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योगेन चित्तस्य पदेन वाचां अरं शारीरस्य च वैद्यकेन। 
योऽपाकरोत्‌ तं प्रवरं मुनीनां पतर्ञर्जाल घ्राञजलिरानतोऽस्मि॥ 


अर्थात्‌, जिसने वैद्यक (चरक) की रचना करके शरीर कें मल की शुद्धि की और पद- 
शास्त्र. (व्याकरण-महाभाष्य) की रचना करके वचन के मल की एवं योगशास्त्र (योगसूत्र) 
की रचना करके चित्त के मल की शुद्धि की, उस मुनिश्रेष्ठ पतंजलि को दोनों हाथ जोड़कर : 
प्रणाम करता हूँ । 


वस्तुतः, संसार के सर्वश्रेष्ठ लेखकों में पतंजलि का स्थान अन्यतम है; क्योंकि ऐसा - 


कौन लेखक है, जिसने राष्ट्र के बल, वचन और मन--इन तीनों को शुद्ध करने के उद्देश्य से 
अपनी लेखनी का सदुपयोग किया हो? यही कारण रहा कि ऐसे .महषि के पदशास्त्र (महा- 
भाष्य) -सम्बन्धी विवेचनात्मक पाण्डुलिपि जव परिषद्‌ में प्रकादनार्थ आई, तव हमारा चित्त 
गद्गद हो गया और हमने शीघ्र ही इस ग्रन्थ के लेखक डॉ० श्रीप्रभुदयाळ अग्निहोत्रीजी को 
ग्रंथ-प्रकाशन की स्वीकृति, परिषद्‌ के संचालक-मण्डल से प्राप्त कर, भेज दी । जिन कुछ प्राचीन 
ग्रन्थों के कारण संसार में भारत राष्ट्र का मस्तक उँचा है, उनमें महाभाष्य का स्थान उत्कृष्ट 
है। हम समझते हैं कि दुनिया की किसी भी भाषा में, व्याकरण-शास्त्र पर, महाभाष्य-जेसा विशद, 
विस्तृत और सुचिन्तित विचार प्रकट करनेवाला एक भी ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है और सोने में 
सुगन्व तो यह है कि व्याकरण की इस पुस्तक में ही तत्कालीन भारत-राष्ट्र के सर्वागीण विकास 
के समस्त रेखाचित्र प्रस्तुत कर दिये गये हैं। महाभाष्य एक एसा ग्रन्थ है, जिसमें केवल अव- 
गाहन कर लेना भी साधारण विद्वानों के वश की वात नहीं है। इसीलिए, पतंजलि शेषनाग के 
अवतार माने गये हैं और महाभाष्य का दुसरा नाम 'फणिभाष्य' है। 

० यह तो सर्वविदित है कि महाभाष्य मौलिक ग्रन्थ नहीं है, जो इसके नाम से भी पता 
चलता है। यह पाणिनि की अष्टाध्यायी और उस अष्टाध्यायी की कमियो को पूरा करनेवाले 
केत्यायन के वात्तिको का विस्तृत और समन्वयात्मक भाष्य है। पतंजलि ने पाणिनि की 
स्थापनाओं की विशद पुष्टि की है और इसके लिए यत्र-तत्र कत्यायन के विचारों की आलोचना 
भी की है। 

, कई सूतं से पता चलता है कि यह महाभाष्य कई बार लुप्त हुआ और कई बार इसका 
उद्धार हुआ। भत्तृंहरि के वाक्यपदीय' से पता चलता है कि गुप्तकाल के पहले भी एक बार 
इस ग्रन्थ को भारतीय भूल गये थे। किन्तु, भत्तृहरि के गुरु को इसकी एक प्रति दक्षिण में मिली, 
जिससे उन्होंने फिर इसका प्रचार समस्त भारत में किया। इसी तरह 'राजतरंगिणी' से ज्ञात 
होता है कि दूसरी बार जब महाभाष्य का पठन-पाठन लोग भूल गये, तब कश्मीरराज अभिमन्यु 
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के काल में चन्द्राचाय नामक पण्डित ने महाभाष्य कौ महत्ता प्रकट की और तीसरी बार ८वीं 
शती में कश्मीरराज जयादित्य ने इसके पठन-पाठन की अच्छी व्यवस्था की थी। और तब से, 
इस ग्रन्थ की महत्ता हमारे देश में और विदेश में भी दिनानुदिन बढ़ती ही गई है। 

प्रस्तुत ग्रन्थ (पतंजलिकालीन भारत) उसी महाभाष्य के आधार पर, डॉ० प्रभुदयाल 
अग्निहोत्री के द्वारा तैयार किये गये महाशोव-निबन्ध का परिष्कृत और परिवद्धित रूप है। 
ग्रन्य की उपार्देयता के सम्बन्ध में विद्वान्‌ लेखक ने अपने छोट-से प्राक्कथन में सारी बातें लिख 


दी हैं। हम उनका यहाँ पिष्टपेषण नहीं करना चाहते। पाठकों से निवेदन है कि ग्रंथ पढ़ने | 


के पहले एकबार लेखक का प्राक्कथन अवश्य पढ़ लें। 

डॉ० अग्निहोत्री हिन्दी के सुपरिचित और ख्यात लेखक हैं। इनका संस्कृत-साहित्य का 
ज्ञान गम्भीर है, जिसे विज्ञ पाठक इस ग्रंथ में स्वयं देखेंगे। हम इतना ही कहेंगे कि लेखक का 
अध्ययन और उसके प्रस्तुतीकरण का ढंग आकर्षक और विचारोत्तेजक है। हमें प्रसन्नता है कि 
ऐसे सुन्दर, गम्भीर और भारतीय संस्कृति के गौरव को प्रकट करनेवाले ग्रंथ के प्रकाशन का 
अवसर परिषद्‌ को मिला। आशा है, परिषद्‌ के अन्य प्रकाशनो की भाँति इस सद्ग्रंथ का भी 
विद्वन्मण्डली में विशेष आदर होगा। 


` बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌, पटना भुवनेइवरनाथ मिश्र 'माधव' 
मार्गशीर्ष, शुक्ला एकादशी, २०१९वि० संचालक 
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भारतीय इतिहास में शुंग-काल वेदिक संस्कृति के जयघोष का युग है? इस समय तक 
धर्म, आचार और चिन्तन के क्षेत्रों को नियमित और निर्देशित-करनेवाले शास्त्रों और सूत्रग्रन्थों 
का प्रणयन हो चुका था एवं जन-जीवन की. जाह्नवी वेदों की ऊर्जस्वल उपत्यका से'उतरकर 
लोक-भाषा की सपाट समतल भूमि पर विचरण करने लगी थी। विस्तार ने उसका वेग तथा 
किल्विष-कर्देम ने उसका नैमेल्य कुछ क्षीण कर दिया था। घर्मंसूत्रों और गृह्यसूत्रों के उभय- 
तट-स्पर्शी तुंग कारों के बीच उसका प्रवाह यद्यपि अपेक्षाकृत आबद्ध था, फिर भी उसकी शीतल 
मयुर पावन फुहार की आह्वाददाथिनी शक्ति में रंचमात्र की कमी न आने पाई थी। 
मौर्य सम्राट्‌ बृहद्रथ का वघ कर ब्राह्मण-सेनानी पुष्यमित्र का मगघ के सिंहासन पर 
आसीन हो जाना भारतीय इतिहास की एक अभूतपूर्व घटना थी। वैदिक संस्कृति के समग्र 
इतिहास में ब्राह्मण के राज्यारोहण का यह प्रथम उदाहरण था। सञ्राट्‌-वघ जैसे साहसिक कृत्य 
के पश्चात्‌ एक बूँद रक्त तक का पात न होना दूसरी आइ्चयंका री वात थी। सम्भवतः, इसका 
कारण चिरकाल से चला आनेवाला वैदिक और वौद्धवमों का विरोध था, जिसमें मोर्यो ने खुल- 
कर बौद्धो का पक्ष लिया था। वैदिक घर्मावलम्वियों में ब्राह्मणों की संख्या अधिक थी। उनकी 
दृष्टि में मौये वृषल थे। वे देवमूर्तियाँ बेच-वेचकर राजकोष भरते थे। इसीलिए, ब्राह्मण- 
सेनानी द्वारा अकृतज्ञ मौये-वंह के सम्राट्‌ का वघ किये जाते ही वेदिक धर्मावळम्वियों, विशेषतः 
ब्राह्मणों में अपूर्व उल्लास छा गया। दिशाएँ वैदिक ऋचाओं के त्रैस्वयंगान से गूँज उठीं। गगन- 
मण्डल यज्ञ-धूम से सुवासित हो उठा। वर्ण-धर्म और आश्रम-धमं की पुनः स्थापना हुई। चक्रः 
वत्तित्व का आदश पुनः प्रतिष्ठित हुआ और साहित्य एवं संस्कृति के तरु की शाखाएँ नवीन 
हरीतिमा लिये पल्लवित हो उठीं। वैदिक आदर्शो की उदय-प्रतिष्ठा का यह विजय-डिण्डिम- 
घोष पतंजलि के महाभाष्य में पूर्ण रूप से प्रतिघ्वनित मिळता है। 
० इस युग के सांस्कृतिक इतिहास की दृष्टि से भी महाभाष्य एक अमूल्य ग्रन्थ है। हम उसमें 
भारत-देवता के प्राणों का स्पन्दन स्फुट रूप से सुन सकते हैं। उसमें हमें २२०० वर्ष पूर्व के 
“भारतीय ग्रामीण-जीवन का सत्यःविशद चित्र प्राप्त होता है। प्रस्तुत निबन्ध में इसी चित्र को 
उसके यथावत्‌ स्वरूप में उपस्थित करने का विनम्र प्रयास किया गया है। 
समग्र निबन्ध ७ खण्डों एवं ४५ अध्यायों में विभाजित है। प्रथम खण्ड के अन्तत व्याकरण 
शास्त्र के विकास, पाणिनीय अष्टाध्यायी, महाभाष्य एवं पतंजलि के विषय में चर्चा है। इस 
खण्ड में भाषा या व्याकरण-शास्त्र के क्षेत्र में महाभाष्य की मौलिक देन के साथ-साथ पतंजलि 
के जीवन एवं महाभाष्य में प्राप्त ऐतिहासिक सामग्री पर अबतक हुई शोध के परिणामों का भी . 
समावेश कर लिया गया है। यह खण्ड पतंजलिकालीन सांस्कृतिक इतिहास की पृष्ठभूमि एवं 
भारतीय साहित्य में महाभाष्य के महत्त्व को समझने में सहायक सिद्ध होगा। 
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द्वितीय खण्ड में भारत की भौगोलिक झाँकी उपस्थित की गई है। इसमें हिमालय के प्रस्थ 
नामक दो श्यृंगों, पारिपात्र, आदश, एवं विदूर पव॑तों, कालक वन, खलतिक वन, किष्किन्धा गुहा, 
कन्यानूप तथा रथस्पा, इक्षुमती, मशकावती, शोण, सरयू, गंगा और सिन्घु-समूह की महत्त्वपूर्ण 
नदियों के अतिरिक्त पाण्ड्य, चोल, केरल से लेकर गान्धार, कश्मोर, सुह्य, कलिंग तक के जन- 
पदों एवं नासिक, शाकल, गवीधुमान, कोशाम्बी, जित्वरी, मथुरा, हस्तिनापुर, पाटलिपुत्र आदि 
प्रसिद्ध नगरों तथा अनेक वाहीक ग्रामों के दर्शन किये जा सकते हैं। भाष्य में न केवल स्थानों 
का उल्लेख-मात्र है, अपितु उसमें उनके विषय में अनेक नवीन बातें बतलाई गई हँ । 

तृतीय खण्ड में भारत की सामाजिक स्थिति का चित्रण है। इससे कुल, गोत्र, संयुक्त परि- 
वार, परिवार के सम्बन्धियों, अंगों, कुलाचार, जाति-व्यवस्था एवं नारी के वंश्यत्वावंश्यत्वा दि 
के विषय में अनेक नवीन बाते अवगत होती हैं। इस काल में नारी का कार्य-क्षेत्र घर तक सीमित 
होने लगा था। वह 'सम्या' नहीं कही जा सकती थी। पत्नी और भार्या में अन्तर माना जाता 
था। वृषलों की स्थिति बड़ी दयनीय थी। शूद्र और वृषल घृणा के पात्र थे। नैतिक स्खलन की 
गति तीव्र थी। कानीनों और दास्या: पुंत्रो' की संख्या बढ़ रही थी। भाष्य में इन सबका 
निर्व्याज उल्लेख है। निवास, ग्राम और नगरों के निर्माण के सम्बन्ध में अनेक नये शब्दों का 
पता भी भाष्य से मिलता है। इसी प्रकार, भोजनाच्छादन, परिवहन और मनोरंजन के ग्राम्य 
साधनों की विस्तृत तालिका एवं भोज्य पदार्थों, वस्त्रो आदि की विशेषता इस प्रकार से ज्ञात 
होती है। 

चतुर्थ खण्ड आर्थिक स्थिति से सम्बद्ध है। इसमें कृषि, वन-सम्पत्ति, पशु-सम्पत्ति, व्या- 
पार-वाणिज्य, शिल्प, मुद्रा, तोल-माप, लेन-देन और श्रम पर विवेचन किया गया है। इस विषय 
में भी महाभाष्य से ग्राम-विषयक जानकारी ही अधिक मिलती है। ग्रामों से अधिक सम्बद्ध 
होने के कारण ही कृषि एवं पशुओं से भाष्यकार का घनिष्ठ परिचय था। लेन-देन में ग्रामों में 
प्रचलित विनिमय-पद्धति और निमान के अनेक उदाहरण भाष्य में मिलते हैं। तौल और माप 
के बहुत-से पात्रों और बाटो के नाम आये हैं। भाष्य से कई छोटे-छोटे सिक्कों के नाम विदित 
होते हैं और रुपदर्श या रुपतक के विषय में भी जानकारी मिळती है। लेनदेन में व्याज की दर, 
दशैकादश, वृद्धि, आपमित्यक आदि तथा श्रम में वेतन की दर, उष्णक, शीतक और लाळाटिक 
श्रमिकों के संबंघ में अन्य कितनी ही नई बातें आई हैं। व्यापार में पण्य वस्तुओं की लम्बी सूत्ती 
के अतिरिक्त व्यापार-मार्गो, साथों एवं माल ढोने के साधनों के विषय में बहुत-सी सूचनाएं मिलती 
हैं। सूती और ऊनी वस्त्रों, उनमें लगनेवाले मसालों और तत्सम्बन्धी अन्य सामग्री प्रचुर मात्री 
में पतजलि ने उपस्थित की है। कटकारों, अयस्कारों, कर्मारों एवं सुवर्णकारों की कार्य-विधि 
` के विषय में भी बहुत कुछ नवीन सामग्री इस प्रसंग में मिलेगी । 

पंचम खण्ड में राजनीतिक स्थिति पर विचार किया गया है। इस काल के धाभिक राजनी- 
तिक संघों, पूगों, ब्रातों, ब्रातीनों, मूर्घाभिषिक्त राजन्यो, राजवंश्यों, एकराज एवं संघराज्यों 
की जानकारी भाष्यकार को थी। आयुधजीविसंघों के न जाने कितने वर्गों से वे परिचित थे। 
देश के जनपदों, जनपदावथवों, जनपदावधि आदि की सूक्ष्म विशेषताओं, विषय, निवास, देश, 
अभिजन के भेदों का ज्ञान हमें सर्वप्रथम महाभाष्य से प्राप्त होता है। हाँ, ग्राम-जीवन से ही अधिक 


a 
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परिचित होने के कारण वे न्याय ,और सेना संगठन के विषथ में अपेक्षाकृत कम जानकारी दे 
पाये हैं । 2: जल 
पष्ठ खण्ड में शिक्षा, साहित्य और कला की चर्चा है। वैदिक शिक्षा के विषय में जो जानकारी 
भाष्य में मिलती है, वह अन्यत्र दुलभ है। खट्वारूढ, तीथे-ध्वांक्ष, खावी, स्नातक, माहात्रतिक, 
अवान्तरदीक्षी, प्रान्तेवासी, चत्वारिशी आदि ब्रह्मचारियों, विद्या-सम्बन्धों, सतीर्थ्यों, विशिष्ट 
विषयों के अध्येताओं के लिए नियत शब्दों एवं गर्हासूचक शब्दों आदि से महाभाष्य भरा पड़ा 
| हैं। वैदिक साहित्य की शाखाओं, प्रोक्त, उपज्ञात, व्याख्यात और कृत-साहित्य, आख्यायिका, 
$. आख्यान, पुराण, काव्यादि तथा सम्वद्ध ग्रन्थों और उनके करत्ताओं के विषय में भाष्य से महत्त्व- 
| पूर्ण प्रकाश पड़ता है। इसी प्रकार संगीत, नृत्य, नाट्य आदि कलाओं तथा ज्यौतिष और आयुर्वेद 
| के सम्बन्ध में बहुत-सा ज्ञान हम पहले-पहल इस ग्रन्थ से पाते हैं। शरीर के कितने ही अंगों, रोगों 
र. और ओषधियों के लिए नये शब्द भाष्यकार ने दिये हैं। 3० 
सप्तम खण्ड में घामिक विश्वासों, कार्यों और विचारों पर प्रकाश डाला गया है। इस खण्ड 
॥ में ज्ञ, क, प्रजापति आदि देवताओं, पण्य-अपण्य अर्चाओं, प्रतिक्ृतियों, धनपति, रामकेशव, शिव- 
| स्कन्द, विशाल, कश्यप आदि उपास्य देवों, उनके प्रासादों एवं शिव-भागवत तथा वासुदेव-सम्प्रदायों 
| की चर्चा के साथ दार्शनिक मतों, पन्थों और सिद्धान्तों का विवेचन है। इस खण्ड का अत्यन्त 
| महत्त्वपूर्ण अध्याय है 'यज्ञ'। पतंजलि आत्त्विजीन थे। अतः, उनकी कृति में यज्ञ-विषयक सूक्ष्म 
प्र उल्लेखों का पाया जाना स्वाभाविक है। इस प्रसंग को स्पष्ट करने के लिए अग्निष्टोम और दशं- 
पौर्णमास विहारों के चित्र भी साथ में दे दिये गये हैं। इनके अतिरिक्त मंगल, निमित्त, अभिवादन 
शिष्टाचार, परलोक, श्राद्ध, शौचाशौच, भक्ष्याभक्ष्य आदि के सम्बन्ध की जानकारी भी इस 
प्रकरण में समाविष्ट कर दी गई है। १ 
और इस प्रकार, महाभाष्य ने भारतीय जीवन का एक सर्वांगपूर्ण चित्र हमें दे दिया है। 
एक बात यहाँ स्पष्ट कर देना आवश्यक है। मह भाष्य पूर्णतः मौलिक ग्रन्य नहीं है। उसका 
उपजीव्य ग्रन्य है अष्टाध्यायो। अतः, स्वाभाविक है कि उससे प्राप्त होनेवाली बहुत सी सामग्री 
का मूल अष्टाध्यायी में हो। ख्यातनामा विद्वान्‌ डॉ० वासुदेवशरण अग्रवाल का अष्टाध्यायी 
पर आश्रित इण्डिया एज नोन टु पाणिनि' नामक विद्वत्तापूर्ण ग्रन्थ प्रकाशित होने पर विद्वानों ने 
एक मत से उसकी प्रशंसा की। पाणिनि पर कार्य करते समय डॉ० अग्रवाल ने अनेक स्थानों पर 2 
महाभाष्य का आश्रय लिया है। पतंजलि पर कार्ये करते समय मुझे भी अनिवार्यतः अनेक स्थानों 
“पैर पाणिनि और काशिका का आश्रय लेना पड़ा है। अतः, कई स्थानों पर आवृत्तियाँ स्वाभाविक 
हैं। फिर भी, सामान्यतया मेरे प्रबन्ध की सामग्री भिन्न है और जो अन्तर पाणिनि एवं पतंजलि 
के ग्रन्थों में है, वह इन प्रबन्धो में भी मिलेगा। डॉ० वी० एन्‌० पुरी का शोध-प्रवन्ध इण्डिया इन 
दि टाइम ऑफ्‌ पतंजलि? भी प्रकाशित हो चुका है, किन्तु वह पतंजलि पर कम और पतंजलिन्युग 
पर विशेष आश्रित है। उसका बहुत कुछ आघार तत्कालीन ऐतिहासिक एवं पुरातत्त्व-सम्बन्धी 
सामग्री है। जहाँ डॉ० पुरी ने महाभाष्य का आश्रय लिया है, वहाँ भी मेरे और उनके दृष्टिकोण 
में अन्तर है। मैंने इन दोनों विद्वानों से अपने मतभेदों का उल्लेख भी यथास्थान विनम्र शब्दों मे 
कर दिया है। यों प्रस्तुत प्रबंध में, जैसा कि सहायक-प्रन्य सूची से स्पष्ट होगा, मैंने वेबर, कीलहॉने, 
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भण्डारकर तथा अन्य परवर्ती विद्वानों की विद्वत्तापूणं खोजों का यथासम्भव उपयोग करने की 
चेष्टा की है। 
महाभाष्य का डॉ० कीलहान का प्रमाणित संस्करण अब प्रायः दुर्लभ हो चला है, किन्तु 

सौभाग्य से कुछ ही वर्ष पहले पूना से श्रीअम्यंकर शास्त्री का नवीन संस्करण सात खण्डों 
में प्रकाशित हुआ है। सन्दर्भ की सुविधा के लिए मैंने इस सवे-सुलभ, किन्तु विद्वन्मान्य संस्करण 
का ही उपयोग "किया है। प्रबन्ध में पृष्ठ के नीचे दिये गये सन्दर्भो या उद्धरणों में जहाँ किसी 
ग्रन्थ का नाम नहीं है, वहाँ महाभाष्य का यही संस्करण अभिप्रेत है। इनमें जहाँ पृष्ठ-निर्देश 
नहीं है, वहा केवळ अष्टाध्यायी के सूत्र का उल्लेख समझना चाहिए। 

प्रस्तुत ग्रन्थ सागर-विश्वविद्यालय की पी-एचू० डी० उपाधि के लिए स्वीकृत शोध ` 
प्रबन्ध का थोड़ा परिवर्तित रूप है। मुझे इस विषय पर कार्य करने की प्रेरणा डॉ० अग्रवाल के 
“इण्डिया एज नोन टु पाणिनि' से हुई थी। प्रसिद्ध वैदिक विद्वान्‌ डाँ० वी० एम्‌० आप्टे के आग्रह 
और प्रोत्साहन से इस कार्य का प्रारम्भ हुआ। डॉ० रामजी उपाध्याय ने इस ग्रन्थ के सामाजिक 
परिस्थिति’ नामक अध्याय को पढ़कर कुछ सुझाव दिये। प्रसिद्ध संगीताचार्य पं० ओंकारनाथ 
ठाकुर की सूचनाओं से इस ग्रन्थ में वणित गोपुच्छिक' प्रकरण लिखने में सुविधा हुई। भारतीय 
संस्कृति एवं इतिहास के श्रेष्ठ विद्वान्‌ पं० द्वारकाप्रम्मादजी मिश्र एवं सुप्रसिद्ध कवि-लेखक 
श्रीरामानुज लालजी श्रीवास्तव से समय-समय पर सहायता एवं प्रोत्साहन मिलते रहे। मैं इन 
सव विद्वानों के प्रति सादर कृतज्ञता व्यक्त करता हूँ। 

बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषदू के संचालक सहूदय विद्वान्‌ डॉ० माधवजी के प्रयत्न एवं तत्परता 
से यह ग्रन्थ विना विलम्ब प्रकाश में आ सका। 

महाभाष्य जैसे ज्ञान के अगाध सागर का पार पाना अत्यन्त दुष्कर है। मनन और चिन्तन 
के साथ प्रति क्षण नई नई बातें ध्यान में आती जाती हैं। ग्रन्थ की ओर देखकर कालिदास के 
ब्रव सूर्यप्रभवो वंशः क्व चाल्पविषया मतिः' इलोक का स्मरण आया, किन्तु उन्हीं के 


अथवा कृतवारद्वारे वंशेऽस्मिन्‌ पूर्वसूरिभिः । 
मणौ वज्त्रसमुत्कीणे सूत्रस्येवास्ति मे गतिः॥ 


इलोक ने साहस बढ़ाया और परिणाम-स्वरूप आज यह प्रवन्ध आप विद्वज्जनो के समक्ष उपस्थित 
कर सका हूँ। ॥ 


ग्वालियर — प्रभुदयाल अग्निहोत्री 
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सहाभाष्य--पातंजल महाभाष्य संस्कृत-व्याकरण का अत्यन्त प्रमाणभूत मूलग्रन्थ है। र 
संस्कृत-साहित्य की विपुल ग्रन्थराझि में, ब्राह्मणों और आरण्यकों को छोड़कर, यही प्राचीनतम | 
श्रेष्ठ गद्यग्रन्य माना जाता है। संस्कृत में प्रत्येक शास्त्र पर सामान्यतया पाँच प्रकार के ग्रन्थ 12 
मिलते हैं---सृत्र,वृत्ति,भाष्य, वात्तिक और टीका । इनमें सूत्र अत्यन्त संक्षिप्त, असन्दिग्घ, सारवान्‌ ह 
और प्रामाणिक होते हैं।' वात्तिक-ग्रन्यो में सूत्रों की उक्त, अनुक्त और दुरुक्त बातों का विवेचन | 
किया जाता है' तथा भाष्य में सूत्रानुसारी शब्दों के द्वारा सूत्रार्थ-चिन्तन के साथ-साथ बहुत कुछ 
मौलिक विवेचन भी रहता है।' व्याकरण-शास्त्र में सूत्रकार पाणिनि, वात्तिककार कात्यायन 
और भाष्यकार पातंजरि को संयुक्त रूप से 'मुनित्रय' कहते हैं और इन्हीं तीन पुष्ट स्तम्भों पर 
आधृत होने के कारण संस्कृत-व्याकरण “त्रिमुनि व्याकरण' कहलाता है। 

महाभाष्य का उपजीव्य ग्रन्थ पाणिनीय अष्टाध्यायी है, जिसपर महाभाष्य के अतिरिक्त 
कात्यायन के नाम से प्रचलित एक वात्तिक-्ग्रन्थ, काझिका नामक वृत्ति-ग्रन्थ, सिद्धान्तकौमुदी के 
आदि चार प्रकरणात्मक टीका-ग्रन्थ, शब्दकौस्तुभ नामक टीका-ग्रन्थ, सूत्रों द्वारा अनुमान से टु 
निक्काली गई परिभाषाओं और लौकिक न्यायों के संग्रह एवं उनके व्याख्यापरक परिभाषेन्दु- 
शेखर आदि ग्रन्थ तथा शब्द के अर्थविज्ञानात्मक वाक्यपदीय, वैयाकरणभूषण, मंजूषा आदि हत. 
अनेक अर्थ-ग्रन्थ विद्यमान हैं। महाभाष्य इस सम्पूर्ण ग्रन्थमाला का सुमेरु है। मुनियों की त्रयी “फु 
में यथोत्तर का प्रामाण्य होने के कारण व्याकरण-शास्त्र में पतंजलि की वाणी सर्वाधिक प्रमाण | 
मानी जाती है । इसीलिए, परचाद्वर्ती समस्त ग्रन्थकारो ने महाभाष्य को प्रमाण मानकर अपने कः 
ग्रन्थों की रचना की है। Re 


| प्रवेश 
, ० ब्राह्मण-काल--शब्द-स्पष्टीकरण विद्या के अर्थ में व्याकरण शब्द का प्रयोग ब्राह्मण-काल 
से ही मिलता है। तैत्तिरीय संहिता में देवताओं की प्रार्थना पर इन्द्र द्वारा वाणी के व्याकृत किये 


१, अल्पाक्षरमसन्दिगधं सारवद्विईवतोमुखम्‌। 
अस्तोभमनवद्यं च सूत्रं सूत्रकृतो विदुः 201], 
२. उक्तानुक्तबुरुक्तानाँ चिन्ता यत्र प्रवत्तंते। 7 
तं ग्रन्थं वार्तिकं प्राहुर्वात्तिकज्ञा मनीषिणः॥ 8822 
। =_पारा० पु०, अध्या १८॥ 

३. सूत्रार्थो वर्ण्यते यत्र पदेः सुत्रानुसारिभिः। 
४, स्वपदानि च वरण्येन्ते भाष्यं भाष्यकृतो विदुः॥ 


र दु पतंजलिकालीत]भारत 


जाने का उल्लेख है', जिसका अर्थ सायण में 'प्रकृति-प्रत्यय-विभाग द्वारा अखण्ड वाणी को विच्छिन्न 
करना' बतलाया है।' 'चत्वारि वाक्परिमिता प्रदानि' (क्रग्‌० १-१६४-४५) तथा चत्वारि 
श्युङ्गास्त्रयो यस्य पादाः' (ऋग्‌० ४-५८-३) आदि मन्त्रों की व्याख्या में पतंजलि ने नाम, आख्यात, 
उपसर्ग, निपात इन शब्द-विभागों, तीन कालों और सात विभक्तियों की ओर जो संकेत किया है 

` उसे सायण ने मन्त्रों के वैयाकरण-साम्प्रदायिक अर्थ के रूप में स्वीकार किया है। ब्राह्मण-ग्रन्थों 
में लिगों, वचनों तथा भूत, वत्तेमान और भविष्यत्‌ के अर्थ में कृत, कुर्वत्‌ और करिष्यत्‌ शब्दों का 
प्रयोग भी मिलता है।' उपनिषदों तथा आरण्यकों के वाणी-वर्णन-प्रसंगों में स्वर, ऊष्मन्‌, स्पर्श, , 
घातु, प्रातिपदिक, नाम, आख्यात, प्रत्यय, विभक्ति आदि शब्दों का व्यवहार हुआ है और 

_ गोपथ-ब्राह्मण में इनके अतिरिक्त विकार, विकारी, वर्ण, अक्षर, भाषा, संयोग, पद, स्थान, नादातु- 
प्रदान आदि पारिभाषिक शब्दावली प्राप्त होती है।* यह इस बात का प्रमाण है कि ब्राह्मण-काल 
में व्याकरण का स्थल ढाँचा तैयार हो चुका था। 


प्रथम सोपान 


पार्षद-काल--पार्षद-काल व्याकरण का प्रारम्भ काळ है। इस काल में वैदिक चरणों 
में होनेवाले अनुसन्धान के परिणामस्वरूप वहुत-से प्रातिशाख्य, तन्त्र-ग्रन्थ, प्रचलित भाषा में 


।: कना वैदिक शब्दों का विवेचन करनेवाले ग्रन्थ, शिक्षा-सूत्र, निघण्टु जैसे कोश-प्रन्य तथा निवेचन 
हु देनेवाले निरुक्त ग्रन्थ वने । इनमें क्रक्‌, साम और अथव के प्रातिशाख्यो के अतिरिक्त आश्वलायन, 
80 वाजसनेय, तैत्तिरीय, मैत्रायणीय और चारायणीय प्रातिशाख्य भी उपलब्ध या ज्ञात हैं। तन्‍्ह- 


ह: ग्रन्थ प्रातिशाख्यो के ही सदृश हैं। इनमें ऋक्‌ तन्त्र, लघु ऋक्‌ तन्त्र, अथवे चतुरध्यायी, प्रतिज्ञासूंत्र, 

2 भाषिक सूत्र, सामतन्त्र और अक्षरतत्त्र प्राप्य हैं, जिनमें प्रथम पाँच वैदिक स्वरों से तथा शेष दो 
सामगान से सम्वद्ध हैं। प्रातिशाख्य नाम अन्वर्थक है। इनमें वैदिक पदों के स्वर, उच्चारण, 
समास, सन्धि और वृत्त पर विचार किया गया है। दो या अधिक शाखाओं का एक ही प्रातिशाख्य 
भी होता था। शाकलो और वाष्कलों का एक ही प्रातिशाख्य था। प्रातिशाख्यो को पार्षद या 


१. ते देवा इन्द्रमब्रुवच्चिमाँ नो वाचं व्याकुविति। 
तामिन्द्रो मध्यतोऽवक्रम्य व्याकरोत्‌॥ र 
“-तेत्ति० सं०, काण्ड ६, प्रपा० ४, अनु० ७। 

| २. तामखण्डां वाचं मध्ये विच्छिद्य प्रकृतिप्रत्ययविभागं सवंत्राकरोत्‌ ।-सायण, ऋरभाष्य, 
- उपो०, भाग १, पुष्ठ २६, पुना-सं० । 
2 2 ३. एंत० ब्रा० ४-५-१ से ३ तक; शत० ब्रा० १-५-४-६ से ११ तक; ताण्ड्य ब्रा० 
.. १-२०-१२। 
दी ४. ओंद्धारं पृच्छामः -- को घातुः, कि प्रातिपदिकम्‌, कि, नामाख्यातं, कि लिङ्ग, 
_ चचनं, का विभक्तिः, कः प्रत्ययः, कः स्वर उपसर्गो निपातः, कि वे व्याकरणं, को विकारः, को विकारी, 
कति भागः, कति वर्णः, कत्यक्षरः, कति पदः, कः संयोगः, कि स्थाननादानुप्रदानानुकरणम्‌।¬ | 
` गोपथ ब्रा० ५-१-२४। | | 


पारिषद ग्रन्थ भी कहते हैं। वास्तव में. इनका मूल वैदिक संहिताओं का पद-पाठ था। वैदिक 
काल में संहिताओ का अर्थ स्पष्ट था, किन्तु धीरे-धीरे भाषा के स्वरूप में कुछ परिवत्तंन हो जाने 
तथा ऐतिहासिक परम्परा के विच्छिन्न हो जाने के कारण संहिताएँ दुर्वोध हो चली और तब उनके 
अर्थबोध के लिए आचार्यो को उनका पदपाठ करना पड़ा। प्रातिशाख्यों की रचना के पूर्व ही 
शाकल्य ने ऋग्वेद, आत्रेय ने तैत्तिरीय और गार्ग्यं ने सामवेद-संहिता का पदच्छेद कर दिया था। 
इस पदच्छेद के पश्चात्‌ ही प्रातिशाख्यो में वैदिक पदों पर विचार प्रारम्भ हुआ। इसीलिए, निरुक्त 
में कहा है कि सब चरणों के पार्षद पद-प्रकृतिक हे'।' भिन्न-भिन्न वैदिक चरणों के अनुसन्धान में 
अन्तर अनिवार्यं था। कोई-कोई चरण इस प्रकार, के अनुसन्धान करते थे, जो अन्य शाखाओं 
द्वारा ग्राह्य न होने के कारण केवल उसी शाखा तक सीमित रह जाते थे। उदाहरणार्थ, सात्यमुग्रि 
और राणायणीय सामशाखाओं के लोग हस्व एकार और ह्वस्व ओकार का भी प्रयोग करते थे 
अन्यत्र वैदिक या लौकिक भाषा में कहीं इस प्रकार का उच्चारण प्रचलित नहीं था। आगे चलकर 
जब व्याकरण का शास्त्रीय विकास हुआ, तव उसमें समस्त चरणों के मान्य सिद्धान्तों का समावेश 
कर लिया गया। इसीलिए, पतंजलि ने कहा है कि व्याकरण सर्ववेदपारिषद शास्त्र है। उसमें 
किसी एक परिषद्‌ के मार्ग को आधार नहीं बनाया जा सकता ।' 


प्रातिशाख्यों का रचना-काळ एक नहीं है। छूडसं के मत से तैत्तिरीय प्रातिशाख्य प्रथम है 


और लाइविश के मत से ऋक्‌ प्रातिशाख्य। गोल्डस्टुकर वत्तंमान सभी प्रातिशाख्यों को पाणिनि 
के बाद का मानते हैं। फिर भी, अधिकांश विद्वान्‌ पाणिनि-जैसी सर्वागपूर्ण विवेचन-पद्धति से 
युक्त न होने एवं ब्राह्मण-गरन्थों में प्रयुक्त पारिभाषिक शब्दों का ही प्रयोग करने के कारण ऋक्‌ 
प्रातिशाख्य को प्राचीन स्वीकार करते हैं। इन प्रातिशाख्यों में अष्टाध्यायी में प्राप्त आपिशलि, 


काञ्यप आदि वैयाकरणों के नामों के अतिरिक्त इन्द्र, औदब्रेजि, कात्यायन, कौत्स, पौष्करसादि, ` 
माध्यन्दिनि, व्याडि, शाकल और शौनक. के नाम अवश्य मिळते हैं, पर वे इसी कारण पाणिनि 


की अपेक्षा अर्वाचीन नहीं कहे जा सकते। पाणिनि ने तो केवल उन्हीं वैयाकरणों का उल्लेख 
किया है, जिनसे उनका मतभेद था। इन सव वैयाकरणों ने तन्त्र या प्रातिशाख्यों जैसे ग्रन्थ न 
लिखकर प्रचलित भाषा के शब्दों का विवेचन करनेवाले ग्रन्थ लिखे थे। “सम्बुद्धो शाकल्यस्ये- 
तावना्षे' सूत्र का 'अनाषें' पद इस वात का प्रमाण है। हाँ, कुछ प्राचीन प्रातिशाख्यों में सुघार 
और परिवरद्ध॑न का क्रम पाणिनि के वाद तक चलता रहा। फिर भी, मोटे तौर पर मूल 
प्रातिशाख्यों का रचना-काल ई० पु० १४०० से ई० पु० ७०० तक माना जा सकता है। 

< . 


१. पदप्रक्ृतीनि सर्वंचरणानां पार्षदानि-निरुक्त। 
२. भोइछन्दोगानां सात्यमुग्रि राणायणीया ह्वस्वमेकारं ह्वस्वमोकारं च प्रयुधजते। 
` न चेवात्यत्र लोके वेदे वा ह्वस्व एकारो ह्वस्व ओकारो वास्तीति॥ | 
- “5आ० २, सा० सु० ३-४, पु० ५४। 
३. सवंवेदपारिषदं हीदं शास्त्रम्‌। 
तत्र नैकः पन्थाः शाक्य आस्थातुस्‌ ॥ 
६-३-१४ वा० २, पु० ३०६। 


६ पतंजलिकालीन भारत 


द्वितीय सोपान 


निरुक्त-काल--प्राचीन प्रातिशाख्यो के पश्चात्‌ निरुक्तो की रचना हुई, जिनमें इस स मय॑ 
किसी निघण्टु पर लिखा हुआ एकमात्र यास्क का निरुक्त उपलब्ध है। यास्क ने इसे व्याकरण 
का कात्स्न्ये कहा है। इस समय तक लेखन-कला का आविष्कार हो चुका था। यद्यपि मैक्समूलर, 
वेबर आदि विद्वान्‌ इस वात से सहमत नहीं हैं, फिर भी अष्टाध्यायी में उल्लिखित यवनानी, 
लिपिकार, पटल, काण्ड, सूत्र, ग्रन्थ, वर्ण, कार आदि शब्दों तथा गौ के कान पर बनाये जानेवाले 
अंकों की प्रथा से यह बात निविवाद सिद्ध हो जाती है। इसीलिए, गोल्डस्टुकर महोदय ने लेखन- 
कला के आविष्कार का समय प्रातिशाख्यों की. रचना से पुर्व माना है और उनके मत से यह समय 
पाणिनि से पूर्व ही पड़ता है।' रॉय और वोर्थालक भी इससे सहमत हैं। शिक्षा-ग्रन्थों में 'त्रिषष्ठिः 
चतुःष ष्ठि्वा वर्णाः शम्भुमते मताः' यह वाक्य मिलता है। पाणिनि ने भी बयालीस वर्ण गिनाये हैं। 
रंगीन लिखे जाने के कारण ही इन्हें वर्ण संज्ञा दी गई थी। लेखन-कला के फलस्वरूप ग्रन्थ- 
रचना सुकर हो गई। यास्क ने इस समय या इसके पूर्वं के अनेक आचार्यो तथा सम्प्रदायों 
(अग्नायण, आग्रायण, आचार्य लोग, कुछ लोग, ऐतिहासिक, पार्षद-सभूह, मनु, याज्ञिक, पूर्वकालीन 
याज्ञिक, वार्ष्यायणि, औदुम्बरायण, औपमन्यव, और्णनाभ, कात्थक्य, कौष्टुकि, गार्य, गालव, 
चर्मेशिरा, तैटिकि, नैदान, नैरुक्त, पारि्राजक, वैयाकरण, शाकटायन, शाकपूणि, शाकल्य, स्थौला- 
ष्ठीवि और हारिद्रवक,) के मतों का उल्लेख किया है। इस समय तक नैरुक्तो से पृथक्‌ वैयाकरणों 
के अनेक सम्प्रदाय बन चुके थे, जिनमें इन्द्र और शाकटायन का स्थान सर्वाधिक महत्त्वपुर्ण है। 
निरुक्त-काल के वेयाकरण | 
शाकटायन--यास्क ने नामों या संज्ञा-शब्दों के आख्यातज होने का सिद्धान्त स्वीकार 
किया और इस प्रसंग में शाकटायन, गाग्ये तथा कुछ वैयाकरणों का मत भी उद्धृत किया । 
357. शाकटायन शब्दों को धातुज मानते थे। इसके लिए वे अनेक वार उपहासास्पद व्युत्पत्तियों का 
भी आश्रय लेने के लिए विवश होते थे। सत्य' ऐसे ही शब्दों में एक था, जिसे वे अस्‌ या इण्‌ धातु 
र से व्युत्पन्न वतलाते थे। निरुक्त ने नाम को घातु-साधित मानते हुए भी ऐसी व्युत्पत्ति करनेवाले 
उ व्यक्ति को ग्राह्य कहा है। शौनक बृहद्देवता (२-९५) के अनुसार ये तेईस उपसर्ग मानते थे तथा 
er अन्य वैयाकरण दस। शाकटायन संज्ञा या करिया से पूर्व अप्रयुक्त निपातों का स्वतः कोई अर्थ भी 
हा नहीं स्वीकार करते थे। इसके विपरीत गाग्यं तथा अन्य कुछ वैयाकरण सारे शब्दों को घातुज नहीं 
रः पक मानते थे।' यास्क ने शब्दों को घातुज मानकर ही निरुक्त में वैदिक शब्दों की व्युत्पत्ति दी है 


क bY ST = 
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१. ह्वाट एवर दैट पीरियड माइट बी, इट मस्ट हैव बीन प्रायर टु दि प्रोडक्शन ऑफ दि 
प्रातिशाख्य लिटरेचर--पाणिनि : हिज प्लेस इन संस्कृत लिटरेचर, पू० १८३। 
२. अथानन्वितेथेष्भादेशिके विकारे पदेभ्यः पदेतरार्थान्‌ संचस्कार ज्ञाकटायन:। 
एतेः कारितं यकारादि चान्तः करणम्‌। अंस्तेः शुद्ध सकारादि च--निरुक्त १-१३। 
३: तत्र नामान्याख्यातजानीति शाकटायनो नेरक्तसमयदच। न सर्वाणीति गार्ग्यो 
. बेयाकरणानां चेके।--निरुक्त १-१२। 
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परिचय के ७ 
आगे चलकर वैयाकरणों ने, विशेषतः पाणिनि के अनुयायियों ने शाकटायन के विपरीत गार्ग्य 
का मत स्वीकार किया और नैरुक्तो की हाँ में हाँ मिलाने के कारण शाकटायन की खिल्ली उड़ाई। 
पाणिनि ने नडादिगण में शकट शब्द का परिगणन कर शाकटायन शब्द की उत्पत्ति शकट से 
सिद्ध की और भाष्यकार ने कहा कि शकट-वंशज शाकटायन को मार्ग के किनारे बैठे रहने पर भी 
पास से जाते हुए शकट-सार्थ का भान' नहीं हुआ। उन्होंने किसी समीक्षाकार का इलोकार्थ भी 
उद्धृत किया है, जिसका आशय है कि नैरुक्त लोग तो नाम को धातुज कहते ही थे, किन्तु वैयाकरणों 
में शकट का छोकरा भी वैसा ही कहने लगा । शाकटायन जातिवाचक, गुणवाचक और क्रियावाचक 
ये तीन प्रकार के ही संज्ञाशब्द मानते थे, यदुच्छा शब्द नहीं।' ऋकतन्त्र और पंचपदी उणादि सुत्र 
शकटायन द्वारा विरचित वतलाये जाते हैं। कुछ लोग ऋकूतन्त्र का कर्ता औदब्रजि को मानते हैं।* 
सम्भव है, यह शाकटायन का ही दूसरा नाम हो। इस सबसे इतना स्पष्ट है कि यास्क 
के समय में नैरुक्तों और वैयाकरणों में अनेक बातों के विषय में तीब्र मतभेद था और शाकटायन 
पाणिनि-पूर्वं सवंश्रेष्ठ वैयाकरण थे। इसीलिए, काशिकाकार ने वैयाकरणो को अनुशाकटायन 
और केशव ने नानार्थार्णवसंक्षेप में इन्हें आदि शाब्दिक कहा है।' 

गॉग्ये--गाग्यं का कोई व्याकरण-ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है, यद्यपि पाणिनि ने तीन वार उनका 
उल्लेख किया है।” पाणिनि-व्याकरण में दिये गये मतों से अनुमान होता है कि उन्होंने लौकिक 
और वैदिक दोनों भाषाओं का व्याकरण लिखा था। गाग्यं सामवेद के पदपाठकर्ता के रूप में 
प्रसिद्ध हैं। नैरुक्त होते हुए भी ये सब संज्ञा-शब्दों को घातु-साधित नहीं मानते थे। गाग्यं उपसगा 
को विशेषण मानते थे। इस प्रकार, उनके मत में प्रत्येक उपसगे का स्वतन्त्र अर्थ था।' 

इन्द्र--इन दोनों के अतिरिक्त इन्द्र नामक वैयाकरण तथा उनके एन्द्र सम्प्रदाय की 
चर्चा अनेक स्थानों पर मिलती है। कविकल्पद्रुम, श्रीतत्त्वनिधि आदि ग्रन्थों में जिन आठ या 
नौ वैयाकरण-सम्प्रदायों का उल्लेख मिलता है, उनमें एन्द्र प्रथम हैँ।' रामायण-काल में भी व्याकरण 
के नौ मुख्य सम्प्रदाय प्रचलित थे। वाल्मीकि ने हनुमान्‌ को नव व्याकरणा्थंवेत्ता' कहा है। 


१. चेयाकरणानां शाकटायनो रथमागं आसीनः शकटसारथं यान्तं नोपलेभे।-- 
° -२-११५। प्‌० २५०॥ 
२. नाम च धातुजमाह निरुक्ते व्याकरणे शकटस्य च तोकम्‌ ।--३-३-१, पु० :२८४। 
३. पा० सु०, ३-३-१ न्यासवृत्ति। 
४. नागेश, १-१-१ पर उद्योत तथा लघुदाब्देन्दुशेखर, पु० ७, काशी-सं०। 
५. इान्दकोस्तुभ। 
६, काशिक १-४-८६। 
` ७. ७-३-९६, ८-३-२०, ८-४-६७। 
८, निरुक्त, १-३। 
९. इन्द्रवचन्द्रः कादाकृत्स्नापिशली शाकटायनः। 
पाणिन्यमरजैनेन्द्रा जयत्त्यष्टादिशाब्दिकाः--वोपदेव, कविकल्पद्रुम । 
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ये नौ सम्प्रदाय कौन-कौन थे, विदित नहीं है।' तैत्तिरीय संहिता (६-४-७) में इन्द्र को सर्वप्रथम 
* बैयाकरण बतलाया है। भाष्यकार के समय में भी यह विश्वास प्रचलित था कि बृहस्पति ने 
इन्द्र को दिव्य सहस्र वर्ष तक शब्दों का प्रतिपद पारायण कराया, फिर भी उसका अन्त नहीं मिला ।' 
इस बात की पुष्टि ऋक्तन्त्र से भी होती है, जिसमें कहा गया है कि ब्रह्मा ने बृहस्पति को शब्द- 
शास्त्र पढ़ाया, बृहस्पति ने इन्द्र को, इन्द्र ने भरद्वाज को, भरद्वाज ने ऋषियों को और ऋषियों ने 
ब्राह्मणों को ।* भारद्वाज की इक्कीसवीं पीढ़ी का उल्लेख भी भाष्य में मिलता है। पाणिनि ने 
अपने व्याकरण में आठ बार प्राचाम्‌' के मत का उल्लेख किया है। श्रीवर्नेळ के मत से प्राचाम्‌' 
ऐन्द्र मत का बोधक है। उनके मत से यदि इन्द्र का कोई एक व्याकरण न था, तो भी व्याकरण 
की एक ऐन्द्र शाखा अवश्य थी। यह प्राचीनतम वैयाकरण शाखा है। पाणिनि इसके ग्रन्थों .से 
परिचित थे और उन्होंने उनसे बहुत कुछ लिया भी है। तिब्बतीय ग्रन्थों के अनुसार यह २५००० 
इलोकों का व्याकरण-ग्रन्थ था ।* बृहत्कथामंजरी और कथासरित्सागर में एक आस्यायिंका 
दी हुई है, जिसके अनुसार पाणिनि पर अनुग्रह करने. के लिए शंकर ने हुंकार किया। उसके प्रभाव 
से ऐन्द्र व्याकरण नष्ट हो गया। बौद्ध ग्रन्थों के अनुसार शारिपुत्र ने भी बाल्यावस्था में ऐन्द् 
व्याकरण पढ़ा था। पण्डितों में यह प्रवाद है कि चान्द्र व्याकरण का पाणिनि से और कालाप 
व्याकरण का इन्द्र के व्याकरण से सादृश्य है। इतना निश्चित है कि एन्द्र व्याकरण परिमाण में 
बहुत बड़ा था और पाणिनि-व्याकरण बहुत छोटा। इसीलिए, महाभारत के टीकाकार देवबोध 
ने टीका के प्रारम्भ में ऐन्द्र व्याकरण को अर्णव और पाणिनीय को गोष्पद कहा है।' वर्नेल ने 
टोलकप्पिय नामक दाक्षिणात्य व्याकरण, कातन्त्र तथा कात्यायन के पारि-व्याकरण का सादुख्र्य 
दिखलाते हुए एन्द्र व्याकरण के (कातन्त्र का आधार होने के कारण) स्वरूप की कल्पना स्पष्ट 
की है। तदनुसार, एन्द्र व्याकरण के प्रथम प्रकरण में वर्ण-समाम्नाय और सन्धि; द्वितीय प्रकरण 
में विभक्ति, प्रत्यय, सर्वनाम, कारक, समास और तद्धित; तृतीय प्रकरण में काळ और अर्थवाचक 
प्रत्यय, द्वित्व, सम्प्रसारण, गुण, अनुषंग और इडागम तथा चतुर्थ प्रकरण में कृत्‌ प्रत्ययों का विचार 
किया गया था। निरुक्त के अर्थ: पदमू' पर दुर्गाचार्य की 'नैकं पदजातम्‌। यथा अर्थः पदमित्यै- 
शुन्द्रं चान्द्रं काशकृत्स्नं कौमारं झाकटायनम्‌। हः 
सारस्वतं चापिशलं शाकल्यं पाणिनीयकम्‌॥ ० 
| --भोतत्त्वनिधि। ५ 
. १. सोऽयं नवव्याकरणार्थवेत्ता ब्रह्मा भविष्यत्यपि ते प्रसादात्‌ ।- किष्कि० का० २-२९। 
२. एवं हि भूयते बहस्पतिरिन्द्राय दिव्यं वर्षसहर्न॑ प्रतिपदोक्तानां शब्दानां शब्दपारायणं 
प्रोवाच न चान्तं जगाम।- आ० १, पु० १२। 
३. ऋक्तन्त्र १-४। 
४. बनल: ऐन्द्रस्कूल ऑफ्‌ ग्रामेरियन्स, निबन्ध। | 
५, गंगानाथ झा रिंसचं इन्स्टी० जनल, भाग १, सं० ४, पु० ४१०; सन्‌ १९४४ ई० | 
६. यान्युज्जहार माहेन्द्राद्व्यासो व्याकरणा्णेवात्‌। ` 
पदरत्नानि कि तानि स्ति पाणिनि गोष्पदे॥ 
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परिचय ९ 


न्द्राणाम्‌' इस वृत्ति से पता चलता है कि एन्द्र सम्प्रदाय में केवल धातु और प्रातिपदिक या केवल 
सुप्‌ और तिङ की भी पद-संज्ञा मानी जाती थी । इसी प्रकार, एन्द्र व्याकरण के धातुपाठ में स्वरान्त 
धातुओं के अन्त में ण्‌, ङ, क्‌, ज्‌ आदि तेरह वर्ण इत्संज्ञक बनाकर जोड़े गये थे, जो परस्मेपद, 
आत्मनेपद आदि की पहचान की सुविधा के लिए थे। पाणिनि ने अपने प्रत्याहार-सूत्रों में ये ही 
तेरह वर्ण इत्संज्ञक रखे हैं। केवल ण्‌ की आवृत्ति कर दी है। इन्द्र द्वारा, वैदिक काल से चली. आती 
हुई स्वरान्त धातुओं के पीछे अन्त्य इत्‌ जोड़ने की वात की पुष्टि नन्दिकेश्वर की अत्र सर्वत्र 
सूत्रेषु' इस कारिका की उपमन्यु-क्ृत व्याख्या से होती है।' 

अन्य वेयाकरण--शाकटायन, गाग्यं और इन्द्र के अतिरिक्त पाणिनि-पूर्व के वैयाकरणों 
में शाकल्य, काइयप, भारद्वाज, गालव, चाक्रवर्मण, सेनक, स्फोटायन, आपिशलि, वैयाघ्रपद्य और 
काशकृत्स्न के नाम अत्यन्त प्रसिद्ध हैं। इनमें शाकल्य, काश्यप और भारद्वाज का उल्लेख प्राति- 
शाख्यों में, मिलता है। शाकल्य-कृत ऋक्‌-संहिता के पदपाठ की प्रशंसा भाष्य में भी है। पाणिनि ने 
सन्धि-सम्वन्धी कुछ नियमों के विषय में इनके मत का उल्लेख किया है ।' पाणिनि और 
वात्तिककार दोनों ने इनके नियमों को शाकल कहा है। इनसे पता चलता है कि लौकिक भाषा 
पर भी इनका कोई व्याकरण था। भारद्वाज के मतभेद का उल्लेख इडागम-निषेघ के विषय में 
केवल एक वार अष्टाध्यायी में हुआ है। इसी प्रकार, गालव का चार वार ,तथा चाक्रवर्मण, 
सेनक और स्फोटायन का एक वार उल्लेख मिलता है।* स्फोट के विषय में विशेष विचार करने 
के कारण स्फोटायन नाम पड़ा था, यह वात हरदत्त की पदमंजरी से ज्ञात होती है । पुरुषोत्तम देव 
की, भाषा-वृत्ति (६-१-७७) में गालव का मत उद्धृत है, जिसके अनुसार दधि+-अत्र के दधियत्र | 
और दध्यत्र दो रूप होते हैं। चाक्रवर्मण द्वय को सर्वनाम मानते थे। भट्टोजि ने माघ के द्रयेषां' 
को चाक्रवर्मण प्रयोग माना है। भारद्वाज ने संभवतः अष्टाध्यायी पर वात्तिक लिखे थे। भाष्य 
में भारद्वाजीय वात्तिकों का अनेक वार उल्लेख है। 

आपिशलि--आपिशलि का नामोल्लेख यद्यपि पाणिनि ने एक बार ही किया है,“ किन्तु 
अन्य ग्रन्थों में इनके विषय के महत्त्वपूर्ण उल्लेखों से यह स्पष्ट है कि ये शाकटायन के समकक्ष 
वैयाकरण थे। शाकटायन व्याकरण की अमोघा वृत्ति (३-२-१६४) में आपिशलि और पाणिनि 
के व्याकरण को अष्टक क्रहा है। आपिशल-शिक्षा में भी आठ ही प्रकरण हैं। पाणिनि-पूर्व व्याकरणों 
में सर्वाधिक सूत्र भी इन्हीं के उपलब्ध हैं। भाष्य (४-१-१४, पु०३६) में आपिशळ-ऱग्रन्थ का 
अध्ययन करनेवाली ब्राह्मणी का उल्लेख है। हरदत्त ने काशिका की पदमंजरी व्याख्या में 
शुद्खाशुद्ध शब्दों का विवेचन करते हुए शास्त्र-विहित शब्दों को साघु माना है और आपिशलि 


१. तथा चोक्तमिन्द्रेग--अन्त्यवर्णसमुद्भूता घातवः परिकीत्तिताः। ' 
२. ६-१-१२७, ८-३-१९ 
३. ७-२-६३। 
४. ८-४-६७, ७-३-९९, ६-३-६ १, ७-१-५४। 
५. ६-१-१२८, ५-४-११२, ६-१-१२१ 
६. ६-१-९१ 
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व्याकरण द्वारा सिद्ध शब्दों को ही शास्त्र-विहित स्वीकार किया है ।' महाभाष्य, काशिका, 
पदमंजरी, न्यास, शब्दकौस्तुभ आदि से यह भी पता चलता है कि पाणिनि के बाद भी आपिशलि 
के विशाल व्याकरण का प्रचार बना रहा। भाष्य में दो बार उनके व्याकरण के अध्ययन की चर्चा 
है।' स्वर-प्रकरण में आपिशलि, पाणिनि, व्याडि और गौतम इन चार वैयाकरणों का सादर 
उल्लेख है।' तथा चापिशलेविधि:' इस इलोक-वात्तिक-चरण को स्पष्ट करते हुए तो भाष्यकार 
ने उनका एक सूत्र ही उद्घृत किया है, जिससे स्पष्ट है कि पतंजलि के समय में आपिशलि का 
सूत्रबद्ध व्याकरण न केवळ उपलब्ध ही था, अपितु उसका अध्ययन-अध्यापन भी चालू था । 
भाष्यकार द्वारा दिये गये आपिशलिशाला, व्याडिशाला ” उदाहरणं, पदमंजरी द्वारा उद्वृत 
आपिशलि का 'मन्यकर्मण्यनादरे उपमाने विभाषाप्राणिषु' सूत्र तथा काशिकान्यास, प्रदीप, तन्त्र- 
प्रदीप, घातुवृत्ति आदि ग्रन्थों में उद्धृत आपिशलि के सूत्र उनकी लोकप्रियता के द्योतक हैं। इन 
उद्धृत सूत्रों से यह भी पता चलता है कि इनके तथा पाणिनि के सूत्रों में बहुत अधिक साम्य था ।' 
टापू, ठन्‌, शपू आदि प्रत्यय, सार्वधातुक संज्ञा तथा भष्‌ और वम्‌ प्रत्याहार पाणिनि ने आपिशलि 
से ही लिये हैं। काशिका एवं पदमंजरी में आपिशलि व्याकरण को 'दुष्करण' कहा है । जिस 
प्रकार पाणिनीय व्याकरण में वृत्‌ धातु समाप्ति की सूचक है, उसी प्रकार आपिशलि में दुष्‌ है। 
महाभाष्य-प्रदीपिका, काव्यमीमांसा आदि ग्रन्थों में उद्धृत अंशों से पता चलता है कि आपिशलि 
ने सूत्रपाठ के अतिरिक्त शिक्षा, गणपाठ, उणादिपाठ और धातुपाठ की भी रचना की थी। 
विद्वानों में प्रचलित प्रवाद के अनुसार इनके घातुपाठ में अस्‌ के स्थान पर स्‌ धातु थी। 
काशक्रस्त ओर वेयाघ्रपद्य--आपिशरि के समान वैयाघ्रपद्य और काशकृत्स्न , के 
व्याकरण भी भाष्यकार के बाद कई शताब्दियों तक उपलब्ध रहे। काशिका के अनुसार वैया घ्रपद् 
का व्याकरण दस तथा काशकृत्स्न का तीन अध्यायो में विभक्त था।“ काशिका (७-१-९४) 
में एक पुरानी कारिका भी उद्घृत है, जिसके अनुसार वैयाघ्रपद्य के मत से नपुसंकालिग के सम्बोधन 
में त्रपु आदि उकारान्त शब्दों के हि त्रपो, हे त्रपु' ये दो रूप होते थे। भट्टोजि काशिका में उद्वृत 
० 


१. तत्र ये साधवस्ते शास्त्रेणानुशिष्यन्ते आपिशलेन व्याकरणेन। अपिशिलिना ताहि 
केनावगतम्‌ ? ततः पुर्वेण व्याकरणेन । --पदमञ्जरी, भाग १, पृ० ६१७। 

२. १-१-९, पृ० २६; ४-१-४, पु० ३६। ` n 

३. ६-२-३६, पु० २५७। रि 

४. एवं च कृत्वा आपिशलेराचार्यस्य विधिरुपपन्नो भवति--धेनुरनजि कमुत्पादयरि। 
४-२-५४, पु० १८२। 

५. ४-१-८० तथा ६-२-८६ 

. ६. पदमञ्जरी २-३-१७ तथा यथा विभक्त्यन्तं पदम्‌--घेनोरनन:--शताच्च ठन्‌यता- 

वग्नन्य--शन्विकरणे गुणः--करोतेइचभिदेशच इत्यादि । 

७. का० ४-३-११५। ८. का० ५-१-५८। 

९. सम्बोधने तुशनसस्त्रिरूपं सान्तं तथा नान्तमथाप्यदन्तम्‌ । 
माध्यन्दिनिवष्टि ग॒णं त्विगन्ते नपुंसके व्या प्रपदां वरिष्ठ: ॥ 
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'शुष्किका शुष्कजङ्घा च' आदि कारिका को वैया घ्रपद्य-विरचित मानते हैं। भाष्यकार ने आपिशलि 
के साथ ही व्याकरण-सम्प्रदाय-प्रवत्तंक के रूप में काशकृत्स्न का स्मरण किया है और साथ ही 
काशङृत्स्नी मीमांसा का उल्लेख भी।' काशकृत्स्न शब्द पाणिनि के अरीहणादि गण में भी 
आया है। बादरायण सूत्रों में इनकी चर्चा है। कैयट के प्रदीप में भी इनके कुछ सूत्रों का उल्लेख 
है।' पदमंजरीकार ने 'तदहंम्‌' सूत्र की व्याख्या करते हुए कहा है कि दूसरे व्य़ाकरलों में यह 
सूत्र नहीं रखा गया है। हेलाराज के मत से ये दूसरे व्याकरण आपिशलि और काशकृत्स्न के 
थे।' यज्ञफल नाटक में भी काझकृत्स्नी मीमांसा का उल्लेख है। कुछ लोगों के मत से संकर्षकाण्ड 
या दैवतमीमांसा भी काशक्कत्स्न-प्रोक्त है। सरस्वतीकण्ठाभरण (४-३-२४६) की हृदयहारिणी 
टीका के अनुसार सूत्रों में गौरव-लाघव-विवेचन काशक्कत्स्न-व्याकरण की विशेषता थी। 
व्याडि-संग्रहकार व्याडि भी पाणिनि के पूर्ववर्ती थे। भाष्यकार ने दाक्षायण नाम से 
इनका उल्लेख किया है और इनकी कृति को शोभना कहा है। पाणिनि ने ऐषुकारिगण (४-२- 
५४) में दाक्षायण शब्द का समावेश किया है। भाष्यकार ने शब्द के नित्यत्व और कार्यत्व पर 
विवेचन करते हुए कहा है कि संग्रह में इस बात की प्रधान रूप में परीक्षा की गई है और पर्याप्त 


“ समीक्षा के बाद वहाँ यह निर्णय दिया गया है कि शब्द नित्य भी है और कार्य भी।* इसी प्रसंग 


में आगे भाष्यकार ने कहा है कि संग्रह में सिद्ध शब्द का प्रयोग नित्य अर्थ में और कार्य 
के प्रतिद्वन्द्वी के रूप में किया गया है।* वात्तिककार ने व्याडि को द्रव्याभिधानवादी कहा है। 
भाष्यकार ने भी वात्तिक की व्याख्या करते हुए बतलाया है कि आचार्य व्याडि शब्द के द्रव्याभि- 
छायकत्व को . न्याय्य मानते हैं।' महाभाष्य की प्रदीपोद्योत व्याख्या में व्याडि के संग्रह को 
लक्ष्य-संख्यक ग्रन्थ कहा है। वाक्यपदीय की पुण्यराज-कृत टीका से भी इसका समर्थन होता 
है।' महाभाष्य-प्रदीपिका ने संग्रह को इसी व्याकरण-शास्त्र का एकदेश बतलाया है।” इन 
उद्धरणों से यह भी पता चलता है कि संग्रह पाणिनीय शाखा का ही ग्रन्थ माना जाता था। पाणिनि 


१. आ० २, पू २६। 

२. २-१-५१ तथा ५-२-२१ पर प्रदीप टीका। | 

३. तदहँमिति नारब्ध सूत्रं व्याकरणान्तरे। पदमञ्जरी ५-१-११७ तथा वाक्यपदीय 
में इसी सूत्र की टीका में हेलाराज। 

४. २-३-६६, पू० ४५३; ४-१-१ बा० ९, पू० ११ तथा ६-१-९१, पु० १४४। 

५, आ० १, पु० १२। 

६. आ० १, पृ्‌० १४। 

७, द्रव्याभिध्यानं व्याडि:--दव्याभिधानं व्याडिराचार्या न्याय्यं मन्यते।--१-२-६४ 
वा०, ४५, पू० ५९०। 

८. संग्रहो व्याडिकृतो लक्षसंख्यको ग्रन्यः। 

९. इह पुरा पाणिनीयेऽस्मिन्‌ व्याकरणे व्याड्युपरचितं लक्षग्रन्यपरिमाणं संग्रहाभिधानं 
निबन्धनमासीत्‌। 
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और व्याडि या तो एक ही पूर्ववर्ती व्याकरण-शाखा के अनुयायी थे या परस्पर एक दूसरे के समर्थक । 
भाष्यकार ने आपिशलि, पाणिनीय, व्याडि और गौतम के ग्रन्थों का अध्ययन करनेवाले चारों 
सस्प्रदायों का एक साथ उल्लेख किया है। इससे भी इन चारों सम्प्रदायों में निकट सम्बन्ध जान 
पड़ता है। अन्तर यह है कि पाणिनि का ग्रन्थ शब्दानुशासनार्थं था और व्याडि का शब्द के अर्थ- 
विवेचन से सम्बद्ध। भाष्य की भत्तृंहरि-टीका में इस ग्रन्थ से अनेक इलोक तथा वाक्य उद्घृत 


मिळते हैं।' रामायण ने हनुमान्‌ को सूत्र, वृत्ति, अर्थ, पद और संग्रह का अध्येता बतलाया है।' 
हर्षचरित, चरक और यज्ञफल नाटक के कर्ता इस ग्रन्थ से परिचित थे। ऋक्‌-प्रातिशाख्य में 
व्याडि के अनेक मत उद्धृत हैं। ऋक्‌-प्रतिशाख्य (१३-३१) में शाकल्य और गाग्यं के साथ 
इनका उल्लेख है। ये दाक्षीपुत्र पाणिनि के ममेरे भाई थे, ऐसा कुछ विद्वानों का अनुमान है। 
कुछ समय तक दाक्षायण के संग्रह की इतनी प्रतिष्ठा थी कि योग्य कन्या से विवाह के लिए उसका 
अध्ययन आवश्यक माना गया था। इस कारण कुछ विद्यार्थी कुमारी-प्राप्ति के लोभ से दाक्षादि- 
प्रोक्त शास्त्रों का अध्ययन करने लग जाते थे।* काशिकाकार ने दुष्करण को व्याडि की अपनी 
उपज्ञा से प्रसूत बतलाया है, जिसकी न्यास-कृत व्याख्या से पता चलता है कि पाणिनि के लकारों के 
समान व्याडि ने अपने ग्रन्थ में दस कालबोधक दुष्करणों की कल्पनां की थी ।' पण्डित-मण्डली 
में प्रवाद है कि संग्रह के अतिरिक्त एक अन्य ग्रन्थ भी व्याडि ने लिखा था। पं० हरप्रसाद शास्त्री 
और स्टाइन ने हस्तलिखित ग्रन्थों की सूची में व्याडि की परिभाषा-वृत्ति का भी उल्लेख किया है। 
महाभाष्य की बहुत-सी परिभाषाएंँ तथा न्याय, जिनमें “व्याख्यानतो विरोषप्रतिपत्तिनं हि सन्देहाद- 
लक्षणम्‌ भी सम्मिलित है, व्याडि से ही लिये गये हैं। व्याडि से अत्यन्त प्रभावित होने के 
कारण अनेक लोग महाभाष्य को व्याडि-संग्रह-विवृति भी कहते थे। 
कालान्तर में वैयाकरण लोग संक्षेप में पढ़ने की ओर रुचि रखने लगे और अल्प-विद्या- 
परिग्रह को ओर उन्मुख हो गये। इस कारण, संग्रह-जैसा विशाल ग्रन्थ उपेक्षित होकर नष्ट 
हो गया।* 
कुणि--कुणि का वृत्ति-सूत्र या तो पाणिनि-सूत्रों की व्याख्या थी या संग्रहका संक्षेप, 
जिसका लोप महाभाष्य की लोकप्रियता के कारण हो गया । वृत्ति-ग्रन्थ का उल्लेख काझिकाकार ने 
भी अपने आरम्मिक इलोक में किया है।* इससे स्पष्ट है, यह ग्रन्थ भाष्य-रचना के पूर्व प्रचलित था । 
भाष्यकार ने पूर्वेभासिद्धम्‌' (८-२-१) के भाष्य में जो शास्त्रासिद्धत्व-पक्ष स्थापित किया है, 
sy १: १-२६, १-४४, १-७७, ३-३, ३-१३ आदि को टीका। x 
Sr २. सतूत्रवृत्त्यर्थपदं महार्थं ससंग्रहं साध्यति वे कपीन्द्रः । उत्तर रामा० ३६-४६। 
i ३. काशि० ६-२-६९। 
४. काशि० २-४-४१ तथा न्यासव्याडिरप्यत्र युगपत्‌ कालभाविनो विधीनां सध्ये दश 
दुष्करणानि कृत्वा परिभाषितवान्‌ पुर्व पूर्व कालमिति। 
५. प्रायेण संक्षेपरुचीनल्पविद्या परिग्रहान्‌ । 
सम्प्राप्य वेयाकरणान्‌ संग्रहेऽस्तमुपागते ॥ --वाक्यपदीय२-४८४। 
६. वत्तौ भाष्ये तथा घातुनामपारायणादिवु । -_काशि०। 
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उसपर कैयट ने कहा है कि भाष्यकार ने वृत्ति-ग्रन्थों के कथन को एक ओर हटाकर यहाँ 
शास्त्रासिद्धत्व-पक्ष का ग्रहण किया है। इससे भी वृत्ति-ग्रन्य का पूर्व अस्तित्व सिद्ध होता है। 
भाष्य (१-१-७४) की टीका में कैयट ने इस सूत्र के भाष्य को कुणि के विचारों का अनुवर्त्ती 
बतलाया है ।' हरदत्त ने पदमंजरी में काशिका के पूर्वोक्त प्रारम्भिक मंगल-श्लोक का विवेचन 
करते हुए कहा है कि सुत्रार्थप्रधान ग्रन्थ वृत्ति कहलाता है।' काशिका के इलोह में पुत्ति शब्द 
पाणिनि के बनाये हुए सूत्रों पर कुणि आदि आचार्यो द्वारा किये हुए विवरण या वृत्ति के लिए 
आया है।' 

अन्य प्राचीन वेयाकरण--पतंजलि से पूर्व के वैयाकरणों में पाणिनि और कात्यायन को 
छोड़कर, जिनकी चर्चा आगे की जायगी, तैत्तिरीय और मैत्रायणीय प्रातिशाख्यों में आरिनवेश्य, 
आग्निवेश्यायन, आत्रेय, आह्वारक, उख्य उत्तमोत्तरीय, काण्डमायन, कौण्डिन्य, कौहली-पुत्र, 
गौतम, तैत्तिरीय, पौष्करसादि, प्लाक्षायण, प्लाक्षि, भारद्वाज, माचाकीय, मीमांसक, वाडमीकर, 
वात्सप्र, वाल्मीकि, शांखायन, शैत्यायन, स्थविर कौण्डिन्य, सांकृत्य और हारीत; ऋक्प्रातिशाख्य 
में इनके अतिरिक्त, आन्यतरेय, आगस्त्य, कौत्स, गाग्यं, पांचाल, प्राच्य पांचाल, बाभ्रव्य, माक्षव्य, 
माण्ड्केय, यास्क, वेदमित्र, शाकल्यपिता, शूरवीर और शौनक; वाजसनेयी प्रातिशाख्य में 
औपशीवि, काण्व, काश्यप, जातूकण्यं, दाल्म्य, माध्यन्दिन तथा ऋक्तन्त्र में औदब्रजि, नगी, बृह्‌- 
स्पति एवं ब्रह्मा ये नाम मिलते हें । निरुक्त और पाणिनि ने जिन वैयाकरणों का नामपूर्वक उल्लेख 
किया है, उनको छोड़कर वात्तिककार ने शौनक और पौष्करसादि तथा भाष्यकार ने आपिशलि, 
काशकृत्स्न, कुणर वाडव, क्रोष्ट्रीय, गोनर्दीय, गौतम, भारद्वाजीय, यास्क, वार्ष्यायणि, व्याडि, 
शाकटायन और सौनाग की चर्चा की है। पाणिनि द्वारा निर्दिष्ट दसों वैयाकरणों का पाणिनि 
से केवल सन्धिकायं, द्वित्व आगम, स्वर एवं गुण के ही विषय में मतभेद था। प्रत्यय या 
शब्दसिद्धि के विषय में नहीं। पाणिनीय व्याकरण में जो मतभेद-दर्शक अट्टारह सूत्र मिळते 
` हैं, उनमें आठ केवल सन्धिविषयक हैं। शौनक पौष्करसादि और भागुरि पार्षद-काल के 
वेयाकरण थे। पौष्करसादि और चारायण नाम भाष्य में भी मिलते हैं। शेष का नामपुर्वक उल्लेख ४ 
अथवा उनके मतों की अलोचना भाष्य से पूर्व ही होने लगी थी। भाष्य में उपलब्ध कम्बल- 
चारायणीय, घृतरौटीय और ओदनपाणिनीय इन आक्षेप-परक शब्दों से स्पष्ट है कि चारायण 
और'्पँटिशाखा के व्याकरणों की प्रतिष्ठा भी अष्टाध्यायी के साथ-साथ थी। डॉ० कीलहॉर्न ने 
चारायण की एक शिक्षा का भी उल्लेख किया है। बत: 
"७" उपर्युक्त विवरण से यह स्पष्ट हो गया होगा कि ई० पु० ५०० तथा उसके निकटवर्ती ० 
उत्तर काल में व्याकरण का विधिवत्‌ शास्त्र देश में विद्यमान था। ३ 


१. कुणिना प्राग्ग्रहणमाचार्य निर्देशार्थ व्यवस्थितविभाषार्थमिति च व्याख्यातम्‌। तेन 
कोडो नाम उदग्न प्रामस्तत्र भवः क्रोड इत्येवं भवति। भाष्यकारस्तु कुणिदर्शनसशिश्रियत्‌ । 


=¬ १-१-७४ प्रदीपे। 
२. तत्र सूतरार्थप्रधानो प्रन्यो वृत्तिः। सा चेदं पाणिनिप्रणीतानां सूत्राणां कुणिप्रभृति- 


भिराचायेविरिचितं विवरणम्‌। 
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तृतीय सोपान 


पाणिनि-काल 
पृष्ठभूमि--व्याकरण के मूल में वेद-रक्षा की धार्मिक भावना थी। वेद-संहिताओं 
को सुरक्षित रखने तथा उन्हें भ्रान्त उच्चारणों, व्याख्याओं और प्रक्षेपों से बचाने की चिन्ता ने 
ही निरुक्त और व्याकरण को जन्म दिया था।' पतंजलि ने व्याकरण-शास्त्र के अध्ययन के प्रयोजनों 
का अन्वाख्यान करते हुए वेद-रक्षा को प्रथम स्थान दिया है। इसीलिए, ईसा-पूर्व आठवीं या 
सातवीं शताब्दी में, जबकि देश में प्राकृत भाषाओं के विविध रूपों का प्रचार बढ्ने लगा था, 
निरुक्त और व्याकरण-ग्रन्थों का प्रणयन तेजी से हुआ। इस समय व्याकरण का उद्देश्य शास्त्र- 
विहित और परम्परागत साघु शब्दों का समर्थन करना और भाषा को अपभ्रंश शब्दों के मिश्रण 
से वचाकर रखना था। इसीलिए, व्याकरण को राब्दानुशासन या साध्वनुशासन शास्त्र नाम 
दिया गया था। जैन और बौद्ध घमो के प्रवर्तन से प्राकृतों को और वल मिला। जो भाषाएं 
अबतक प्राकृत जनों में व्यवहृत थीं, वे अब संस्कृत समाज में भी छा जाने का उपक्रम करने लगीं । 
जिनका प्रवेश धर्म और दशन के क्षेत्र में निषिद्ध था, उनके हाथ उसको रक्षा का भार सौंप 
दिया गया। संस्कृताभिमानी लोगों पर इसकी प्रतिक्रिया स्वाभाविक थी। इन्होंने शिष्ट भाषा 
को अपभ्रंशों से अस्पृष्ट रखने के लिए सीमा-वन्ध के रूप में व्याकरण को पुष्ट किया और इस 
प्रकार के प्रयत्नों की पूर्णता पाणिनि की अष्टाध्यायी की रचना में हुई। 
भाषा-विज्ञान का सामान्य सिद्धान्त है कि जब एक भाषा .दूसरी भाषा के सम्पर्क 
में आती है, तव व्याकरण को सहसा उत्तेजना मिलती है। इसी प्रकार, अनिवार्य परिस्थितियों 
के कारण जव एक भाषा से वहुत-सी वोलियाँ वन जाती हैं, तव भी व्याकरण का महत्त्व बढ़ता है। 
विजेता और विजित का .पारस्परिक प्रभाव, जलवायु की स्थिति में अन्तर, व्यक्तियों का 
एक देश से दूसरे देश को स्थानान्तरण और उस अवधि में अपनी अभिव्यक्ति-शैलो और संकेत- 
पद्धति में सुधार, ये बातें भाषा में परिवर्तन उत्पन्न करती हूँ, जिससे व्याकरण गम्भीर रूप से 
प्रभावित और समृद्ध होता है। यदि यह्‌ सिद्धान्त ठीक है, तो संस्कृत के विभिन्न प्राक्रतो में 
विकसित होने तथा व्याकरण की समृद्धि के इस युग में उपर्युक्त बातों में से एक-न-एक अवश्य 
विद्यमान रही होगी ।' डॉ० वर्नेल के मत से भी विदेशी जातियों के किचित्‌ सम्पर्क और देश 
के भीतर घामिक सम्प्रदायो में तीब्र संघर्ष के विना पाणिनीय अष्टाध्यायी जैसा सर्वांगपूर्ण 
भाषाविषयक चिन्तन का ग्रन्थ कभी कहीं लिखा जाता हुआ नहीं देखा गया । र 


१. दि मोस्ट इम्पोर्टण्ट फेक्टर इन दि इवोल्यूशन ऑफ्‌ ग्रामर एज साइंटिफिक एण्ड 
इण्डिस्पसेबुल ब्रांच ऑफ्‌ स्टडी, वाज दि नेसेसिटी मोर रिलोजस देन एकेडेमिक, ऑफ्‌ डिवाइजिग 
सम प्रेक्टिकल सीन्स इन्द्योरिग सक्सेसफुल स्टडी ऑफ्‌ दि वेदाज ।--पी० सी० चक्रवर्ती : दि 
फिलासफी ऑफ्‌ संस्कृत ग्रैमर, पु० ७। 

२. रक्षार्थ वेदानामध्येयं व्याकरणम्‌ ।--आ० १, पृ० २। 
३. डॉ० बेलवलकर : सिस्टम्स ऑफ्‌ संस्कृत ग्रामर, पु० २, ३। 
४. डॉ० वर्नेल विद आऊट सम कॉण्टेक्ट विद फारेन पीपुल्स एण्ड बिटरडिस्प्यूट्स एमांग 
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परिचय १५ 


पाणिनिकालीन भाषा--पाणिनि के समय तक वैदिक और लौकिक संस्कृत,में विशेष 
अन्तर नहीं था। ऋग्वेद के दूसरे और नवें मण्डल तथा उस पर अधिष्ठित यजुर्वेद और सामवेद ~ 
की भाषा को छोड़कर शेष सम्पूर्ण वाङमय की भाषा सामान्य संस्कृत ही थी। ऋग्वेद के उप- pe 
युक्त भाग में भी 'अग्निमीडे०' ( १-१-१), 'तत्सवितुः' (३-६०-१०), 'सहत्नशीर्षा' (१०- 
९०-१) आदि सैकड़ों ऋचाओं की भाषा में नाममात्र के लिए भी आर्ष प्रयोग नहीं ग्रे। फिर 
भी, वैदिक भाषा पवित्र देववाणी मान ली गई थी। इसलिए, उसे शुद्ध रखने एवं उसकी शुद्ध 
व्याख्या करने की प्रवल इच्छा संस्कृत लोगों में विद्यमान थी। पाणिनि ने इस भावना का घ्यान 
रखते हुए वेद में प्राप्त, किन्तु लोक में प्रचलित शब्दों का सम्यक्‌ अनुशीलन करके उनके शुद्ध उच्चा- 
रण और अभिप्रेत अर्थ की दृष्टि से 'छन्दसि' या “मन्त्रे' नाम से कुछ विशिष्ट सूत्रों का निर्माण 
किया। वैदिक वाङमय के भिन्न-भिन्न कालों तथा देश के भिन्न-भिन्न भागों में रचित होने के 
कारण उसमें एक अर्थ के वाचक अनेक शब्द, एक क्रिया की वाचक अनेक घातु तथा एक ही IE 
सम्बन्ध के बोधक अनेक प्रत्यय विद्यमान थे। लौकिक भाषा में यह संख्या यद्यपि कम हो गई 
थी, तथापि एक अर्थ के वोधक अनेक शब्द विद्यमान थे ही प्राकृत भाषाओं में आधुनिक आर्य 
भारतीय भाषाओं के समान नये-नये अनेक पदार्थों के व्यवहार में आ जाने के कारण यद्यपि 
~ शब्द-संख्या कहीं अधिक थी, तथापि एकार्थवाचक धातुओं, संज्ञाओं और प्रत्ययों की संख्या में. 
और अधिक कमी हो गई थी। इतना ही नहीं, द्विवचन, चतुर्थी विभक्ति, आत्मनेपद आदि 
का प्रयोग नाममात्र को रह गया था और ऋ, ऋ, लू, ऐं, औ स्वरों तथा संयुक्ताक्षरों का प्रचलन 
दिज्न-पर-दिन कम होता जा रहा था। पाणिनि के समक्ष ऐसे शब्दों का एक बड़ा समूह वत्तंमान 
था, जो विशिष्ट जनसमूह या विशिष्ट प्रदेश में ही व्यवहृत होता था; किन्तु अभिजात वाङमय 
में जिसे स्थान न था। ऐसे शब्दसमूह और भाषा को पाणिनि ने अपने व्याकरण में स्थान न देकर 
शिष्ट-वर्ग में समादुत भाषा का ही विवेचन किया। इस समय उत्तर भारत के अभिजात-वर्ग 
की भाषा शिष्ट मानी जाती थी। भाषा की दृष्टि से भारत के प्राक्‌ और उदक्‌ दो विभाग थे। 
इरावती के उत्तर-पश्चिम का भाग उदक्‌ माना जाता था और पूर्व का प्राक्‌।' इस प्रकार, 
सिन्धु और सतलज नदियों के बीच का भाग उत्तर था। इस भाग की भाषा प्रज्ञाततरा कही . 
जाती थी। दूर-दूर के लोग वाणी सीखने वहाँ जाते थे और वहाँ से लौटने पर विशेष सम्मानित 
होतेळ्थे ।' पाणिनि इसी प्रदेश के निवासी थे। स्वभावतः उन्होंने इस प्रदेश की भाषा के लिए ३ 
अपना व्याकरण बनाया, किन्तु प्राग्देश में प्रचलित प्रयोगों को भी उसमें स्थान दिया। पाणिनि ९ 
हरीश पदों के परस्पर सम्बन्ध, पदों के समास, पदों के प्रकृति-प्रत्यय-मूलक विभाग, सन्धि-कार्ये, । 


रिलीजस सैक्ट्स ऐट होम, सच हाइलो डेवलेण्ड इनक्वायरी इन टु लेग्वेज ऐज पाणिनीय ट्रोटाइज 
डिस्प्लेज, इज .कान्टेरी ट॒ ऑल एक्सपिरियन्स। ऐन्द्र स्कूल ऑफ ग्रेमेरियन्स। 
१. प्रागदञ्चो विभजते हंसः क्षीरोदके यथा। 
विदुषां शब्दसिद्ध्यर्थं सा नः पातु इरावती (शरावती ? )॥--काशि० १-१-७५ । 
२. तस्मादुदीच्या, दिशि प्रज्ञाततरा वागुद्यते। उदञ्च उएव यान्ति वाचं झिक्षितुस्‌। 
`यो वा तत आगच्छति तस्य वा शुश्रषन्ते। ---शांखा० ब्रा० ७-६॥ 
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स्वर, सुबन्त-तिङन्त पदों की सिद्धि आदि पर शास्त्रशुद्ध वैज्ञानिक एवं लाघवयुक्त ग्रन्थ लिखने 
के बाद शब्दशास्त्र के लिए व्याकरण शब्द का प्रयोग रूढ हो गया। 

पाणिनि ने अपने समय में प्रचलित भाषा के लिए 'भांषा' शब्द का प्रयोग किया है। 
भाषा अर्थ में संस्कृत शब्द का प्रयोग अष्टाध्यायी में नहीं मिलता । विशेषण रूप में इस शब्द 
का प्रयोग सर्वप्रथम रामायण में प्राप्त होता है।' रामायण से यह भी विदित होता है कि 
व्याकरण के अध्ययन का मुख्य उद्देश्य अपशब्दों के प्रयोग से बचते हुए संस्कृत भाषा का शुद्ध 
प्रयोग माना जाता था ।' इस समय जैसे वैदिक भाषा की कुछ विशेषताओं का ग्रहण करते 
हुए उत्तर देश में बोलचाल की संस्कृत का विकास हुआ था, उसी प्रकार वैदिक भाषा की 
अन्य तथा भिन्न-भिन्न विशेषताओं को आत्मसात्‌ कर शूरसेन, कोसल, प्राग्देश, मगध, मालव, 
महाराष्ट्र, लाट आदि प्रदेशों में उन प्रदेशों की संस्कृत विकसित हुई थी । पाणिनि-काल तक 
शब्दों के अर्थ, सम्बन्ध तथा वाक्य-रचना की दृष्टि से इन सब प्रदेशों की भाषा एक थी । केवल 
स्वर, सन्धि-कार्य, हुस्व-दीघं-व्यतिक्रम तथा कहीं-कहीं विशिष्ट प्रत्यय या आगम-सम्बन्धी 
अन्तर दृष्टिगोचर होते थे। इस प्रादेशिक संस्कृत के भिन्न-भिन्न व्याकरण इन्द्र, आपिशलि, 
कात्यायन, गाग्ये, शाकटायन इत्यादि पूर्वोक्त वैयाकरणों ने निमित किये थे। इनमें ऐन्द्र व्याकरण 
शरसेन या हस्तिनापुर के पास-पड़ोस में प्रचलित था। इस व्याकरण के अनुसार व्युत्पन्न शब्दों 
का प्रयोग महाभारत में देखा जा सकता है। 

पाणिनि पर पूर्वाचायों का प्रभाव और उनका समन्वयवादी दृष्टिकोण--पाणिनि ने 
इन समस्त प्रादेशिक रूपों का समन्वय कर संस्कृत का देशव्यापी एकरूप उपस्थित किया। उन्होंने 
प्रत्येक प्रान्त के विशिष्ट रूपों को उनके समर्थक आचार्यो के नामोल्लेख-सहित विकल्प रूप 
से अपने व्याकरण में स्वीकृत किया। उनके द्वारा आठ बार किया गया प्राच्य' आचार्यो के मत का 
उल्लेख (जिसमें छह तद्धित प्रत्यय-सम्बन्धी मतभेद हैं) इस बात का प्रमाण है कि वे प्रादेशिक 
मतभेदों का समन्वय कर संस्कृत का एकदेशव्यापी स्वरूप खड़ा करना चाहते थे। एतदर्थ, 
उन्होंने समस्त पूर्ववर्ती कृतियों से लाभ उठाया। शब्द-सिद्धि के लिए सारी आवश्यक और 
अपने अनुकूल बातें उन्होंने प्राचीन वैयाकरणों से ज्यों-की-त्यों ले लीं। उन्होंने अक्षर-समाम्नाय | 
प्रातिशाख्य-ग्रन्थों तथा अग्रज वैयाकरणों से लिया। यद्यपि अपनी सुविवा के लिए उन्होंने उसमें | 
से कुछ वर्ण छोड़ दिये, कुछ के भेद कल्पित कर लिये और कुछ का क्रम बदल दिया । “फिर | 
भी, अपनी ओर से किसी नये वर्ण का समावेश नहीं किया । लाघव के लिए एक समान शब्दावली 
में से नमूने के लिए एक शब्द सूत्र में ग्रहण कर शेष के लिए गण की कल्पना कर गणर्पाठ 
में उनका समावेश कर दिया । गणपाठ में भी उन्होंने अनेक गण आपिशलि आदि से ले लिये । 
घातु और धातुपाठान्तगंत गणों के विषय में भी उन्हें पूर्व-वैयाकरणों और कोशकारों से पर्याप्त 
सहायता मिली । बयालीस वर्णो को एक विशेष क्रम में १४ सूत्रों के भीतर निविष्ट कर प्रत्या- 


१. वाच चोदाहरिष्यामि मानुषीमिह संस्कृताम्‌।-सुन्दर का० ३०-१७। 
२. नूनं व्याकरणं कृत्स्नमनेन बहुधा श्रुतम्‌ । 
 बहुव्याह्रतोऽनेन न किव्चिदपभाषितम्‌ ॥--किष्कि० का० ३-२९। 


परिचय 2 १७ 


हारों द्वारा संक्षेप में बात कहने का मार्ग सुकर कर लिया। इन वर्णों से बने बयालीस प्रत्याहारों 
का उपयोग. उन्होंने अपने व्याकरण में किया। प्रत्याहारों की प्रेरणा उन्हें इन्द्र, आपिशलि 
आदि से मिली। सन्धि-कार्य के विषय में प्रातिशाख्य विद्यमान ही थे। उनके सारे नियमों 
का ग्रहण कर केवल मतभेद के स्थलों में पूर्वाचार्यों का उल्लेख किया और वैकल्पिक 
रूप से उनके द्वारा समर्थित प्रयोगों का ग्रहण कर लिया। सर्वेनाम अव्यय, धातु, प्रातिपदिक 
इत्यादि लोक-प्रसिद्ध संज्ञाएँ पूर्वाचार्यों से ले लीं। पाणिनि ने निरुक्त में व्यवहृत अनेक 
संज्ञाओं का प्रयोग भी स्वच्छन्दतापूर्वक किया है, यद्यपि अनेक स्थानों पर दोनों आचायों 
द्वारा व्यवहृत संज्ञाओं में अन्तर है। जैसे-- 


यास्क पाणिनि यास्क पाणिनि 
कारित णिजन्त चर्करीति _ यडलुडन्त 
चिकीषित सनन्त _ व्यंजन विशेषण 
निवृत्ति-स्थान (कुछ नहीं) नामकरण (कुछ नहीं) | 


: यास्क ने सर्वनाम शब्द का प्रयोग “सर्वाणि नामानि यस्य' अथवा सर्वेषु भूतेषु नमति 
गच्छति वा' इस अर्थ में किया है, पाणिनि के समान पारिभाषिक अर्थ में नहीं। इसी प्रकार, यास्क 
में निपात शब्दों के पृथक्‌ अर्थ वतलाते हुए निपातों की 'उच्चावच्चेष्वर्थेषु निपतन्ति यह व्याख्या 
दी“है, किन्तु पाणिनि ने क्रिया के योग में उन्हें उपसगे तथा क्रियाजन्य शब्दों के योग में गति 
और कर्मप्रवचनीय संज्ञा दी है। इससे यास्क और पाणिनि के काल के बीच पर्याप्त अन्तर जान 
पड़ता है। फिर भी प्रत्यय, प्रथमा, द्वितीया आदि से सप्तमी तक विभक्ति, नाम, 
समास, तत्पुरुष, -अव्ययीभाव, वहुव्रीहि, कृत, तद्धित आदि प्राचीन संज्ञाओं का व्यवहार 
उन्होने उसी रूप में किया और उनकी व्याख्या करने की आवश्यकता नहीं समझी। नामधातु 
और दशगणी व्याडि की देन है। इसके अतिरिक्‍त लाघव के लिए एक प्रकार के शब्दों का एक 
विशेष संकेत द्वारा बोध करानेवाली टि, घु, नदी, निष्ठा आदि संज्ञाएँ उन्होंने स्वयं कल्पित 
कर लीं। इसीलिए, गोल्डस्टुकर ने कहा है कि पाणिनि अपनी अष्टाध्यायी में वणित व्याकरण- 
पद्धति के आविष्कर्ता नहीं थे। फिर भी, यह सत्य है.कि उन्होंने पूर्ववर्ती वैयाकरणों को पद्धति 
में कफी सुधार किया और उसमें अपनी ओर से भी बहुत कुछ जोड़ा। उन्होंने प्राचीन वैयाकरणों 
की पौरिभाषिक शब्दावली से भी लाभ उठाया।' डॉ० वर्नेल के अनुसार ऐन्द्र शाखा सब 


ध्याकरणों में प्राचीनतम थी। पाणिनि उससे परिचित थे और उन्होंने उससे बहुत कुछ छिया 


है।3 प्राचीन आचार्यों की. शब्दावली के व्यवहार के कारण ही कुछ विचारक महाभाष्य के 
पर्पशाह्लिक के “पाणिनिना प्रोक्तं पाणिनीयम्‌ को आधार बनाकर कहते हैं कि अष्टाध्यायी 
पाणिनि. द्वारा प्रोक्त है, कृत नहीं।' इसकी निःसारता भाष्य में प्रयुक्त प्रणयति स्म, प्रयुङक्ते, 


१. पाणिनि हिज प्लेस इन संस्कृत लिटरेचर, पू० ८८। 
ऐन्त्र स्कूल. ऑफ्‌ ग्रैमेरियन्स-- निबन्ध । 1 
आई० ई० पवाटे; दि स्ट्रक्चर झॉफ्‌ अष्टाध्यायी, पू? ११८-१९ | 


डे 


| 
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करोति, क्रियन्ते, कृति, कर्ता, पठितम्‌, शास्ति, आह आदि प्रयोगों से ही स्पष्ट है। अष्टाध्यायी 
के लगमग ४००० सूत्रों में से केवल उन्नीस में भिन्न मतवाले आचार्यों का उल्लेख मिलता है। 
इसके अतिरिक्त दो सूत्रों में सामान्यतया आचार्यों का, एक-एक सूत्र में 'एके' और 'सर्वे' का तथा 
वीस सूत्रों में 'प्राचाम्‌' और 'उदीचाम्‌' का उल्लेख है। इस प्रकार, अष्टाध्यायी में कुल ५० 
सूत्र अन्य आचार्यों से सम्बद्ध है । 

अष्टाध्यायी--पाणिनं,य अष्टाघ्यायी, जैसा कि नाम से स्पष्ट है, आठ अध्यायों में 
विभक्त है। प्रत्येक अध्याय में चार पाद हैं और कुल मिलाकर ३९८१ सूत्र। इनमें यदि १४ 
प्रत्याहार-सूत्र जोड़ दें, तो यह संख्या ३९८५ हो जाती है।' अष्टाध्यायी के प्रथम दो अध्यायों 
में पदों के सुबन्त, तिङन्त-भेदों और वाक्य में उनके परस्पर सम्वन्ध पर विचार किया गया है । 
` तृतीय अध्याय में घातुओं से शब्द-सिद्धि का विवेचन तथा चतुर्थ और पंचम अध्याय में प्राति- 
पदिकों एवं शब्द-सिद्धि का विचार है। षष्ठ एवं सप्तम अध्याय में सुबन्त एवं तिङन्त शब्दों 
की प्रकृति-प्रत्ययात्मक सिद्धि एवं स्वरों का विवेचन है तथा अष्टम अध्याय में सन्निहित पदों 
के शी ध्रोच्चारण से वर्णों या स्वरों पर पड़नेवाले प्रभाव की चर्चा है। यदि प्रतिपाद्य विषयों की 
दृष्टि से विचार किया जाय, तो संज्ञा और परिभाषा, स्वरों और व्यंजनों के प्रकार, घातु-सिद्ध 
क्रियापद, कारक, विभक्ति, एकशेष, समास, कृदन्त, सुबन्त, तद्धित, आगम और आदेश, स्वर- 
विचार, द्वित्व और सन्धि ये अष्टाध्यायी के प्रमुख प्रतिपाद्य विषय हैं। पाणिनि के मत से 
प्रकृति और प्रत्यय दोनों का पृथक्‌-पृथक्‌ अर्थ होता है। इसीलिए, उन्होंने सवत्र प्रत्यय का अर्थ 
दिया है। वे शब्द, अर्थ और उसके सम्बन्ध को नित्य मानकर चले हैं, इसलिए उनके व्याकरण 
से सिद्ध हो जाने पर भी वेद तथा लोकभाषा में अव्यवहृत शब्दों का प्रयोग उन्हें इष्ट नहीं था। 

प्राचीन ग्रन्थों में पाणिनीय शास्त्र के चार नाम मिलते हैं-अष्टक, अष्टाध्यायी, 
शाब्दानुशासन और वृत्ति-सूत्र। शब्दानुशासन शब्द का प्रयोग भाष्य के आरम्भ में ही हुआ है। 
पुरुषोत्तमदेव, सृष्टिषराचायं, मेघातिथि, न्यासकार और जयादित्य महाभाष्य के आदि वाक्य 
'अथ झाब्दानुशासनम्‌' को भी पाणिनि-कृत मानते हैं। भाष्यकार का यह कथन कि 'अथ 
जब्दोऽचिकारार्थः' प्रयुक्त हुआ है, इसी मत का पोषक है। वृत्ति-सूत्र नाम के विषय में नागेश ने 
कहा है कि 'पाणिनीय सूत्रों पर वृत्ति हे और वात्तिकों पर नहीं हूँ।' वृत्ति-सूत्र शब्द इस अन्तर 
को स्पष्ट करने के लिए प्रमुक्त होता है।` आचाय चन्द्रगोमी ने अपने व्याकरण (२-११) 


१. अष्टाध्यायी को वेदांग माननेवालों को परम्परा में प्रचलित मौखिक पाठ में यह 
संख्या ३९८३ है, जबकि "त्रीणि सूत्रसह्ताणि तथा नवशतानि च, षण्णवतिश्च सूत्राणां पाणिनिः 
कृतवान्‌ स्वयम्‌' इस उक्ति के अनुसार यह संख्या ३९९६ है। मौखिक पाठ में ११ सूत्र ऐसे हैं, 
जिनमें ९ को भाष्यकार ने वातिक तथा २ को गणसूत्र माना है। इस प्रकार, यह संख्या ३९७२ 
ही रह जाती है। काशिका ओर सिद्धान्तकोमुदी में परम्परागत पाठ के अनुसार ३९८३ संख्या 
ही दी हुई है। | 


२-१-१ भाष्य पर नागेश । 
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की वृत्ति में अष्टाध्यायी को पाणिन्युपज्ञ तथा अकाल व्याकरण कहा है। काशिका, सरस्वती- 
कण्ठाभरण और वामनीय लिंगानुशासन ने भी इसी वात को दुहराया है। विद्वानों का मत है 
कि अष्टाध्यायी के जिन सूत्रों पर महाभाष्य में 'किमर्थमिदमुच्यते' द्वारा आनर्थक्य-शंका 
उठाई है; वे ही पाणिनि के स्वोपज्ञसूत्र हैं। 

अष्टाध्यायी पूर्व व्याकरणों की अपेक्षा कहीं संक्षिप्त है। आगे चलकर उ्रंक्षेप“में कहने 
की पद्धति पर व्याकरण में बहुत वल दिया जाने लगा । इसीलिए, पाणिनि ने प्रत्ययार्थ के प्राधान्य- 
सुचक, वचन एवं काल (भूत, भविष्यत्‌ आदि), उपसर्जन आदि की परिभांषाओं के लिए सूत्र 
नहीं बनाये। अनेक विद्वानों के अनुसार इस विषय में पाणिनि की स्थिति को स्पष्ट करनेवाले 
'तदशिष्यं संज्ञाप्रमाणत्वात्‌' आदि (१-२-५३ से ५७) पाँच सूत्र प्रक्षिप्त हैं। संक्षेप की ओर 
दृष्टि रखने के कारण ही उन्होंने एक प्रयोग के लिए सूत्र नहीं बनाया । इसीलिए, स्वयं पाणिनि- 
सूत्रों के अनेक प्रयोग पाणिनि-सूत्रो से सिद्ध नहीं होते। इस प्रकार के जनिकत्तुं: (१-४-३० ), 
तत्प्रयोजकः (१-४-५५), तियेज्चि (३-४-६०), अन्वचि (३-४-६४), पुराण, सर्वनाम तथा 
ग्रन्थवाची ब्राह्मण शब्द आदि पाणिनि-प्रयोगों को भाष्यकार ने सौत्र निर्देश या आर्ष मानकर 
सन्तोष कर लिया है। इसीलिए, महाभारत के टीकाकार देवबोध ने ऐन्द्र व्याकरण को अर्णव 
और अष्टाध्यायी को गोष्पद की उपमा दी है।' 

अष्टाध्यायी संहिता-पाठ में थी । स्थानेन्तरतमः (१-१-५०) के भाष्य में पतंजलि ने 
इस बात को सूचित किया है।' उन्होंने अन्य आचार्यो के योग-विभागों को प्रमाण न मानकर 
अपदे योग-विभाग भी दिये हैं, यथा टिड्ढाणण्‌.... कब क्वरपो यञ्च (४-१-१५) । संहिता 
का विच्छेद प्रवचन-काल में हुआ, किन्तु भाष्यकार ने अष्टाध्यायी का संहिता-पाठ मानकर भाष्य 


* लिखा है। अष्टाध्यायी एकश्रुति में थी। कैयट ने इस विषय में अन्य आचायों का अनुमोदन- 


परक मत उद्धृत किया है।* यद्यपि उनका अपना मत इससे भिन्न था। अनेक विद्वानों का 
विचार है कि मूल अष्टाध्यायी उदात्तादि स्वर एवं अनुनासिकादि-सहित थी, किन्तु पदसाघुत्व 
के विषय में स्वरों के विशेष उपयोगी न होने के कारण स्वर नष्ट हो गये। नागेश भी सूत्र- 
पाठ को सस्वर.ही मानते हैं।' उनके इस मत का आधार भांष्यकार की 'आद्युदात्तनिपातनं 
करिष्यते” (६-१-१६७, पृ० २११) यह उक्ति है। उन्होंने कहा है कि आचार्य ने सारी अष्टा- 
ध्यायी 'घूकश्रुति से पढ़ी है, इस बात में कोई प्रमाण नहीं है। हाँ, कहीं-कहीं किसी पद (यथा- 
दण्डिनायनादि सूत्र में .ऐश्वाक) का एकश्रुति. से पाठ अवश्य है। भाष्य से भी इतनी ही 


१. नैकं प्रयोजनं योगारम्भं प्रयोजयति। १-१-१२, वा० २, पु० १७८। 
। २. यान्युज्जहार माहेन्द्राद्‌ व्यासो व्याकरणाणवात्‌ । 
पदरत्नानि कि तानि सन्ति पाणिनि गोष्पदे ॥ 
३. उभयथाऽपि तुल्या संहिता स्थानेऽन्तरतम उरण्‌ रपर इति। १-१-५०, पु० ३०३। 
४, एकभ्रुतिनिर्देशात्‌ सिद्धम्‌। १-४-१७४, वा० ४, पु० ५०८। 
५; अन्ये त्वाहुः एकथुत्या सूत्राणि पठ्यन्त इति । कैयट प्रदीपोद्योत, १-१-१। 
६. नागेश, १-१-१, पृ० १५३, निर्णयसागर-संस्करण। 


~ 
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बात सिद्ध होती है। जिस प्रकार पाणिनि ने टि, घु आदि अपनी संज्ञाएँ कल्पित कर सर्वनाम, 
सर्वनाम-स्थान, उभयथा अग्यतररयाम्‌ आदि प्राची संज्ञाएं ले लीं, उसी प्रकार उन्होंने अपने 
सूत्रों के साथ कुछ प्राचीन सूत्र भी ले लिये। यथा 'पक्षिमत्स्यमृगात्‌ हन्ति’ (४-४-३५), 
“परिपन्थं च तिष्ठति’ (४-४-३६), 'नोदात्तस्वरितोदयम्‌' (८-४-६७ ) आदि । इनमें प्रथम 
दोनों मिलकर छन्द बनाते हैं। ये छन्दोबद्ध व्याकरण से लिये गये हैं। तृतीय भी छन्द का ही 
चरण है। पाणिनि-शैली के विपरीत इसमें “उदात्तस्वरितोदययोः' के स्थान पर 'उदात्तस्वरितो- 
दयम्‌’ पढ़ा गया है। वास्तव में यह वचन ऋक्‌-्रातिशाख्य से लिया गया है।' इसी प्रकार, 
अष्टाध्यायी में अनेक आपिशलि-सूत्र भी मिलते हैं। अनेक सूत्र प्रतिशाख्यों और श्रौतसूत्र के हैं। 
भाष्य में अनेक सूत्रों के प्रसंग में पूर्वसूत्र-निर्देश का उल्लेख मिलता है। ये पूर्वसूत्र पाणिनि 
के पूर्वाचायों द्वारा निर्मित हैँ।' आपिशलि और पाणिनि की शिक्षा के तो छह प्रकरण प्रायः 
समान हैं। पहले पाद के प्रथम सूत्र के आधार पर पादों के नाम भी प्रचलित थे। सीरदेव 
की परिभाषा-वृत्ति में गाङकुटादि पाद (१-२),-भूःपाद (१-३ ), द्विगुपाद (२-४) सम्बन्ध-पाद 
(३-४), अंगपाद (६-४) आदि: नाम मिळते थे। धातुपाठ, गणपाठ, उणादिसूत्र और 
लिगानुशासन अष्टाध्यायी के ही पूरक हैं और पाणिनि-कृत हैं। 

उपज्ञोपक्रमं तदाद्याचिरव्यासायाम्‌ (२-४-२१) सूत्र की व्याख्या में काशिकाकार ने 
पाणिनीय व्याकरण को अकालक कहा है। पदमंजरी के अनुसार इसका तात्पर्ये यह है कि 
जिस प्रकार अन्य प्राचीन व्याकरणों में भवन्ती, अद्यतनी, इवस्तनी, परोक्षा, अनद्यतनी, भविष्यन्ती 
आदि कालदर्शक अधिकार हैं, उस प्रकार इसमें नहीं हैं। इसीलिए, यह कालाधिकार-रहित 
व्याकरण कहा गया है।' यद्यपि पाणिनि ने इन शब्दों का प्रयोग किया, किन्तु कातन्त्र-व्याकरण, 
की भाँति अधिकार-रूप में नहीं।* उन्होंने इनके स्थान परः लट्‌,लिट्‌ आदि लकार-युक्त दस: ` 
संज्ञाओं का उपयोग किया है। | 

अष्टाध्यायी का महत्त्व--अपने व्याकरण को सर्वमत-समन्वित, सवंग्राह्म एवं पूर्ण 
बनाने के लिए पाणिनि ने अपने पूर्ववरत्ती समग्र साहित्य और चिन्तन का तो उपयोग किया ही, . 
साथ ही उन्होंने गान्धार से अंग, वंग, मगध, कलिंग आदि समस्त भारतीयः,जनपदों के 
अन्तिम छोर तक पर्यटन कर वहाँ के चाल-ढाळ, आचार-व्यवहार, रीति-रिवाज, वेश-भूषा, 
उद्योग-घंघों, वाणिज्य-उद्योग, उनकी भाषा, उनमें प्रचलित वैदिक शाखाओं, अध्ययत्न"प्रन्थों 
तथा उनके गोत्रवाचक, स्त्रीवाचक,व्यक्तिवाचक, देशवाचक, नगरवाचक,ग्रामवाचक आदि विशेष 
नामों की पूणं जानकारी प्राप्त थी। उन्होंने प्रत्येक स्थान पर प्राप्त होनेवाले पूर्व बैयाकरणों 
के ग्रंथों तथा प्रातिशाख्य ग्रन्थों का अवलोकन किया। उनमें दिये गये विशिष्ट नियमों और 


१. उदात्तपुवं नियतं विवृत्या व्यदजनेन वा स्वर्यतेऽ्ताहतं न चेदुदात्तस्वरितादयम्‌। 
"पत्र प्राति० ३-१७। १ 

२. १-२-६८, ४-१-१४, ६-१-१६३, ७-१-१८, ८-४-७ भाष्य। 

३. पूर्वाणि व्याकरणान्यद्यतनादिकालसंज्ञायुक्तानि तद्रहितम्‌।--पदमञ्जरी 

४. २-४-३, ३-२-१०२, ६-४-११४, ३-३-१५ आदि। - 0 
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संज्ञाओं का संग्रह किया और अपने व्याकरण में उन सबका उपयोग .किया। उनका व्याकरण 
न केवल शब्दानुशान की दृष्टि से परिपूर्ण है, अपितु वह तत्कालीन वाङमय संस्कृति का 
विश्वसनीय एवं प्रामाणिक इतिहास भी है। अष्टाध्यायी के इस पक्ष से प्रभावित होकर ही 
वैरेण्ड फेडरगन ने कहा है कि हम पाणिनि की पूजा इसलिए करते हैं. कि उन्होंने हमें भारत 
की आत्मा का साक्षात्कार कराया है।' व्याकरण की दृष्टि से उन्होंने केवल पूर्ववर्ती दयाकरणों 
का संक्षेप, विस्तार या समन्वय मात्र नहीं किया, उन्होंने उसमें बहुत कुछ मौलिक भी जोड़ा। 
उनका व्याकरण इतना सुव्यवस्थित, वैज्ञानिक, लाघवपूणं एवं सर्वांगपूर्ण हुआ कि उनके सामने 
समस्त व्याकरण फीके पड़ गये। यहाँतक कि धीरे-धीरे प्रादेशिक व्याकरणों का प्रचलन बन्द 
हो गया और कालान्तर में वे नष्टप्राय हो गये। 

भाष्यकार ने पाणिनि को प्रमाणभूत आचार्य, मांगलिक आचार्य, सुहूद्‌, भगवान्‌ आचार्य 
पाणिनि आदि विशेषणों के साथ सम्बोधित किया है और आचार्याचार (१-१-१) तथा आचायं- 
शैली को भी प्रमाण माना है। उन्होंने कहा है कि आचाय पाणिनि पवित्र स्थान में प्राङमुख 
बैठकर तथा पवित्र दर्भ हाथ में लेकर बड़े प्रयत्न से सूत्र बनाते थे। उनके सूत्र में एक वर्ण भी 
अनर्थक नहीं हो सकता, सारे सूत्र का कहना ही क्या ।' अन्यत्र भी उन्होंने कहा है कि में 
अपने सामथ्य के आधार पर कह सकता हूँ कि इस शास्त्र में ऐसा कुछ नहीं, जो निरथंक हो ।' 
उन्होंने जो सूत्र वनाये हैं, वे बहुत सोच-विचारकर। बनाने के बाद वे सूत्रों को वापिस नहीं 
लेते थे ।* उन्होंने सुहृद्‌ के रूप में व्याकरण-शास्त्र का अन्वाख्यान किया है।' रचना के समय 
उत्तकी दृष्टि भविष्य की ओर भी रहती थी और वे दूर तक की बात सोचते थे। इस कारण 
उनकी प्रतिष्ठा बच्चे-बच्चे तक फैल गई और विद्यार्थियों में उन्हीं का व्याकरण सर्वाधिक 
प्रिय हो गया ।' 

पाणिनि का जीवन-चरित्र--पाणिनि के जीवन के विषय में बहुत कम जानकारी प्राप्त 
है। पतंजलि-चरित के अनुसार वे पणि नामक मुनि के पुत्र थे।' पणि की पत्नी का नाम 


१. वो एडोर पाणिनि विकॉज ही रिवील्स डु आन दि स्पिरिट ऑफ इण्डिया एण्ड वी 
एडोट्‌ इण्डिया विकॉज इट रिवील्स टु अस दि स्पिरिट, ऑफ्‌ दि स्पिरिट--फंडरगन स्टडीज आन 
पाणिनीय ग्रामर, पू० ६८ । 
नय २. प्रभाणभूत आचार्यो दर्भपवित्रपाणिः शुचावकाशञे प्रामुख उपविश्य महता प्रत्यनेन 
सूत्राणि प्रणयति स्म । तन्ञाशक्यं वर्णनाप्यनर्थकेन भवितुं कि पुनरियता सून्नेण १-१-१, वा० ७, 

० ९७। 
३. सामर्थ्ययोगा्तहि किञ्चिदत्र पश्यामि शास्त्रे यदनर्थकं स्यात्‌ --६-१-७७पु०११०॥ 
, न चेदानीमाचार्याः सुत्राणि कृत्वा निवर्तयन्ति ।--आ० देवा० १३, पू० २६। 
„ पदयति त्वाचायंः।-आ० १, पू० १५। 

* आकुमारं यशः पाणिनेः।--१-२-८९, पू० २०२। 
* ७. सामर्थ्ययोगान्तहि किञ्चिदत्र पञ्यामि शास्त्रे यदनर्थकं स्यात्‌ ६-१-७७, पु० ११०। 
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दाक्षी था।' भाष्यकार ने भी इन्हें दाक्षीपुत्र कहा है ।' काशिका (६-२-१४) तथा चान्द्र वृत्ति 
(२-२-६८) में पाणिन शब्द का प्रयोग है, जिसका निर्देश अष्टाध्यायी (६-४-१६५) में प्राप्त 
होता है। पणि से गोत्रापत्य अर्थ में पाणिन और युवापत्य अर्थ में पाणिनि शब्द की व्युत्पति पद- 
मंजरीकार ने दी है। दाक्षी-पुत्र का उल्लेख पाणिनीय शिक्षा में भी मिलता है। यशस्तिलक 
चम्पू में८इन्हें पणि-पुत्र कहा है । पुरुषोत्तमदेव के त्रिकाण्डशेष कोष में पाणिनि, पाणिन, 
आहिक, दाक्षी-पुत्र, शालद्धि और झालोत्तरीय को पर्यायवाची माना है।" वैजयन्ती भी शाला- 
तुरीय के इन सब पर्यायों को स्वीकार करता है।* गणरत्नमहोदधि में शलातुर को पाणिनि का 
अभिजन बतलाया है। शलातुर एक ग्राम था। यह स्थान अव अटक के पास “लाहुर' कहलाता है। 
इससे यह भी विदित होता है कि पाणिनि लाहुर छोड़कर अन्यत्र रहने लगे थे। राजशेखर ने 
काव्यमीमांसा में बतलाया है कि वर्ष, उपवर्ष, पाणिनि, वररुचि, पिंगल और व्याडि इन 
सबकी परीक्षा पाटलिपुत्र में हुई और उसके बाद वहीं से उनका नाम चारों ओर फैला है।' 
इससे यह भी कल्पना की जा सकती है कि वे नन्दाश्रित थे और पाटलिपुत्र में रहते थे । कुछ 
विद्वानों का अनुमान है कि वे कौशाम्बी या प्रयाग (जो कि क्रमशः कात्यायन और भारद्वाज 
की जन्मभूमि हैं) में रहते थे"। अभिधानचिन्तामणि तथा उसकी टीका भी उनके शाला- 
तुरीय होने का अनुमोदन करती है।“ 

पाणिनि के गुरु का नाम वर्ष, वर्ष के भाई का नाम उपवर्ष, पाणिनि के भाई का नाम 
पिंगल और प्रमुख शिष्य का नाम कोत्स था।* कथासरित्सागर में कहा है कि वर्ष के शिष्यों 
में पाणिनि अपेक्षाकृत जडबुद्धि थे, किन्तु तीव्र तप द्वारा शंकर को प्रसन्न कर उन्होंने वरदान- 
स्वरूप व्याकरण प्राप्त किया। व्याकरण प्राप्त करने के बाद उन्होंने सर्वप्रथम अपने सहपाठी 
कात्यायन को शास्त्रार्थ के लिए ललकारा। सात दिन तक लगातार शास्त्रार्थ चलने के वाद 


१. पणीति कश्चिन्मुनिरस्तिपुवं स पाणिनि नाम कुमारमाप। र 
स्वतुल्यनाम्ना तनयेन सोऽपि दाक्षीमुदूढां दुढमभ्यनन्दत्‌। --पतञ्जलिचरित, १-४७। 
सर्व सवं पदादेशा दाक्षीपुत्रस्य पाणिनेः। ७-१-२७, पु० ३२ । 
पणिपुत्र इव पदप्रयोगेषु ।--आइवास २, पु० २३६। 
'पाणिनिस्त्वाहिको दाक्षीपुत्रः शालाकिपाणिनौ शालातुरीयं। ‘BR 
« शालातुरीयको दाक्षीपुत्रः पाणिनिराहिकः।--वेजयन्ती। 
६. अत्रोपवर्ष वर्षाविह पाणिनिपिद्कलाविह व्याडिःवरर्चिपतञ्जली इह परीक्षिताः 
ख्यातिमुपजरमुः काव्यमीमांसा । टडर 
७. कोशाम्बी दि वर्थ प्लेस ऑफ्‌ कात्यायन, दि वात्तिककार ऐण्ड प्रयाग, दि एवोड ऑफ 
दि सेज भारद्वाज एण्ड प्रोवेन्ली ऑफ्‌ वात्तिककारज हू वेण्ट वाइ दि नेम भारहाजज आर इन दि 
'मध्यदेदा, दि प्रोवेबिल एवोड ऑफ्‌ सूत्रकार--लेक्चसं ऑन पतञ्जलि, पार्ट १, पृ० १६। 
८. शालातुरोय दाक्षयो अत्रभिचि० तथा गान्धारप्रदेशविशेषशलातुरग्रामजातत्वा- 
` देवास्य तथा इति--त्रभि० टीका । 
| ९: उपसेदिवान्‌ कोत्सः 'पाणिनिम्‌ ।--३-२-१०८, प्र २४१। 
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कात्यायन ने पाणिनि को परास्त कर दिया। तब आकाश-स्थित शंकर ने क्रोध से हुंकार किया- 
जिससे पृथ्वी पर एन्द्र व्याकरण नष्ट हो गया और उसके अध्येता मूर्ख बनकर रह गये। तव 
कात्यायन अपने परिवार के निर्वाह के लिए हिरण्यगुप्त नामक वैश्य के पास कुछ द्रव्य जमा 
कर स्वयं तप द्वारा शंकर का क्रोध शान्त करने के लिए हिमालय पर चले गये। दीर्घकाल के 
वाद शंकर ने प्रसन्न होकर पाणिनीय व्याकरण उन पर प्रकाशित किया ।* पतंजलि-चरित में 
कहा है कि जव कात्यायन ने पाणिनि के सूत्रों पर दोष-दर्शंक वात्तिक बनायें, तब पाणिनि बड़े 
हुए और उन्होंने कहा कि तुमने मेरा प्रभाव समझे विना ही उक्तानुक्तदुरुक्त चिन्ता का 
वृथा श्रम किया है। मैं तुम्हें शाप देता हूँ कि तुम्हारा शरीर पतित हो जाय। यह सुनकर 
कात्यायन को भी क्रोध आया और उन्होंने भी पाणिनि को शाप दिया कि मैंने भी शंकर के 
ही प्रसाद से वात्तिक बनाये हैं। तुमने यह वात जाने विना मुझे शाप दिया है, सो तुम्हारा भी 
मस्तक फट पड़ेगा। 
पतंजरि-चरित और कथासरित्सागर की कथा का अधिकांश मनगढन्त मालूम होता है।' 
इसके अनुसार पाणिनि और कात्यायन समकालीन थे और उनकी परस्पर शत्रुता चलती थी। 
कथासरित्सागर (२-३०,३१,३२, ४५, ४६, ७८, ७९, तथा ४-१) के अनुसार कात्यायन 
कौशाम्वी के सोमदत्त और वसुदत्ता के पुत्र थे। वे भी पाटलिपुत्र में वषं के पास पढे थे। उन्होंने 
विन्ध्याटवी में कथासरित्सागर की कहानियाँ कही थीं।` कथासरित्सागर (२-७९) के 
ही अनुसार व्याडि भी इन दोनों के सहपाठी थे। व्याडि या दाक्षायण पाणिनि के ममेरे भाई 
जान्न पड़ते हैं। यह भी सत्य जान पड़ता है कि पाणिनि नन्द-काल में उत्पन्न हुए। काशिका 
के पूर्व 'पाणिनीयाः', और 'अपरपाणिनीयाः' उदाहरणों से पाणिनि के दीर्घजीवी होने की कल्पना 
की जाती है। वे स्वयं शिक्षक थे। उन्होंने स्वयं अपनी अष्टाध्यायी शिष्यों को पढ़ाई थी। 
उनकी शिष्य-मण्डली विशाल थी और विद्यालयों में इनके ग्रन्थ का अध्ययन करनेवालों को 
भोजन दिया था। यह बात महाभाष्य के 'ओदनपाणिनीयाः' उदाहरण से घ्वनित होती है। उनकी 
मृत्यु सिंह के आक्रमण से बतलाई जाती है।' 
पाणिनि की अन्य रचनाएँ--महाभाष्य-प्रदीपिका के अनुसार अष्टाध्यायी के अतिरिक्त 
शिक्षा, घातुपाठ, गणपाठ और पंचपादी उणादिसूत्र भी पाणिनि ने बनाये थे। राजशेखर 
क्षेमन्द और शरणदेव के उल्लेखो तथा वैयाकरणों में प्रचलित दन्तकथा के अनुसार वे जाम्बवती- 
विजय और पार्वतीपरिणय के भी रचयिता थे। २६ ग्रन्थों में इन दोनों ग्रन्थों के उद्धरण उपलब्ध 


च्म्शे 


१. अथ कालेन वर्षस्य शिष्यवर्गो महानभूत्‌। तत्रैकः पाणिनिर्नाम जडबुद्धितरो$भवत्‌ (-- 
कथासरित्सागर, ४-२० से २७ तक। | 

२. पतञ्जलि-चरित, १-६७ से ६९। 

३. सहाभा० ' ३-२-१०८। 

४. उभयथा ह्याचर्येण शिष्याः सुत्र प्रतिपादिताः।--१-४-१, पु० ९७। | [ 

५, सिहो व्याकरणस्यकत्तुं रहरत्‌ प्राणान्‌ प्रियान्‌ पाणिनेः ।--मित्रप्राप्त, इछो० ३६ 


02 है ७ ५४ :, ड 
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होते हैं, यद्यपि ये ग्रन्थ अप्राप्य हैं।' राजशेखर ने उन्हें प्रथम व्याकरण और तदनु जाम्बवतीजय 
का कर्ता बतलाया है ।' क्षेमेन्द्र ने 'पाणिनेरुपजातिभिः' से उनका कवि होना सूचित किया है। 
और शरणदेव ने अपनी दुर्घट वृत्ति में 'सायंचिरं प्राहणे प्रगेऽव्ययेभ्यः' (४-३-२३) आदि 
सूत्र की व्याख्या करते हुए उनका एक इलोक उद्धृत किया है। स्वयं पतंजलि ने उनके लिए 
कवि शब्द का प्रयोग किया है।' 

पाणिनि का समय--पाणिनि के.समय के विषय में बहुत काल तक विद्वानों में मतभेद 
रहा है। डॉ० पीटसंन ने अष्टाघ्यायीकार तथा वल्लभदेव की सुभाषितावली के कवि पाणिनि 
को एक मानकर उनका समय ईसवी-सन्‌ का प्रारम्भ माना है। पिशेल दोनों को एक मानकर भी 
उनका समय ५०० ई० पु० के लगभग मानते थे। वेवर और मैक्समूलर के मत से पाणिनि-काल 
३५० ई० पू० के लगभग होना चाहिए; क्योंकि पाणिनि द्वारा उल्लिखित सूत्रकार शब्द (५-१-१८) 
इस तथ्य का परिचायक है कि पाणिनि से पूर्व ही सूत्र-ग्रन्थो की रचना प्रारम्भ हो गई थी। मैक्स- 
मूलर ने प्राचीन साहित्य के चार काल-विभाग करते हुए १२०० ई० पू० से १००० ई० पु० तक 
छान्दस-काल, १००० ई० पू० से Zoo ई० पु० तक मन्त्र-काल), ८०० ई० पू० से ६०० ई० पू० 
तक ब्राह्मण-काल और ६०० ई० पू० से २०० ई० पू० तक सूत्र-काल माना है। इस विषय पर 
विस्तृत विवेचन के बाद वे इस निष्कर्ष पर पहुँचे हैं कि पाणिनि कात्यायन के लगभग समकालीन थे 
और कात्यायन का समय लगभग ३५० ई० पू० है। मैक्समूलर का वक्तव्य कथासरित्सागर पर 
आधूत है। डॉ० ओटो बोर्थालक ने भी कथासरित्सागर के ही आधार पर पाणिनि का समय 
३५० ई० पू० निश्चित किया है। गोल्डस्टुकर और डॉ० भण्डारकर के अनुसार उनके काल 
की निम्नतम सीमा ५०० ई० पू० है। गोल्डस्टुकर के मत से पाणिनि को अथर्ववेद की जानकारी 
नहीं थी; क्योंकि उनके सूत्र अथर्वाङ्गिरस्‌ या उससे निष्पन्न अथर्वाङ्गिरस्‌ का उल्लेख नहीं 
करते, यद्यपि महाभाष्य में 'रेवतिकादिभ्यशच' (४-३-१३१) सूत्र के अन्तर्गत आथवंण मन्त्र और 
आथर्वण आम्नाय का उल्लेख हुआ हे । .हाँ, वे वेद के मन्त्र-माग और ब्राह्मण-भाग में विभाजन से 
परिचित थे। अष्टाध्यायी (२-४-८०, ३-२-७१, ३-३-९६, ४-३-१०५) में मन्त्र, ब्राह्मण और 
कल्प का उल्लेख है। काशिका पाणिनि, याज्ञवल्क्य और आश्मरथ को समकालीन मानती है। 
सम्भव है, पाणिनि शेष दोनों से कुछ पूर्वे के हों। याज्ञवल्क्य तो वात्तिककार की दृष्टि में भी 
पाणिनि के समसामयिक थे। पाणिनि गृह्य एवं घमंसूत्रों से भी परिचित थे। 'अध्यायिन्देश 
कालात्‌' (४-४-७१) का निषेध, जिस पर भाष्यकार ने पर्याप्त प्रकाश डाला है, गृह्यसूत्रों के ही 
अनुसार है। अतः, उनका समय इन सूत्र ग्रन्थों के बाद होना चाहिए'। डॉ० गोल्डस्टुकर का कहना है 


१. गुलेरी-नागरी-प्रचारिणी-पत्रिका--भाग १, खण्ड १, नवीन सं० । 

२. नमः पाणिनये तस्मे यस्मादाविरभूदिह। 
आदौ व्याकरणं काव्यमनुजाम्बवती जयम्‌॥ राजशेखर । 

३. पोटसँन दि रिपोर्ट आफ संस्कृत मेनस्क्रिप्टस, १८८२-८३, पु० ३९ से। 

४. मंक्समूलरःएन्वियेण्ट संस्कृत लिटरेचर, पृ० ५७२, ४९७, ४३५, ३१३, २४९, 


| 
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कि समग्र उपलब्ध संस्कृत-साहित्य में ऋग, साम, और कृष्णयजुष्‌ संहिताएँ तथा ग्रन्यकारों में 
यास्क ही पाणिनि के पूर्ववर्ती हैं और शेष सम्पूर्ण साहित्य उनके वाद का है। डॉ० वेलवलकर के 
मत से पाणिनि का समय ७०० से ६०० ई० पू० है। ३५० ई० पु० माननेवालों का मुख्य आधार 
यवन शब्द का प्रयोग है, पर अव यह वात स्पष्ट हो चुकी है कि यवनों (आयोनियन ग्रीकों ) से इस 
देश के लोगों का परिचय १००० ई० पू० से ही था। ये ही क्यों, असुर या असुः (अतीरियन) 
शक (सीदियन), मद या मद्ग (मीड्स), पारसीक और पल्लव (पथियन) भी सिकन्दर के 
आक्रमण से शताब्दियों पहले आयौँ को ज्ञात थे। सिकन्दर का आक्रमण ३२७ ई० पू० में हुआ, 
किन्तु प्लेट (P12०९) के (४७९ ई० पू०) युद्ध में भारतीय फौजे डेरियस की सेना का अंग थीं। 
इसके अतिरिक्त “संफलादिम्यरच' (२-४-७५) “तथा पर्ष्वादि योघेयादि०. . .” (५-३-११७ ) 
आदि सूत्र भी पाणिनि को सिकन्दर-पूर्वं सिद्ध करते हैं। ` 

अन्त में हम फैडरगन के स्वर में कह सकते हैं कि पाणिनि की कृति का महत्त्व केवल 
उससे प्राप्त होनेवाले भाषाविषयक ज्ञान के कारण ही नहीं है, यद्यपि वह ज्ञान भी बहुमूल्य है। 
| उसका महत्त्व इस बात के लिए अधिक है कि वह हमें भारतीय ग्रन्थन और संगुम्फन-पद्धति को 
| समझने के लिए प्रशिक्षण देने में सक्षम हैं। विशेषतः वैज्ञानिक ग्रन्थ होने के कारण वह और भी 
| उपयोगी वन पड़ा है।' 


कात्यायच-काल 


| ० ` पूर्वपीठिका--थोड़े समय में ही अष्टाध्यायी का प्रचार बहुत अधिक हो गया। आचार्य 
| लोगों को सूत्र पढ़ाते समय सूत्रों के शब्दों की उपयुक्तता, सूत्रों की तान्त्रिक व्याख्या, उन पर होने- 
| वाले आक्षेपों और उसके निराकरण आदि पर विचार करना पड़ता था। कहीं-कहीं कोई आचार्य 
| च 


अन्य प्रकार से भी शब्द-सिद्धि कर किसी सूत्र अथवा उसके किसी शब्द का वैयर्थ्यं प्रदर्शित करते 
हुए बुद्धि-बल का परिचय देता था। इस प्रकार, पाणिनि-सूत्रों को पढ़ाते-पढ़ाते अनेक आचार्यों ने 
उनमें लाघवयुक्त संशोधन उपस्थित किये। ये संशोधन वैयाकरण जगत्‌ में वात्तिक कहलाये। 
इनमें भारद्वाज, सौनाग, कुणरवाडव, क्रोष्ट्रीय, कात्यायन आदि वैयाकरण सम्प्रदायों के वात्तिक 
विद्वत्समाज में अत्यन्त समादुत हुए। 

७ ९ कात्यायन का प्रातिशाख्य--कात्यायन का जन्म पाणिनि के लगभग २०० वर्ष बाद 
हुआ। इस समय तक पाणिनि-काल में प्रचलित अनेक शब्द अप्रयुक्त हो गये थे, कुछ के अनेक 
अर्थो में कुछ अर्थ अव्यवहृत हो चुके थे और कुछ को विशेष महत्त्व प्राप्त हो चुका था। पाणिनि 

; के समीपकालीन लेखक प्राचीनों की गिनती में माने जाने लगे थे।' कात्यायन ने वाजसनेयी 


१. बोर्थालक पाणिनि : देखिए देयर इण्डियन स्टडीन तथा लीपजिग का ऋग्वेद 
(१८५७), भूमिका तथा गोल्डस्टुकरः पाणिनि---हिज प्लेस इन संस्कृत लिटरेचर, पु० ५४से 


६६ तक। | र 
२. फंडरगन: स्टडीज ऑन पाणिनीज प्रांमर--पृ० ४८। 


३. याज्ञवल्क्यादयो न चिरकांला इत्याख्यानेषु वार्ता । काशिका तथा य्राज्ञवल्क्यादिस्सः 
प्रतिषेषः तुल्यकालत्वात्‌ ।--वा० ४-३-१०५। बहू 
र ¥ 
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संहिता का प्रातिशाख्य लिखा था, जिसमें उन्होंने संहिता-क्षेत्र में आनेवाले पाणिनीय सूत्रों की 
आलोचना की थी। सम्भवतः, इन्होंने ही कात्यायन श्रौतसूत्र की भी रचना की थी । सर्वप्रथम 
इन्होंने अपना प्रबन्ध वैदिक भाषा तक ही सीमित रखा, किन्तु वाद में प्रातिशाख्य की आलोचना 
से उत्साहित होकर सम्पूर्ण अष्टाध्यायी को अपने विवेचन का विषय वनाया। इनके प्रातिशाख्य 
के अनेवः सूत्र. प्रत्याहार तथा अनुबन्ध पाणिनिवत्‌ ही हैं। कहीं-कहीं सुधार की दृष्टि से कुछ 
परिवर्त्तन अवश्य कर दिये गये हैं। इन्हीं परिवत्तनों को उन्होंने आगे चलकर वात्तिको के रूप में 
निबद्ध कर दिया।' अष्टाध्यायी और प्रातिशाख्य के सूत्रों का साम्य अनेक सूत्रों में भी देखा जा 


. सकता है-- 
अष्टाध्यायी कात्यायन-प्रातिशाख्य 
अदर्शनं लोपः (१-१-६०) | व्णेस्यादर्शनं लोपः (१-१४१) 
तस्मादित्युत्तरस्य (१-१-६७) तस्मादित्युत्तरस्यादे: ( १-३५) 
मुखनासिकावचनोऽनुनासिकः मुखानुनासिकाकरणोऽनुनासिकः 
(१-१-८) (१-७५) 


कात्यायन के वात्तिक तथा अन्य वात्तिककार--कात्यायन के वात्तिकों में कुछ गद्य में और कुछ 
छन्दोरूप में उपलब्ध होते हैं। उनमें कहीं-कहीं यथावत्‌ और कहीं स्वल्प परिवत्तंन के साथ पूणं 
सूत्र की तथा कहीं सूत्र के प्रथम या सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण शब्द की आवृत्ति मिळती है। वात्तिकों 
में पूवं वात्तिको का उल्लेख “उक्तं शेषे', “उक्तं वा' और “उक्तं पूर्वेण' से मिलता है। पाणिनि की 
शब्दावली का व्यवहार करते हुए भी इन्होंने अच्‌ को स्वर, हलू को व्यंजन, अक्‌ को समानाक्षर, 
लट्‌ को भवन्ती और लुट्‌ को अद्यतनी कहा है। इससे कथासरित्सागर की इस धारणा (तरंग ४) 
को, कि वे ऐन्द्र शाखा के थे, वळ मिलता है। पाणिनि से भिन्न शाखा के तो वे अवश्य थे । कात्यायन 
प्रातिशाख्य में शाकटायन और शाकल्य का तथा वात्तिको में वाजप्यायन, व्याडि और पौष्कर- 
सादि का उल्लेख वात्तिककार के रूप में मिलता है। 'एके' और 'केचित्‌' से भी कुछ वात्तिककार 
उल्लिखित हैं। इनके वाद महाभाष्य के २५० इलोक-वात्तिकों के रचयिता वात्तिककार आते हैं । 
स्वयं भाष्य में कात्यायन भारद्वाजीय, सौनाग, कुणरवाडव, वाडव, सौर्यभगवान्‌ और कुंणिक्रोटीय 
गोनर्दीय, गोणिकापुत्र का वात्तिककार के रूप में उल्लेख है। भाष्य में भारद्वाजीयों का/लत दस 
बार, सौनागों का सात बार, क्रोष्ट्रीयों का एक बार और कुणरवाडव का दो बार उल्लिखित है। 
इलोक-वात्तिक कात्यायन के बाद के जान पड़ते हैं; क्योंकि उनमें कात्यायन को पूर्ववर्त्ती स्वीकार 
किया गया है।' । 


. १. गोल्डस्टुकर : पाणिनि--हिज प्लेस इन सं० लिटरेचर, पु० १५४ से १५७। 
२. प्रत्यय सवर्णमुदि शाकटायन ।--कात्या०, प्रा० ३-८। 
३. शाकल्यः शषसेषु ।-वही ३-९। 
४. ३-२-११८ को प्रथम कारिका तथा इण्डियन ऐण्टिकवेरी,, जिल्द ५, टिप्पणी-सं०४, | 
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१ १ परिचय २७ 

कात्यायन के वात्तिको का संग्रह प्रकाशित हो चुका है, पर उसे प्रमाणित नहीं कहा जा 

| सकता । इस संग्रह का आवार महाभाष्य है, किन्तु महाभाष्यकार ने कात्यायन के सारे वात्तिकों 

| की व्याख्या नहीं की है। उन्होंने सूत्रों के समान बहुत-से वात्तिक भी छोड़ दिये हैं। दूसरे भाष्य में 

पतंजलि के अपने वात्तिकों की संख्या भी कम नहीं है और कात्यायन-वात्तिकों से उनको अलग कर 

सकना अत्यन्त दुष्कर है। मनोरमा में भट्रोजिदीक्षित ने कहा है कि मूल सूत्रपाठ आज-अष्ट हो 

गया है। यह वात वात्तिकों के विषय में और सरलतापूर्वक कही जा सकती है। भाष्य में वात्तिकों 

का युग भी उलट-पुलट गया है; क्योंकि अनेक वात्तिकों में जिस वात को लक्ष्यकर “उक्त वा' या 

‘उक्तं पूर्वेण' कहा है, वह भाष्य में अनेक वार उस वात्तिक के बाद मिलती है। वास्तव में ऐसे स्थलों 
पर 'वक्ष्यते' निर्देश होना चाहिए था। ऐसे कुछ उदाहरण यहाँ अप्रासंगिक न होंगे -- 


SS SE SEO जिका जा काजक] 
ल्य 


उक्तं वा का निर्देश-स्थल उक्तं वा से सम्बद्ध प्रसंग का स्थल 
| १. अटि चोक्तमू--१-१-३ वा०९ अन्त्यविकारेऽत्त्यसदेशस्य ६-१-१३ वा० ५ 
। २. उक्तं वा--१-१-१२ वा०६ अदस ईत्वोत्वे ८-२-६ वा० ९ 
|. ३. उक्तं वा---१-२-४३ वा०७ परवल्लिङ्गम० २-४-२६ वा०६ 
४. अधिरीशवरवचन उक्तम्‌ १-४-९७ वा० १ यस्य चेशवरवचनम्‌ २-३-९ वा० १ 
५. विभक्तौ चोक्तम्‌ ४-१-१ वा० १५ न वा विभक्तौ ७-१-१ वा० १३ 
६. वा वचने चोक्तम्‌ ३-१-२ वा० ८ वा वचनानर्थकम्‌ ३-१-७ वा ९ आदि। 
| ° वात्तिको में सूत्रों की कमी की पुत्ति करनेवाले कम और उनमें अमुक शब्द क्यों है, उसके | | 
१ स्थान पर अमुक शब्द क्यों नही, इस प्रकार की मीन-मेख निकालनेवाले वात्तिक अधिक थे। यह हि. 
। 


भी वात्तिक-पाठ के नष्ट होने का एक कारण जान पड़ता है; क्योंकि मल्लिनाथी टीका के समान एक 
बार पाठक की जिज्ञासा शान्त कर देने के बाद फिर ऐसे वात्तिकों का उपयोग नहीं रह जाता। 

साम्प्रदायिक सूत्रपाठ के पारायण में वात्तिक भी सूत्रों के अन्तगंत शामिल कर लिये जाते 
रहे हैं। उदाहरणार्थ, ये च तद्धिते'(६-१-६१) का तीसरा वात्तिक 'अचिशीर्षः' तथा 'सुट्‌ कात्पुर्वः' 
(६-१-१३५) के चतुर्थ और पंचम वात्तिक 'अडव्यवाय उपसंख्यानम्‌' तथा 'अभ्यासव्यवाये च' 
स्वतन्त्र सूत्र बन गये हैं।` इसी प्रकार आत्मनएच पूरणे' (६-३-६) “नित्यमाञ्रेडिते डाचि’ 
(६-१००), ‘यूनश्च कुत्सायांम्‌' (४-१-१६७), 'वृद्धस्य च पुजायाम्‌' (४-१-२१६६), 'यूनरच 
कुत्सायाम्‌’ (४-१-१६७), “सुट्‌ कात्पूर्वः' (६-१-१३) आदि सूत्र वास्तव में वात्तिक हैं और मूल . 
से सूत्रपाठ में सम्मिलित कर दिये गये हैँ।' 'कापिञ्जलहास्तिपदादण्‌' और 'आथवंणिकस्येक- 
लोपदच' ये दो भाष्य-वचन तथा सुषमादिगण के दो गणसूत्र (८-३-९९, १००) भी सूत्रों में मिल 
गये है ।'_ 


= 


१. देखिए सुत्र ६-१-६२ तथा ६-१-१३६। | 

२. वात्तिकं इष्टासुत्रेण कंरिचत्‌ प्रक्षिप्तम्‌ तथा यूनश्च कुत्सायामिति सुत्रमनार्षमिति- 

वचनम ।--कैयट, ४-१-१६६ तथा देखिए कैयट, ६-१-६२, ६-१-१७०। 
: ३. पाणिनि--हिज प्लेस इन सं० लिटरेचर, पु० ९१। 
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क्या कात्यायन पाणिनि-विरोधी थे ? 


कात्यायन ने पाणिनि के ३९९५ सूत्रों (३९८१-१४ प्रत्याहार-सूत्र) में १२५४ पर 
लगभग ४२०० वात्तिक बनाये। इनमें २६ सूत्रों पर एक से अधिक आचायोँ के वात्तिक भाष्य 
में मिलते हैं। कात्यायन के वात्तिकों ने ७०९ सूत्रों की व्याख्या की, ५३७ में सुधार प्रस्तावित 
किये एवं,आठ सूत्रों को अनावश्यक सिद्ध किया। कात्यायन के वात्तिकों को सूत्र-व्याख्यान, 
सुत्रपदप्रयोजन, सूत्रत्रयोजन, सूत्रपद, प्रत्याख्यान, सूत्र-प्रत्याख्यान, शंकोद्भावन-समाधान, 
सम्बद्धार्थकथन और स्वतत्त्राथकथन इन.आठ भागों में बाँटा जा सकता है। केवल ३६ सूत्रों में 
भाष्यकार ने. वात्तिककार के विरुद्ध सूत्रकार का समर्थन किया है। भाष्यकार और वात्तिककार 
द्वारा अनावश्यक माने गये सूत्रों की संख्या तथा भाष्य द्वारा वात्तिककार के विरुद्ध समथित 
सूत्रों की संख्या को देखते हुए वर्नेल, डॉ० गोल्डस्टुकर और वेबर की यह धारणा कि 'कात्यायन 
का उद्देश्य पाणिनि के सूत्रों का औचित्य सिद्ध करना था उनका समर्थन नहीं । उल्टे वे 
उनमें दोष निकालना चाहते थे। कात्यायन की कृति से वे पाणिनि के मित्र या प्रशंसक नहीं, अपितु 
विरोधी जान पडते हैं । अनेक बार तो उनका विरोध अन्यायपूर्ण भी दीख पड़ता है, निर्मूल 
जान पड़ती है। कात्यायन ने कई बार पाणिनि को भगवान्‌ और आचार्य कहकर सम्बोधित 
किया है।' इस विषय में डॉ० कीलहॉने का यह कथन कि 'वात्तिककार का उद्देश्य केवल इतना है 
कि वे पाणिनि-सूत्रों पर संभावित शंकाओं और आपत्तियों का विना पक्ष या पृव-ग्रह के 
विवेचन करें और निराधार आक्षेपों का खण्डन कर उनका औचित्य सिद्ध करें, किन्तु जहाँ किसी 
प्रकार सूत्रों का समर्थन और औचित्य-सिद्धि सम्भव न हो, वहाँ उनमें संशोधन, परिवत्तेन था 
परिवर्घन प्रस्तावित करे' , अक्षरशः ठीक है।' 

डाँ० कीलहॉन ने कात्यायन के वात्तिकों का विशद विवेचन किया है। उनके मत से भाष्य 
में प्राप्त होनेवाले वात्तिको में अधिकांश कात्यायन के और थोड़े-से इष्टिरूप वात्तिक पतंजलि के 
हैं। ये वात्तिक कात्यायन ने पाणिनि-सृत्रों में दोषों के उद्भावन के लिए बनाये थे। भाष्यकार ने 
इनमें से अधिकांश वात्तिको को स्वीकार कर लिया, बहुत-से वात्तिकों का स्पष्टीकरण किया, किन्तु 
अनेक स्थानों पर उनकी अनावश्यकता प्रतिपादित की। डाँ० कीलहॉन के विचार से कात्यायन 
के वात्तिकों पर शंका व्यक्त करने के लिए भाष्यकार ने चेत्‌' अव्यय का और अपना निजी निरूपण 
करते समय यदि, अथ' शब्दों का प्रयोग किया है। उन्होंने वात्तिककार के झंका-समाधान्रत्मक 
निरूपण में 'न वा..-सिद्धं तु! आदि शब्द-योजना की है, किन्तु अपने निरूपण में “न वा...तत्तहि 
वक्तव्यम्‌? इस प्रकार के शब्दों का प्रयोग किया है। डॉ० कीलहांने ने इतना सब वैज्ञानिक विवेचन 
करने एवं उपर्युक्त मत प्रकट करने के बाद भी कई वार वेवर आदि पाश्‍चात्य विद्वानों से एकस्वर 
होकर यह स्वीकार किया है कि कात्यायन और पतंजलि की दृष्टि पाणिनि के दोष-प्रद्शन की ओर 
थी। यह मत स्थिर करते समय इन विद्वानों की दृष्टि कात्यायन की लेखन-पद्धति तथा भाष्य 
द्वारा उनके समर्थन पर ही केन्द्रित रह गई। सम्भवतः, इस बात की ओर उनका ध्यान नहीं गया 


१. ७-१-२ वा० ४, ८-४-६८ वा० ४ तथा। 
. २, दि कात्यायन एण्ड पतंजलि, पु० ४८। 
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कि पाणिनि से कात्यायन तक आते-आते भाषा में पर्याप्त परिवर्तन हो चुका था, जिसके लिए इन 
वात्तिको की आवश्यकता थी, इसीलिए कात्यायन के वात्तिको के सहित अष्टाध्यायी के पठन-पाठन 
की प्रथा वैयाकरणों में चल पड़ी और कात्यायन और पतंजलि पाणिनि के पूरक माने जाने लगे, 
विरोधी नहीं। 
कात्यायन का जीवन-चंरित्र--कात्यायन के जीवन के विषय में कोई प्रमाणित सामग्री 

उपलब्ध नहीं है। वे कृतगोत्रीय और भाष्यकार के अनुसार दाक्षिणात्य ब्राह्मण थे। भाष्य में 
वर्णित दाक्षिणात्यों की विशेषता तद्धितान्त शब्दों का अधिक उपयोग है । यह विशेषता वत्तेमान 
मराठी क्षेत्र में पाई जाती है। संस्कृत की विद्वत्परम्परा में इस प्रदेश के विद्वानों के लिए दाक्षिणात्य 
विशेषण का प्रयोग आज भी प्रचलित है। भाष्य के अनुसार दक्षिण में बड़े-बड़े सरों को सरंसी 
कहते हैं। कुछ विद्वानों ने पाणिनि और पतंजलि की अपेक्षा दाक्षिणात्य' यह कल्पना कर इन्हें 
मालव या उसके समीपस्थ देश का निवासी माना है। यह अनुमान समीचीन नहीं है। भारत में 
प्रारम्भ से ही दक्षिण भारत को दक्षिणापथ और उसके निवासियों को दाक्षिणात्य कहने की प्रथा 
रही है। पतंजलि दक्षिण भारत से भली भांति परिचित थे। उनके द्वारा उल्लिखित नासिक्य, 
कन्याकुमारी, चोल, पाण्ड्य, केरल आदि इसके प्रमाण हैं। दूसरे मालव और शूरसेन-प्रदेश की 
भाषा में कभी विशेष अन्तर नहीं रहा। आज भी माळवी बोली पर ब्रज तथा गुजरात की भाषा 
का ही सर्वाधिक प्रभाव है। तब दक्षिण में महाराष्ट्र ही ऐसा प्रदेश रह जाता है, जहाँ पतंजरि- 
काल में संस्कृत का प्रचार था। इस प्रदेश में प्रारम्भतः अद्यावधि व्याकरण-शास्त्र की परम्परा भी 
अक्षुण्ण रही है। अतः, अधिक सम्भावना इसी बात की जान पड़ती है कि कात्यायन महाराष्ट्र 
प्रदेश के निवासी थे। | 

सायण ने वररुचि और कात्यायन को एक माना है। वैयाकरण-परम्परा में भी वररुचि 
वात्तिककार माने गये हैं। नागेश ने वात्तिककार को ही वाक्यकार माना है। भाष्यकार ने भी 
वाररुच इलोकों की चर्चा की है। उनके उल्लेख से वररुचि और कात्यायन स्पष्ट ही एक व्यक्ति 
अवश्य नहीं जान पड़ते, किन्तु पतंजलि ने जिन श्राज श्लोकों का उल्लेख किया है, उन्‍हें कैयट, 
हरदत्त और नागेश कात्यायन-कृत मानते हैं। वैयाकरण-परम्परा एवं सायणचार्य जैसे विद्वानों 
के मत का आदर करते हुए कुछ विद्वान्‌ वररुचि को वात्तिककार का व्यक्तिनाम तथा कात्यायन को 
गोत्रन्यम स्वीकार करते हैं। विक्रम के सभारत्न वररुचि इनसे भिन्न रहे होंगे, यह कहने की 
आवश्यकता नहीं है। प्राकृत व्याकरण इन द्वितीय वररुचि की रचना है। कहा जाता है कि वररुचि 
ने स्वर्गारोहण नामक एक काव्य भी बनाया था। पतंजलि-चरित के अनुसार भी दो वररुचि | 
हुए हैं--एक वात्तिककार कात्यायन तथा दूसरे पतंजलि द्वारा शापित शिष्य के उज्जयिनी-निवासी 
शिष्य चद्धगुप्त ब्राह्मण के ज्येष्ठ पुत्र।' इस ग्रन्थ के अनुसार चन्द्रगुप्त ने ब्रह्मराक्षस से महा- 
भाष्य का अध्ययन समाप्त कर घर लौटते समय मार्ग में चारों वर्णों की एक-एक कन्या 


१. यमजीजनत्‌ प्रथमवर्णकन्यका तनयं हिजो वरर्राच तमाख्यया । 
कृतवंशजन्मनः पदक्षास्त्रवात्तिककृतः पवित्रया॥॥ 
आ --पतंजलिचरित; सगे ७, इ्रो० २। . 
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से विवाह किया, जिनसे क्रमशः वररुचि, विं्रमार्क, भट्टि और भत्तुंहरि ये चार पुत्र हुए। 
इनमें वररुचि ने अनेक विषयों पर समानाधिकार रखते हुए भी केवळ गणित-शास्त्र पर 
ग्रन्थःरचना की।' पतुंजरि-चरित के अनुसार यह वरएचि अवश्य ही मालववासी तया 
विक्रप्रकालीन थे। 

क्यत्यायन के काल के विषय में मैक्समूलर, गोल्डस्टुकर आदि विद्वानो ने विस्तृत 
विचार किया है और तदनुसार अब निविवाद रूपं से उनका समय लगभग ३५० ई० पू० स्वीकार 
कर लिया गया है।' ] 


१. सर्वासु शास्त्रपदवीष विचक्षणो5पि ग्रन्थान्‌ व्यधाद्‌ गणित एव जनोपकारान्‌। 
तेष्वप्रजो वररुचिदिवसेश्वरोहि प्राच्यामुदेत्यखिलदिक्ष्वपि निविरोधः॥ 

र --पतंजलिचरित, सगं ८, इलो० ३। , 
२, गोल्डस्टुकरः पाणिनि--हिज प्लेस इन संस्कृत लिटरेचर, पु० ६६ से। 
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महाभाष्य 


ग्रन्य-योजना--कात्यायन के लगभग २०० वर्षों बाद पतंजलि ने अष्टाध्यायी पर 
महाभाष्य की रचना की। इसमें उन्होंने पाणिनीय सूत्रों तथा उन पर लिखे गये व्याख्यानात्मक 
एवं पूरक वात्तिकों का विवेचन किया और यत्र-तत्र अपने इष्टि-वाक्यों का भी समावेश किया। 
महाभाष्य ८५ आह्लिकों में विभाजित है, जिनकी विश्लेषणात्मक समीक्षा से यह बात सहज 
ही स्पष्ट हो जाती है कि महाभाष्य की रचना, विषय-प्रतिपादन-शैली तथा उसका आह्लि- 
कात्मक विभाजन सब अत्यन्त नैसगिक है। उसकी रचना पुर्वयोजनानुसार काण्डों, अघ्यायों या 
अधिकरणों के विभाग द्वारा नहीं की गई। व्याख्यानात्मक ग्रन्थ होने के कारण अष्टाध्यायी 
की योजना ही महाभाष्य की योजना है। पतंजलि अपने शिष्यों को अष्टाध्यायी पढ़ाते हुए 
कुछ सूत्रों की विस्तृत समीक्षा करते जाते थे और बाद में उस समीक्षा को आह्लिक रूप में लिख 
लेते थे। इसीलिए, भाष्य में कहीं-कहीं चालू प्रकरण को बीच में ही तोड़कर और कहीं एक प्रसंग 
के. बाद दूसरा प्रकरण नाममात्र को प्रारम्भ करके ही आह्लिक की समाप्ति की गई मिळती है। 
दूसरे शब्दों में महाभाष्य के ८५ आह्विक विद्यार्थियों को पढ़ाये गये ८५ दिन के पाठ हैं। 
आह्लिक नाम ही इस बात का साक्षी है। पतंजलि ने अपने पु्वेवर्ती समस्त वैयाकरणों के ग्रन्थों 
एवं समस्त वैदिक और लौकिक प्रयोगों का सूक्ष्म अनुशीलन करने के बाद महाभाष्य का प्रारम्भ” 
किया था, इसलिए व्याकरण का कोई विषय उनकी लेखनी से नहीं छूटा । उनकी निरूपणःपद्धति 
सर्वथा मौलिक और नैयायिको की तकं-शैली पर आधृत है। अतः, पतंजलि के हाथों पाणिनीय 
शास्त्र सूत्रों की समष्ठिमात्र न रहकर पुर्ण एवं वैज्ञानिक बन गया और शीघ्र ही उसकी गणना 
विशिष्ट दर्शन के रूप में होने लगी। महाभाष्य की रचना के बाद फलतः आपिशल, शाकटायन, 
काराळुत्स्त आदि व्याकरणों की परम्परा बन्द हो गई और सम्पूर्ण देश में पाणिनीय व्याकरण 
का अध्ययन और अध्यापन प्रचलित हो गया। 

° पाणिनि पर पतंजलि की असीम श्रद्धा थी। उन्होने पाणिनि का स्मरण भगवान्‌, आचार्य, 
मांगलिक, सुहृद्‌ आदि विशेषणों के साथ किया है।' उनका विशवास था कि भगवान्‌ पाणिनि ने 
पवित्र स्थान में बैठकर बड़ी शुचिता एवं तन्मयता के साथ सूत्रों का प्रणयन किया है। इसलिए 
उनमें एक अक्षर भी अधिक या अशुद्ध नहीं हो सकता।' उनके मत से सूत्र छन्दोवत्‌ प्रमाण है। 


कथं पुनरिदं भगवतः पाणिनेराचार्यस्य लक्षणं प्रवृत्तम्‌ । -आ० १, पू०, १३ तथा 
माङ्गलिक आचार्यो वुद्विशब्दमादितः प्रयुक्तम्‌ १-१-१, वा० ७, पु० १००। न 900 


२. वही, पु० ९७। 
३° १-१-१, पु° ९२। | 
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इसीलिए, उन्होंने सौत्र निर्देश को भी प्रमाण माना । उन्होंने किसी प्रयोग के अन्यथा सिद्ध हो 
जाने पर भी सिद्धयत्येवमपाणिनीयं तु भवति कहकर उस विधि का त्याग कर दिया। इतना 
ही नहीं, उन्होंने सूत्रों द्वारा प्रत्यक्ष न कही हुई, किन्तु व्यंजित या संकेतित बातों को आचाये की 
इच्छा-शैली या आचार कहकर मान्य किया।' उन्होंने यत्र-तत्र आचार्य के कौशल की ओर 
पाठक कः ध्यान आकृष्ट किया और वतलाया कि सुत्र-प्रबन्ध के अतिरिक्त इंगित, चेष्टित और 
निमिषित तक से आचार्य का अभिप्राय जाना जा सकता है।' इसीलिए, कुछ विद्वानों को यह 
अम हो गया कि पतंजलि कात्यायन के विरुद्ध पाणिनि के समर्थक थे। यह वात उसी स्थिति में 
किसी सीमा तक संगत कही जा सकती है, जबकि उन्होंने मूलतः अपना भाष्य अष्टाध्यायी पर 
लिखा हो और वैसा करते समय प्रसंगवश कात्यायन के आक्षेपपरक वात्तिकों का खण्डन किया हो। 
महाभाष्य को देखने से ऐसा लगता भी है। महाभाष्य में अष्टाध्यायी के समस्त सूत्र विद्यमान हैं, 
भले ही भाष्यकार ने उनके विषय में कुछ न कहा हो, किन्तु वात्तिकों के विषय में बात ऐसी 
नहीं हैं। भाष्य में केवल उन्हीं वात्तिको का समावेश है, जिनपर भाष्यकार ने टिप्पणी आवश्यक 
समझी। फिर भी, सामान्यतया विद्वानों की धारणा है कि महाभाष्य वात्तिकों पर लिखा गया 
है।' यहाँतक कि डॉ० कीलहाने जैसे विद्वान्‌ तक की यही धारणा है।' और, इसी दृष्टिकोण 
से कात्यायन के महाभाष्यस्थ वात्तिको का संग्रह ही कात्यायन का वात्तिक-ग्रन्य मानकर प्रकाशित 
भी किया गया है। मेरे विचार से भाष्यकार ने पाणिनि और कात्यायन दोनों पर एक साथ 
भाष्य लिखा है। ऐसा करते समय उन्होंने उन सूत्रों को छोड़ दिया, जिनपर न तो पुर्ववर्ती किसी 
आचार्य ने वृत्ति, उदाहरण और प्रत्युदाहरणों के अतिरिक्त कुछ कहा था और न पतंजलि की 
दृष्टि से ही उन पर कोई नवीन वात कहने का अवकाश था। ऐसा करते समय उन्होंने पाणिनि 
के साथ कात्यायन के प्रति भी पूज्य भाव रखा, यद्यपि प्राथमिकता पाणिनि को प्रदान की। यह 
' स्वाभाविक था और उचित भी। 


१. ७-१-१२, पू० २१। 

२. आ० १, बा० १८, पु० ३१ । 

३. अथवाचार्यप्रव॒त्तिज्ञापयति नानेन सम्प्रसारणस्य दीर्घो भवति।- आ० २, पु० ५६, 
तथा ५८, ६० तथा एषा कृपाचार्यस्य शैली लक्ष्यते यत्तुल्य जातोयांस्तुल्यं जातीयेषूपदिश्ति ।- -आ'० 
२, पु० ८१; एतज्ज्ञापयत्याचार्यो भवत्येषा परिभाषा।--आ० २,पू० ८९ तथा आचाय शारुत्संज्ञा 
सिद्धिभेविष्यति।--१-१-१, पु० ९५। 

४, कौशलमात्रमेतदाचार्यो दर्शयति (--५-१-१, पु० ४। 

५. ६-१-३७, पू० ६५। 

६. महाभाष्य इज ए क्रिटिकल डिस्कशन ऑन दि वात्तिकाज ऑफ्‌ कात्यायन, ह्वायल 
इट्स इष्टिज ऑन दि अदर हैण्ड, आर ओरिजिनल वात्तिकाज, ऑन सम सूत्राज ऑफ्‌ पाणिनि 
एज कॉल्ड फॉर हिज ओन रिमाक्सं।--दि इण्डियन हिस्टा० क्वा०, भाग २, पु० २७०-७१। 

७, दि महाभाष्य इज, ऑन दि फर्स्ट इन्स्टान्स, ए कमेण्टरी ऑफ्‌ कात्यायन्स वात्तिकाज। 
कोलहानं : कात्यायन एण्ड पतंजलि, पु० ५१। 
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ग्रन्य और ग्रन्यकार ३३ 


चौदह प्रत्याहार-सुत्रो को मिलाकर अष्टाध्यायी के कुल ३९९५ सूत्रों में से १६८९ 
सूत्रों पर पतंजलि ने भाष्य लिखा और शेष को विना अपनी ओर से कुछ मिलाये परम्परानुसार 
ग्रहण कर लिया । उन्होंने इनमें से १२२८ सूत्रों पर केवल कात्यायन के तथा २६ सूत्रों पर अन्य 
आचायों के भी प्राप्त वात्तिको की समीक्षा की और ४३५ ऐसे सूत्रों पर भाष्य लिखा, जिनपर 
वात्तिक उपलब्ध नहीं थे। इन सूत्रो पर भाष्यकार की समीक्षा पूर्णतः मौलिक है) उन्होंने 
३६ सूत्रों में वात्तिककार के मत को भ्रांत ठहराकर पाणिनि का समर्थन किया और १६ सूत्रों 
को अनावश्यक ठहराया। पतंजलि कात्यायनीय वात्तिको के प्रथम भाष्यकार नहीं, किन्तु सवंश्रेष्ठ 
भाष्यकार अवश्य थे। उन्होने कात्यायन के अनेक आक्षेपों से पाणिनि की रक्षा की, यद्यपि 
ऐसा करने में कहीं-कहीं पाणिनि का आवश्यकता से अधिक पक्ष लिया । 

महाभाष्य-काल में संस्कृत-भाषा की स्थिति--पतंजलि का युग वैदिक संस्कृति तथा 
वैदिक साहित्य के गिरते हुए प्रासाद को पूरी शक्ति के साथ स्थिर रखने के प्रयास का युग है । 
इस समय प्राकृत भाषाएँ विकसित हो रही थीं और जन-सामान्य में संस्कृत का प्रचार घटने लगा 
था। पाणिनि-युग में संस्कृत शिक्षित समाज की भाषा थी । अष्टाध्यायी के बीसियों सूत्र, जिनमें 
दुर से पुकारने, पुकार का उत्तर देने, अभिवादन तथा उसके उत्तर, पृष्ट-प्रतिवचन, निगृह्यानुयोग, 
भत्संन, प्रश्‍नान्त, प्रश्नाख्यान, आशीः, प्रैष, आक्रोश, गर्हा, असूया आदि के प्रसंगो में प्रयुक्त 
शब्दों के नियम दिये गये हैं, इस वात के प्रमाण हैं।' शूद्र उस समय भी प्राकृत का व्यवहार करते 
थे।' आगे चलकर स्त्रियों से संस्कृत का व्यवहार उठ गया। पतंजलि के समय तक आते-आते 
वैद्मों और क्षत्रियों में भी संस्कृत का प्रचार कम हो चला । फिर भी, इस समय तक क्षत्रिय और 
वैश्य संस्कृत पूर्णतया समझते थे, भले ही देनन्दिन जीवन में वे पूर्णतया संस्कृत का व्यवहार न 
करते हों। पाणिनि के प्रत्यभिवादे शूद्रे' (८-२-८३) सूत्र के वात्तिक इस कथन की पुष्टि करते 
हैं। ब्राह्मण-समाज में इस समय भी संस्कृत व्यवहार की भाषा थी। यद्यपि ब्राह्मणों का ध्यान 
व्याकरण की ओर से हट चला था। वे यह सोचकर कि लौकिक शब्दों का ज्ञान लोक से और 
वैदिक शब्दों का वेद से ही हो जाता है, फिर व्याकरण में सिर पचाने को क्या आवश्यकता, व्याकरण- 
पराङमुख बन रहे थे।' प्राचीनकाल में उपनयन-संस्कार के बाद पहले व्याकरण पढ़ाया जाता 
था और स्थान, नाद, करण, अनुप्रदान आदि का सम्यक्‌ ज्ञान हो जाने के बाद तब वैदिक शब्दों 
का उमप्रदेश:किया जाता था। पतंजलि के समय में स्थिति उलट गई थी। अब ब्राह्मण-बालक 
भी व्याकरण को निरर्थक कहकर उसकी उपेक्षा करने लग गये थे। 

° पाणिनि के बाद भाषा में भी महत्त्वपूर्ण परिवत्तेन हो चुके थे। संस्कृत अब भी देश-भर के 


१. ८-२-९३ से ८-२-१०५ तक। 

२. अशूद्रस्त्यसुयकेष! तथा “भो राजन्यविश्ञा च' ।--८-२-८३। 

३. पुराकल्पएतदासीत्‌-संस्कारोत्तरब्राह्मणा व्याकरणं स्माधीयते। तेभ्यस्तन्न स्थान- 
_नादकरणोनुप्रदानज्ञेम्यो वैदिकाः शब्दा उपदिश्यन्ते। तदद्यत्वे न तथा। वेदमधीत्य त्वरिता 
वक्तारो भवन्ति; वेदान्तो वेदिका; शब्दाः सिद्धा लोकाच्च लोकिकाः। अनर्थकं व्याकरणम्‌ 
आ० १, पु० १०। 

५ 


। 
° 


060. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri ५ 20: कक 


३४ पतंजलिकालीन भारत 


शिष्ट-समाज को एक सांस्कृतिक सूत्र में आबद्ध किये थी, किन्तु प्राकृत भाषाएं भी साहित्य में स्वीकृत 
हो चुकी थीं। संस्कृत के प्राच्य और उदीच्य स्वरूप में थोड़ा बहुत अन्तर यास्क और पाणिनि 
के समय से ही चला आ रहा था। बह्वर्थक वैदिक धातुओं के किसी अर्थ का प्रचार एक प्रदेश 
में था और किसी का दूसरे प्रदेश में। पाणिनि ने इन मतभेदों का उल्लेख अपने सूत्रों में किया था। 
यास्क ने भी उदाहरण के रूप में वतलाया था कि शब्‌ धातु गति अर्थ में केवल कम्बोजो 
में बोली जाती है। आर्य जनपदों में उसका प्रयोग विकार अर्थ में ही होता है। इसी प्रकार दा 
का क्रिया रूप में (काटने के अर्थ में) प्राच्य देश में व्यवहार होता है। उदीच्य जनपदों में उससे 
बने संज्ञा शब्द दात्र का प्रयोग प्रचलित है।' यास्क के इस कथन को पतंजलि ने भी उद्धृत किया। 
पतंजलि के समय में यह भेद और बढ़ गया था। उदाहरणार्थ, इस समय जाने के अर्थ में सुराष्ट्र 
में हम्म घातु का, मगध में रंह धातु का और आये जनपदों में गम्‌ धातु का प्रयोग होता था। अनेक 
शब्दों का प्रचलन वन्द होकर उनके स्थान में तत्सदृश दूसरे शब्द व्यवहार में आ गये थे। यथा 
ऊष के अर्थ में उषित, तेर के अर्थ में तीणे, चक्र के अर्थ में कृतवत्‌ और पेच के अर्थ में पकववत्‌ शब्द 
चल पड़े थे।' शब्दों के प्रयोग का विषय व्यापक हो चुका था। पाणिनि अथवंसंहिता, शतपथादि 
ब्राह्मणों और उपनिषदों से परिचित न थे, किन्तु भाष्यकार के समय में चारों संहिताएँ, वाको- 
वाक्य, इतिहास, पुराण वैद्यक तथा ब्राह्मण और सूत्र-ग्रन्थ बन चुके थे। रामायण, महाभारत, 
काव्य-ग्रन्थों तथा आख्यान-साहित्य की रचना हो चुकी थी। फलतः, संस्कृत का शब्दकोष पहले 
से बहुत बड़ा हो चुका था। एसे अनेक शब्द, जिनकी सिद्धि अष्टाध्यायी से नहीं होती, संस्कृत 
में सम्मिलित हो गये थे।* दूसरी ओर साहित्य में गृहीत होने के कारण अपभ्रंश शब्दों को स्थिरता 
और मान्यता प्राप्त हो चुकी थी। ये शब्द सरलता से संस्कृत शब्दों में मिल जाते थे, जिससे संस्कृत 
के भ्रंश का भय उत्पन्न हो गया था। संस्कृत शब्द थोड़े थे और उनके अपभ्रंश कहीं अधिक । एक- 
एक संस्कृत शब्द के जनपद भेद से अनेक अपभ्रंश रूप प्रचलित थे। एक ही गो कहीं गोणी, कहीं 

गोता, कहीं गावी और कहीं गोपोतलिका बन गई थी।' 
भाषा के उन्नयन में महाभाष्य का योग--एसी स्थिति में पतंजलि ने भाषा के परिमार्जन 


' का काम अपने हाथ में लिया। वे जानते थे कि उन वर्गों में फिर से संस्कृत का प्रचार तत्काळ दुःसाध्य 


है, जो उसे भूल चुके हैं। इसलिए, सर्वप्रथम उस समाज को कसकर पकड्ना लाभकर होगा, जो 


~ 


१. शवतिगंतिकर्मा कम्बोजेस्वेव भाष्यते। विकारमस्यार्थषु भाषन्ते शव इति। दाति- 
लेवनार्थ प्राच्येषुदात्रमुदीच्येषु --अध्याय २, खण्ड २, सु० ८। 
हम्मतिः सुराष्ट्रेषु, संहतिः प्राच्यमध्येषु, गमिमेव त्वार्याः प्रयुञ्जते ।---आ० १,पु०२१। 


३. एतेषां शब्दानामर्थऽन्यान्‌ शब्दान्‌ प्रयुञजते।--तद्यया उषत्यस्य शब्दस्यार्थ वव यूय- 
सषिताः --आ० १, पु० १०। 


४, वा० १, वा० ५, पु० २१। 
५. प्राप्तिज्ञो देवानाम्भ्रियो न त्विष्टिज्ञः।--२-४-५६, प० ४९१-९२। 


६. आयं चाष्टाध्यायीमधीते। ये चात्रविहिताः शब्दास्तान्‌ प्रयुडवते । अयं न्‌नसन्यानपि 
जानाति।--६-३-१०९, पु० ३५६। 


ग्रन्थ और ग्रन्यकार ३५ 


किसी-न-किसी रूप में उससे परिचित हैं। वे जानते थे कि भाषा का विकास नैसर्गिक होता है। 
शब्दों का व्याकरण द्वारा निष्पन्न होना एक बात है और लोक में उनका प्रयोग दूसरी बात । 


उदाहरणार्थ, सारथि अर्थ में व्याकरण द्वारा सिद्ध शब्द प्रवेता था, किन्तु लोक में प्राजिता का... 


प्रचलन था, प्रवेता का नहीं। इस विषय में महाभाष्य का वैयाकरण-सारथि-संवाद बड़ा मनोरंजक, 
है जिसमें सारथि वैयाकरण से कहता है कि आप प्राप्तिज्ञ (शब्दसाघुता के जानक) हैं, इष्टिज्ञ 
नहीं ।' इस संवाद से यह भी पता चलता है कि इस समय तक संस्कृत व्यवहार की जीवन्त भाषा थी, 
केवल पुस्तकों में वह सीमित न थी। नादिन्याऽऽकऋोझे पुत्रस्य सूत्र पर भाष्य में दिये हुए उदाहरण 
भी इसी कथन की पुष्टि करते हैं। यह समय ब्राह्मणों के उत्थान का था। पुष्यमित्र पाटलिपुत्र 
से विदर्भ, अवन्ती और शूरसेन प्रदेश तक का शासक था। यज्ञ और कर्मकाण्ड का महत्त्व 
बढ़ रहा था। स्वयं पुष्यमित्र ने दो अइवमेध यज्ञ किये थे, जिनमें एक पतंजलि आचार्य थे। 
अर्थ के लोभ से ब्राह्मण लोग यज्ञादि कर्मकाण्डों की ओर अधिक झुक रहे थे। पतंजलि ने इस वर्ग 
को व्याकरण की ओर उन्मुख किया। उन्होंने आर्यावत्तं में रहनेवाले शिष्ट ब्राह्मणों के लिए 
अष्टाध्यायी का अध्ययन आवश्यक निरूपित किया और कहा कि ब्राह्मण को षडंगों-सहित वेदों 
का अध्ययन निष्काम भाव से करना चाहिए। षडंगों में भी व्याकरण मुख्य है। वेदरक्षा तथा 
वेदज्ञान विना व्याकरण के सम्भव ही. नहीं है। अपशब्द म्लेच्छवत्‌ हैं। भाषा का साघु ज्ञान हुए 
विना साधु और अपभ्रंश शब्दो में भेद कर सकना सम्भव नहीं है और न विना व्याकरण 
का ज्ञान प्राप्त किये आत्विजीन बनना शकय है।' यों मनुष्य दैवानुग्रह या स्वभाव-गति से भी 
अष्टाध्यायी के अनुसार शुद्ध भाषा बोळ सकता है, किन्तु वह इस बात का पता नहीं लगा सकता 
कि दूसरे लोग जो बोल रहे हैं, वह कहाँतक ठीक है।' उन्होंने साधु शब्दों के प्रयोग को अभ्युदयकारी 
बतलाकर भाषा की साधुता पर बहुत जोर दिया और इस प्रकार प्राकृतों के बढ़ते हुए प्रभाव 
को यथाशक्य रोकने की चेष्टा की। कहने की आवश्यकता नहीं कि भाष्यकार जैसे समर्थ विचारक 
से संस्कृत को बड़ी शक्ति मिली। इस काल में अनेक अधिकारी ग्रन्थों का प्रणयन तो हुआ ही, 
साथ ही अगली कई शताब्दियों तक संस्कृत की धारा अक्षुण्ण प्रवाहित रही। उसके प्रयत्न से 
व्याकरण अध्ययन का सवंप्रमुख अंग बन गया ओर संस्कृत का जो स्वरूप उन्होने स्थिर कर 
दिया, वह आजतक वैसा ही बना हुआ है।* 

७ महाभाष्य को रचना-शेली-महाभाष्य की रचना-शैली अत्यन्त स्पष्ट, सरल एवं 
प्रसादगुणमयी है। भत्तेहरि ने एक पंक्ति में उसे 'अलब्धलाभे गाम्भीर्यादुत्तान इव सौष्ठवात्‌' 
कहा है । इसमें दैनन्दिन व्यवहार में न आनेवाले शब्दों का प्रयोग नाममात्र को नहीं है। लम्बे 
समास या दिष्ट शब्दावली का भी कहीं व्यवहार नहीं हुआ है। भाषा-सौष्ठव की दृष्टि 
से महाभाष्य शारीरभाष्य की अपेक्षा अधिक सरळ है। शास्त्रीय ग्रन्थ होने के कारण यद्यपि 


१. एकंकस्य शब्दस्य बहवोष्पश्रंशाः । तद्यया गौरित्यस्य।--आ० १; वा० ६, पू० २२। 
२. पदपदाह्िक--प्रारम्भ। 
° ६-३-१०९, पु० ३५९। 
, ८-४-४८, पू० ४९८। 
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३६ पतंजलिकालीन भारत 


उसमें स्थान-स्थान पर पारिभाषिक और शास्त्रीय शब्दों का आ जाना स्वाभाविक था, फिर भी 
लोक-व्यवहार में आनेवाले निसगं-सुन्दर और सुपरिचित शब्दावली के प्रायः उपयोग होने के 
कारण भाष्य में भाषा-काठिन्य नहीं आने पाया । भाष्य की विषय-प्रतिपादन-शेली भी अत्यन्त 
मनोरम है। तात्पर्ये यह है कि सरल सुबोध और निसर्ग-रमणीय भाषा, स्थान-स्थान पर वक्तृत्व- 
छटा और संवादरूप वाक्यों की मोहकता ने भाष्य में एक विशेष प्रकार की आकषंता उत्पन्न कर 
दी है। जहाँ प्रतिपाद्य विषय कठिन और गम्भीर है, वहाँ वीच-बीच में विनोदयुक्त वाक्य डालकर 
तथा समयोचित लौकिक दुष्टान्त-वाक्यों का समावेश कर उन्होंने जिज्ञासा को यथावत्‌ बनाये 
रखा है और प्रसंग को निर्जीव हो जाने से बचा लिया है। 

भाष्य की विषय-निरूपण-पद्धति अत्यन्त सीधी और सम्भाषणात्मक है। कठिन विषयों 
का प्रारम्भ इदमिह सम्प्रधायंम्‌' जैसे वाक्यों से पाठक को पूर्व जागरूक करके किया गया है। 
पतंजलि पूर्वपक्ष की स्थापना अत्यन्त तन्मयता और निष्पक्षता के साथ करते हैं और फिर विषम: 
उपन्यास? जैसे वाक्यों से उत्तर पक्ष का प्रतिपादन करते हैं। वे वीच-बीच में 'कि वक्तव्यमेतत्‌, 
कथमनुच्यमानं गंस्यते’, अथवा “अस्ति प्रयोजनमेतत्‌। कथं तहि?” जैसे संवादात्मक वाक्य 
डालकर पाठक का ध्यान लक्ष्य की ओर आकृष्ट करते जाते हैं और पूर्वपक्ष तथा उत्तरपक्ष 
दोनों के निरूपण के पदचात्‌ यथा न दोषस्तथास्तु' कहकर निर्णय पाठक पर छोड़ देते हैं। कभी 


कभी वे 'गोनदीर्यस्त्वाह' कहकर अधिक ग्राह्य पक्ष की पुष्टि भी कर देते हैं। कहीं-कहीं वे सूत्रों . 
पर आक्षेप करनेवाले वात्तिकों पर टीका कर अन्त में तकं के साथ 'यथान्यासमेवास्तु' कहकर 


सूत्रकार का समर्थन करते हैं। कहीं दोनों पक्षों के मत ग्राह्य होने पर उनपर होनेवाले आक्षेपो 
का निवारण-मात्र कर देते हैं, किन्तु अपने मत की स्थापना नहीं करते। अथवा 'उभयथा 
गोणिकापुत्रः, कहकर दोनों पक्षों का समर्थन कर देते हैं। सभी विवाद-ग्रस्त स्थलों में उन्होंने 
पूर्वपक्ष और उत्तरपक्ष में प्राचीन वैयाकरणों के मतों का उल्लेख किया है और अन्त में लोक में 
प्रचलित प्रयोग तथा सवं-सम्मत व्याकरण-विषयक मौलिक सिद्धान्त के आधार पर अपना निर्णय 
दिया है और जहाँ कहीं लोक-प्रयोग के आधार पर उत्तर देना शाक्य नहीं जान पड़ा, वहाँ देवा 
ज्ञातुमहेन्ति’, देव एव जानाति' जैसा विनोदात्मक उत्तर देकर काम चला लिया है। इस प्रकार 
उन्होंने व्याकरण जैसे नीरस विषय को भी सरस बना दिया है। वास्तव में उन्होंने सारा ग्रन्थ 
शिष्यों को पढ़ाते-पढ़ाते लिखा। इसीलिए, उसमें इतनी सजीवता और प्रासादिकता आ दई है। 

भाष्यकार से पुवं अष्टाध्यायी पर अनेक वृत्ति-ग्रन्थ विद्यमान थे, जिनमें सूत्रों के अर्थ, 
उदाहरण और प्रत्युदाहरण दिये गये थे। इसलिए, भाष्यकार यह मानकर चले कि उनके पाठक 
को यह सव अवगत है। उन्होंने अपनी व्याख्यान-पद्धति तीन तत्त्वों पर आधृत की--सूत्र का 
प्रयोजन बतलाना, पदों का योग्य अर्थ करते हुए सूत्रार्थं निश्चित करना और सूत्र की व्याप्ति 
बढ़ाकर या कम करके सूत्रार्थ का नियन्त्रण करना। सूत्र का प्रयोजन बतलाने के लिए वे अपना 
व्याख्यान 'किमुदाहरणम्‌' “अयं योगः शक्यमकत्तुम्‌' जैसे वाक्यों से प्रारम्भ करते हैं। सूत्रार्थः 
का निश्‍चय करते समय 'अमुकपदं किमर्थम्‌’, 'कथमिदं विज्ञायते’ तथा सूत्रार्थ का नियन्त्रण करते 
समय “एवं कर्तव्यम्‌, इत्युपसंख्यानम्‌, इति वक्तव्यम्‌', “इत्यस्य प्रतिषेधो वक्तव्य: इत्यादि 
'वाक्यों का प्रयोग करते हैं।, 
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ग्रन्य और ग्रत्यकार ३७ 


पाणिनि के मनोऽनुकूल इष्ट-प्रयोगं -साधक और अनिष्टनिवारक अर्थ लगाता पतंजलि 
का उद्देश्य था। इसलिए, जहाँ कहीं सूत्र से यह काम सिद्ध होता न दिखाई दिया, वहाँ उन्होंने 
सूत्र का योग-विभाग किया या पूर्वे-विप्रतिषेध से काम चलाया। यदि कहीं सूत्र से अनिष्ट-प्रयोग 
सिद्ध होने लगा, तो उसे शिष्टासम्मत होने के कारण अनभिधानम्‌” कहकर निवारित किया। 


. इन सब बातों का विवेचन करते हुए उन्होंने अनेक स्थानों पर पूर्वाचार्यों के वात्तिक उद्धृत किये 


और यदि उस विचार के समर्थक या विरोधी अनेक आचार्ये हुए या किसी कारण उनका नाम- 
ग्रहण सम्भव न हुआ, तो वहाँ अपर आहु:' या अपर आह' द्वारा उनके मत का प्रतिपादन कर 
दिया। वात्तिककार द्वारा सूत्र अथवा सूत्रस्थ किसी पद का प्रत्याख्यान किये जाने के अवसर 
पर उन्होंने यथासम्भव सूत्रकार का पक्ष ग्रहण किया। फिर भी, उनकी दृष्टि सूत्रकार और 
वात्तिककार दोनों के प्रति आदरयुक्त रही। सूत्रकार के साथ उन्होंने वात्तिककार के लिए भी 
भगवान्‌, सुहृद्‌ और आचार्य विशेषणों का प्रयोग किया।' सूत्रकार का समर्थन करने के लिए 
ही, यदि आवश्यक हुआ तो, उन्होंने वात्तिककार का खण्डन किया। केवल दो स्थानों पर एतदेक- 
माचार्यस्य मङ्गलार्थं मृश्यताम्‌' .तथा 'प्रमादकृतमेतदाचायंस्य शक्यमकर्तुम्‌' कहकर उन्होने 
सूत्रकार का दोष दिखलाया। किसी-किसी स्थान पर उन्होने सूत्र के शब्दों में अन्तर प्रस्तावित 
किया और वैसा करने के लाभ भी वतलाये, किन्तु अन्त में यह कहकर कि सूत्रकार ने अर्थ का 
पूर्ण स्पष्टीकरण करने के लिए ही वैसा किया है, उन्होंने सूत्र को ज्यों-का-त्यों रहने दिया। 
महाभाष्य की भाषा--महाभाष्य को सरस और आकर्षक बनाने में उसकी भाषा ने 
बहुल अधिक योग दिया है। विरोधियों के तको का उत्तर देते समय भाष्यकार बड़ी चुभती, 
व्यंग्यमयी और कटाक्षपूर्ण भाषा का प्रयोग करते हैं। क्रभी-कभी उस में चिढ और झुँझलाहट की 


भी झलक मिलती है, पर शुष्क सिद्धान्त-निरूपण के प्रसंगों में इस प्रकार की अभिव्यक्ति स्फूत्ति 


लाने में ही सहायक हुई है। भाष्यकार की कटाक्ष-शैली के कुछ उदाहरण उपस्थित करना यहाँ 

अप्रासंगिक न होगा-- 

१. कि पुनरनेन वर्ण्येन? कि न महता कष्डेन नित्य शब्द एवोपात्तो यस्मिन्नुपा- 
दीयमाने सन्देहः स्यात्‌ ।' 

२. आहो पुरुषिका मात्रं तु भवानाह।' 

३. सेषा महतो वंशस्तम्बाल्लट्वानुकृष्यते।' 

४. परदशतानि कार्याणि।' 

५. नहि काको वाश्यत इत्यधिकारा निवत्तंन्ते।' 

१. तदाचार्यः सुहृद्भूत्वाऽन्वाचष्टे ५-३-२०, पु० ४३३। 

२. आ० १, पृ० १५। 

३. आ० २, पु० ३५। 

४, आ० २, पृ० ५२। 

५, १-१-१०, पु०. १६९। 

६, २४-३-५३, पू० २३६। . 


= 
थि ० 
€ 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by 80७8190 कक 


cir ay SNS FERNS टी 7 


नी 


३६ पतंजलिकालीन भारत 


उसमें स्थान-स्थान पर पारिभाषिक और शास्त्रीय शब्दों का आ जाना स्वाभाविक था, फिर भी 
लोक-व्यवहार में आनेवाले निसर्ग-सुन्दर और सुपरिचित शब्दावली के प्रायः उपयोग होने के 
कारण भाष्य में भाषा-काठिन्य नहीं आने पाया। भाष्य की विषय-प्रतिपादन-शैली भी अत्यन्त 
मनोरम है। तात्पर्य यह है कि सरल सुबोध और निसगं-रमणीय भाषा, स्थान-स्थान पर ववतृत्व- 
छटा और संत्रादरूप वाक्यों की मोहकता ने भाष्य में एक विशेष प्रकार की आकर्षता उत्पन्न कर 
दी है। जहाँ प्रतिपाद्य विषय कठिन और गम्भीर है, वहाँ वीच-बीच में विनोदयुक्त वाक्य डालकर 
तथा समयोचित लौकिक दुष्टान्त-वाक्यों का समावेश कर उन्होंने जिज्ञासा को यथावत्‌ बनाये 
रखा है और प्रसंग को निर्जीव हो जाने से बचा लिया है । 

भाष्य की विषय-निरूपण-पद्धति अत्यन्त सीधी और सम्भाषणात्मक है। कठिन विषयों 
का प्रारम्भ 'इदमिह सम्प्रधार्यम्‌' जैसे वाक्यों से पाठक को पूर्वं जागरूक करके किया गया है। 
पतंजलि पूर्वपक्ष की स्थापना अत्यन्त तन्मयता और निष्पक्षता के साथ करते हैं और फिर विषम : 
उपन्यास: जैसे वाक्यों से उत्तर पक्ष का प्रतिपादन करते हैं। वे वीच-बीच में कि वक्तव्यमेतत्‌, 
कथमनुच्यमानं गंस्यते’, अथवा “अस्ति प्रयोजनमेतत्‌। कथं तहि?' जैसे संवादात्मक वाक्य 
डालकर पाठक का ध्यान लक्ष्य की ओर आकृष्ट करते जाते हैं और पूर्वपक्ष तथा उत्तरपक्ष 
दोनों के निरूपण के पश्चात्‌ यथा न दोषस्तथास्तु' कहकर निर्णय पाठक पर छोड़ देते हैं। कभी 


कभी वे 'गोनदीर्यस्त्वाह' कहकर अधिक ग्राह्य पक्ष की पुष्टि भी कर देते हैं। कहीं-कहीं वे सूत्रों . 
पर आक्षेप करनेवाले वात्तिकों पर टीका कर अन्त में तर्क के साथ 'यथान्यासमेवास्तु' कहकर : 


सूत्रकार का समर्थन करते हैं। कहीं दोनों पक्षों के मत ग्राह्य होने पर उनपर होनेवाले आक्षोपों 
का निवारण-मात्र कर देते हैं, किन्तु अपने मत की स्थापना नहीं करते। अथवा ‘उभयथा 
गोणिकापुत्रः कहकर दोनों पक्षों का समर्थन कर देते हैं। सभी विवाद-ग्रस्त स्थलों में उन्होंने 
पुर्वपक्ष और उत्तरपक्ष में प्राचीन वैयाकरणों के मतों का उल्लेख किया है और अन्त में लोक में 
प्रचलित प्रयोग तथा सर्वे-सम्मत व्याकरण-विषयक मौलिक सिद्धान्त के आधार पर अपना निर्णय 
दिया है और जहाँ कहीं लोक-प्रयोग के आधार पर उत्तर देना शाक्य नहीं जान पड़ा, वहाँ देवा 
ज्ञातुमहेन्ति', देव एव जानाति' जैसा विनोदात्मक उत्तर देकर काम चला लिया है। इस प्रकार 
उन्होंने व्याकरण जैसे नीरस विषय को भी सरस बना दिया है। वास्तव में उन्होंने सारा ग्रन्थ 
शिष्यो को पढ़ाते-पढ़ाते लिखा। इसीलिए, उसमें इतनी सजीवता और प्रासादिकता आ #ई है। 
भाष्यकार से पूर्वं अष्टाध्यायी पर अनेक वृत्ति-ग्रन्थ विद्यमान थे, जिनमें सूत्रों के अर्थ, 
उदाहरण और प्रत्युदाहरण दिये गये थे। इसलिए, भाष्यकार यह मानकर चले कि उनके पाठक 
को यह सव अवगत है। उन्होंने अपनी व्याख्यान-पद्धति तीन तत्त्वों पर आधूत की--सूत्र का 
प्रयोजन बतलाना, पदों का योग्य अर्थ करते हुए सूत्रार्थं निश्चित करना और सूत्र की व्याप्ति 
बढ़ाकर या कम करके सूत्रार्थ का नियन्त्रण करना। सूत्र का प्रयोजन बतलाने के लिए वे अपना 
व्याख्यान “किमुदाहरणम्‌', “अयं योगः शक्यमकत्तुम्‌' जैसे वाक्यों से प्रारम्भ करते हैं। सूत्रार्थ 
का निश्‍चय करते समय 'अमुकपदं किमर्थम्‌', ‘कथमिदं विज्ञायते तथा सूत्रार्थं का नियन्त्रण करते 
समय एवं कत्तंव्यम्‌', “इत्युपसंख्यानम्‌, इति वक्तव्यम्‌’ (इत्यस्य प्रतिषेधो वक्तव्य: इत्यादि 
'वाक्यों का प्रयोग करते हैं। _ 


(+ 
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ग्रत्य और ग्रन्यकार ३७ 


पाणिनि के मनोऽनुकूल इष्ट-प्रयोग -साघक और अनिष्टनिवारक अर्थ लगाता पतंजलि 

का उद्देश्य था। इसलिए, जहाँ कहीं सूत्र से यह काम सिद्ध होता न.दिखाई दिया, वहाँ उन्होंने 
सूत्र का योग-विभाग किया या पूर्व-विप्रतिषेध से काम चलाया। यदि कहीं सूत्र से अनिष्ट-प्रयोग 
सिद्ध होने लगा, तो उसे शिष्टासम्मत होने के कारण अनभिधानम्‌' कहकर निवारित किया। 


- इन सब वातों का विवेचन करते हुए उन्होंने अनेक स्थानों पर पूर्वाचायो के वात्तिक उद्घृत किये 


ओर यदि उस विचार के समर्थक या विरोधी अनेक आचार्य हुए या किसी कारण उनका नाम- 
ग्रहण सम्भव न हुआ, तो वहाँ अपर आहु:' या अपर आह' द्वारा उनके मत का प्रतिपादन कर 
दिया। वात्तिककार द्वारा सूत्र अथवा सूत्रस्थ किसी पद का प्रत्याख्यान किये जाने के अवसर 
पर उन्होंने यथासम्भव सूत्रकार का पक्ष ग्रहण किया। फिर भी, उनकी दृष्टि सूत्रकार और 
वात्तिककार दोनों के प्रति आदरयुक्त रही। सूत्रकार के साथ उन्होंने वात्तिककार के लिए भी 
भगवान्‌, सुहृद्‌ और आचार्य विशेषणों का प्रयोग किया।' सूत्रकार का समर्थन करने के लिए 
ही, यदि आवश्यक हुआ तो, उन्होंने वात्तिककार का खण्डन किया। केवळ दो स्थानों पर एतदेक- 
माचायंस्य मङ्गलार्थं मृश्यताम्‌' .तथा प्रमादकृतमेतदाचायंस्य शक्यमकर्तुम्‌, कहकर उन्होंने 
सूत्रकार का दोष दिखलाया। किसी-किसी स्थान पर उन्होंने सूत्र के शब्दों में अन्तर प्रस्तावित 
किया और वैसा करने के लाभ भी बतलाये, किन्तु अन्त में यह कहकर कि सूत्रकार ने अर्थ का 
पूर्ण स्पष्टीकरण करने के लिए ही वैसा किया है, उन्होने सूत्र को ज्यों-का-त्यों रहने दिया। 
महाभाष्य की भाषा--महाभाष्य को सरस और आकर्षक बनाने में उसको भाषा ने 

बहुल अधिक योग दिया है। विरोधियों के तरको का उत्तर देते समय भाष्यकार बड़ी चुभती, 
व्यंग्यमयी और कटाक्षपूर्ण भाषा का प्रयोग करते हैं। क़भी-कभी उस में चिढ और झुंझलाहट की 
भी झलक मिलती है, पर शुष्क सिद्धान्त-निरूपण के प्रसंगो में इस प्रकार की अभिव्यक्ति स्फृत्ति 
लाने में ही सहायक हुई है। भाष्यकार की कटाक्ष-शैली के कुछ उदाहरण उपस्थित करना यहाँ 
अप्रासंगिक न होगा-- 

१. कि पुनरनेन वण्येन ? कि न महता कष्डेन नित्य शब्द एवोपात्तो यस्मिन्नुपा- 

दीयमाने सन्देहः स्यात्‌ । 

२. आहो पुरुषिका मात्रं तु भवानाह।' 
०, ३. सेवा महतो वंशस्तम्बाल्लद्वानुकृष्यते।' 

४. परश्शतानि कार्याणि।' 

५. नहि काको वाइयत इत्यधिकारा निवत्तंन्ते। : 

१. तदाचार्यः सुहृद्भूत्वाऽत्वाचष्टे ५-२-२०, पु० ४३३ 

२. आ० १, पु० १५। 

३. आ० २, पृ० ३५। 

४, आ० २, पू० ५२। 

५. १-१-१०; पु० १६९। 

६, ४-३-५३, पु० २३६। . 


~ 
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६. नेवेदवर आज्ञापयति नापि धर्मसुत्रकाराः पठन्त्यपवादे उत्सर्गा बाध्यन्तामिति ।' 
७. तत्कारी च भवांस्तद्देषी च।' 
` ८. अन्यदुभवान्‌ पृष्टोऽन्यदाचष्टे। आम्रान्‌ पृष्टः कोविदारानाचष्टे ।' 
९. अवतप्ते नकुलस्थितं त एतत्‌ । उदके विज्ञौर्ण त एतत्‌" । 
°. योहि तत्पुरुषमारभते न तस्य दण्डवारितो बहुब्नीहिः । 
११. यदि प्रयोगे धर्म: सर्वो छोको5म्युदयेन युज्येत । कश्चेदानीं भवतो मत्सरो यदि 
सर्वो लोकोऽम्युदयेन युज्येत ? ` 
१२. करचेदानीमन्यो भवज्जातीयकः पुरुषः शब्दानां प्रयोगे साधु :स्यात्‌ ? ° 
१३. संषोभयतस्पाशा रज्जुर्भवति।ˆ 
१४. अनुगृहीताः स्मो यैरस्माभिः प्रथमैकवचनमास्थाय गो शुनोः प्रतिषेधो न वक्तव्यो : 
भवति ।' 
महाभाष्य के उपमान, न्याय, दृष्टान्त और सूक्तियाँ भी कम मनोरम नहीं हैं। उन्होंने 


विषय में बड़ी रोचकता उत्पन्न कर दी है। उसके उपमान सुपरिचित हैं और प्रभावशाली भी 


उदाहरणार्थ 52258 । 
(१) नह्मयमनुवन्धैः शल्यकवच्छक्य उपचेतुम्‌ । “ (२) यदि पुनरिमे वर्णाः शकुनिवत्‌ 
स्युः। शकुनय आशुगामित्वात्‌ पुरस्तादुत्पतिताः पर्चाद्‌ दृश्यन्ते । (३) यदि पुनरिमे वर्णा 
आदित्यवत्स्युः। तद्या एक - आदित्यो नैकाधिकरणस्थो युगपद्देश पृथक्त्वेषपलभ्यते।'` (४) 
कथं पुनरसन्नाम लिङ्ग शक्यं द्रष्टुम्‌ ? मृगतृष्णावत्‌ तद्यथा मृगास्तृषिता अयोधाराः पश्यन्ति 
न च ता: सन्ति।*' गन्धर्वेनगराणि यथा दूरतो दृश्यन्ते उपसृत्य च नोपलभ्यन्ते तद्वत्‌ खट्वावृ- 
क्षयोरसहिलङ्ग द्रष्टव्यम्‌। यथाऽदित्यस्य गती सती नोपलभ्यते तद्वत्‌ खट्वावृक्षयोः सल्लिङ्ग 
नोपळभ्यते। यथा यन्त्रान्तहिंतानि द्रव्याणि नोपलभ्यन्ते तद्वत्‌ खट्वावृक्षयोः . सल्लिङ्गं 
नोपलम्यते । (५) गोयूथवदधिकाराः। तद्यथागोयूथमेकदण्डप्रघट्टितं सर्वसमं घोषं गच्छति 
तद्वदधिकाराः।` (६) अङ्घतकारि खल्वपि शास्त्रमग्निवत्‌। तद्यथा अगनिर्यददरघं तद्दहति । 


कृतकारि खल्वपि शास्त्रं पर्जन्यवत्‌। तद्यथा पजंन्यो यावदूनं पूर्णं च सर्वमभिवर्षति । (७) ` 


व्यंजनानि पुनर्नेटभार्यावद्भवन्ति। तद्यथा भटानां स्त्रयो रङ्गगा यो यः पृच्छति कस्य यूयं कस्य 
, £ 


१-१-४७, प्‌० २८७। ९, आ० २, पु० ४४।. 
१-२-३९, पु० ५१६। १०. आ० २, प्‌० ४०। 
१-२-४५, प्‌० ५३२। ११. वही। 
१-४-१३, पू० १४३। १२. आ० २, पू० ४२। ` 
० २-१-२४, पु० २७९। १३. ४-१-३, पु० १७। 
. आ० १, पु० २२ १४, वही, पु० १८। 


विकी आ० २१, पू० २० १५. ४-२-७०, पु० १९४। 
2९ र ६-१-६८, पु० ९६। - १६ ६-१-१२७, पु०. १०८। 
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८ ०० १ ६ 
यूयं तं तं तव तवेत्याहुः।' (८) इतरेतराश्रयाणि कार्याणि न प्रकल्पन्ते। तद्यथा नौर्नावि बद्धा 


नेतरत्राणाय भवति।` 

उक्त उदाहरणों में भाष्यकार ने अपने कथन की पुष्टि के लिए प्रतिदिन सम्पर्क में आने- 
वाले उपमानों को लेकर उनका अपने ढंग से उपयोग कर लिया है. और यह उपयोग इतना समान- 
गुणक है कि पाठक उसके सहारे विना तकं के वक्ता की वात को स्वीकार करने के लिए बाध्य हो 
जाता है। यही स्थिति भाष्य में प्रयुक्त दुष्टान्तों की है। उपमानों के समान उनके दृष्टान्त भी 
सुपरिचित और सुग्राह्य हैं। यथा- 


(१) ` नष्टाइवदग्वरथवत्‌। तवाइवो नष्टो ममापिं रथो दग्ध उभौ संप्रयुज्यावहा इति। 


एवमिहापि तवाप्यन्तरतमा प्रकृतिर्नास्ति ममाप्यन्तरतम आदेशो नास्त्यस्तु नौ सम्प्रयोग इति। 
(२)अभ्यन्तरो हि समुदायस्यावयवः। तद्यथा वृक्ष: प्रचलन्‌ सहावयवैः प्रचलति।" (३) असिद्ध 
बहिरङ्गमन्तरङ्गे एपा (परिभाषा) लोकतः सिंद्धाः। प्रत्यङ्गवर्ती लोको सन्दुश्यते। तद्यथा 
पुरुषोऽयं प्रातरुत्थाय यान्यस्य प्रतिशरीरं कार्याणि तानि तावत्‌ करोति। ततः सुहृदान्ततः 


सम्बन्धिनाम्‌।" (४) नह्यन्यस्यासिद्धत्वादन्यस्य प्रादुर्भावो भवति। न हि देवदत्तस्य हन्तरि हते. 


देवदत्तस्य प्रादुर्भावो भवति।' (५) लोकविज्ञानात्‌ सिद्धम्‌। लोकेऽमीषां ब्राह्मणानामन्त्यात्‌ 
पूर्वं आनीयतामित्युक्ते यथा जातीयकोऽन्त्यस्तथा जातीयकोऽन्त्यात्‌ पुर्वे आनीयते। 
(६) नन्‌ प्रयुज्यमानः पदार्थं निवर्तयति । कीलप्रतिकीलवत्‌ । तयथा कील आहन्यमान: प्रतिकीलं 
हन्ति। (७) प्रसक्तस्य चानाभिनिवृंत्तस्य प्रतिषेधेन निर्वृत्तिः शक्या कत्तु नाभिनिवृंत्तस्य । 
यो हि भुक्तवन्तं ब्रूयान्मा भुङक्था इति कि तेन कृतं स्यात्‌ ? ` (८) न खल्वप्यत्यत्‌ प्रकतमनुवत्त- 
नादन्यद्भवति। न हि गोधा सपन्ती सर्पणादेवाहिर्भवति।' (९) अन्यार्थमपि प्रकृतमन्यार्थं 
भवति । तद्यथा शाल्यर्थं कुल्याः प्रणीयन्ते ताम्यश्च पानीयं पीयत उपस्पृस्यते च शालयश्च भाव्यन्ते । ` 
(१०) आमिश्रस्यायमादेश उच्यते स नैव पुंवंग्रहणेन गृह्यते नापि परग्रहणेन। क्षीरोदके सम्पृक्ते 
आमिश्रत्वाज्नैव क्षीरग्रहणेन गृह्येते नाप्युदकग्रहणेन। (११) उभयत आश्रये चान्तादिवत्‌। 
तद्य॒था लोके यो द्रयोस्तुत्यवलयोरेक्ः प्रेष्यो भवति स तयोः पर्यायेण कार्यं करोति। यदा तु तमुभौ 
युगपत्‌ प्रेषयतो नाना दिक्षु च कार्ये भवतस्तत्र यद्यसावविरोधार्थी भवति तत उभयो करोति।^` 

~ इस प्रकार भाष्य ने जीवन के सामान्य तथ्यों के सहारे व्याकरण के अनेक महत्त्वपूर्ण 
सिद्धान्तों और परिभाषाओं की सृष्टि की है। उनके कुछ न्याय तो अत्यन्त प्रसिद्ध हुए। वे भी 
यद्यपि दृष्टांत ही हैं, किन्तु उनकी अपेक्षा संक्षिप्त तथा विशिष्ट अथंग्राही। यथा- 


१, ६-१-२, पु० १३। ` _ ८. २-२-६, पु० ३३९।. 
२. १-१-१, पृ० १०२। : ९, ६-१-३७, पू० ६४। 
३. १-१-५०, पृ० ३१३। ` १०. ६-१-५०, पू ८१ ॥ 
४. १-१-५६, पु० ३४०॥ ११. वही । 

५. १-१-५७, पृ० ३६१। ` १२. ६-१-८५, पु० १२०। 


६, १-१-५७, पु० ३६४। 


१३. वही, पु० १२१। 
७. १-१-६५, पु० ४२१। च व. ० 
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(१) कूपखानकन्याय--कूपखानकः कूपं खनन्‌ यद्यपि मृदा पांसुभिश्चावकीर्णो भवति 
सोऽप्सु सञ्जातासु तत एव तं गुणं समासादयति येन स च दोषो निहँण्यते भूयसा चाप्यभ्युदयेन योगो 
भवति।' (२) कुम्भीबान्याय--यस्य कुम्म्यामेव धान्यं स कुम्भीधान्यः। यस्य पुनः कुम्भ्यां 
चान्यत्र च नासौ कुम्भीवान्यः`। (३) काकतालीयन्याय--काकागमनमिव तालपतनमिवकाक- 
तालम्‌। काकतालमिव काकतालीयम्‌।` (४) प्रासादवासित्याय--ये प्रासादवासिनो गृह्यन्ते 
ते प्रासदवासिग्रहणेन। ये भूमिवासिनो गृह्यन्ते ते भूमिवासिग्रहणेन। ये उभयवासिनो गृह्यन्ते 
ते प्रासादवासग्रहणेन भूमिवासिग्रहणेनच एवमिहापि । (५) अजाङ्कपाणीयन्याय--पूर्ववत्‌ । 
(६) अविरविकन्याय--तद्यया अवेर्मासमिति विगृह्य अविकशब्दादुत्य॒तिभंवत्याविकमिति। 
एवं पञ्चसु कपालेषु संस्कृत इति विगृह्य पञ्चकपाल हति भविष्यति पञ्चकपाल्यां संस्कृत इति 
विगृह्य वाक्यमेव ।' 

भाष्य में अनेक स्थानों पर मनोरम सूक्तियां और कहावतों का, जो जीवन के वास्तविक 
अनुभव पर आघुत हैं, समावेश हुआ है। कभी-कभी ये सूक्तियाँ और कहावतें सोदाहरण 

मिळती हैं और कभी साररूप में। भाष्यकार ने इन सूक्तियों का उपयोग अपनी बात की पुष्टि 
के लिए किया है। उदाहरणार्थ-- 

(१) द्विबद्धं सुबद्धं भवति।' (२) नहि भिक्षुकाः सन्तीति स्थाल्यो नाधिश्रीयन्ते 
नच मृगाः सन्तीति यवा नोप्यन्ते। (३) समान गुण एव स्पर्धा भवति। नह्याढ्याभिरूपो स्पर्धते । 
(४) अदूरविप्रकर्ष एव स्पर्धा भवति । नहि निष्कधनः शतनिष्कधनेन स्पर्धते।' 
(५) वे कामानां तृप्तिरस्ति।” (६) बुभुक्षित न प्रतिभाति किञ्चित्‌। (७) पर्याप्तो झेकः 
पुलाकः स्थाल्याः निदर्शनाय। ` ! 

भाष्य में प्रयुक्त अनेक शब्द संस्कृत शब्दकोश की अमूल्य निधि है । विशिष्ट अर्थ में 
और विशिष्ट अवसरों पर प्रयुक्त होनेवाले बहुमूल्य शब्दों और वाक्यांशों से सम्पूर्ण भाष्य भरा 
पडा है । अनेक ऐसे अरथंगभित शब्द भाष्य में आये हैं, जिनके लिए सम्पूर्ण वाक्य की आवश्यकता 
होती। यह एक स्वतन्त्र विषय है, जिसको. ओर हमारा ध्यान आकृष्ट होना स्वाभाविक है। 
यहाँ उदाहरणार्थ कुछ शब्द दिये जा रहे हैं--- 

(१) शब्दगुडमात्रम्‌ (शब्दों की बकवास-भर), (२) उष्ट्रासिकाः (ऊंटों की तरह 
अलग-अलग प्रकार से बैठना), (३) हतशायिकाः (मरे हुए लोगों की तरह अस्त-व्य़रस्त पड़े . 
होना), (४) काकपेया नदी (क्षीण, कम जलवाली नदी), (५) सांन्यासिक (जैसे का 
तैसा), (६) वृकवंची, (७) आहोपुरुषिका, (८) वहंरिट्‌ (चलते-चलते खेत खानेवाला 


१. आ० १, पु० २४। ७. ६-१-२२३, पु० २४३। 
२. १-३-७, पू० २७। ८. ४-१-१, पू० १३। 

३. ५-३-१०६, पु० ४८०। ९. ५-३-५५, पु० ४४६-४७॥ 
४. १-१-७, प्‌० १५७। १०. ६-१-८५, पृ० ११९। 
५. ,५-३-१०६, पू० ४८० (वही) । ११. २-३-२, पु० ४०५। 
६० ४-१-८९, पु० १०२। १२. १-४-२३, पु० १५७। 
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ग्रन्य और ग्रन्यकार ४१ 


बैल या पशु), ५९) संघुष्टक (एक साथ जुए में जुतने वाले जोडीदार बेल) । 
(१०) समाश (सहभोज), (११) प्रत्यङ्गवर्ती लोक (पास की वस्तु को पहले देखनेवाले), 
(१२) साचीन (टेढ़ा-मेढ़ा), (१३) आत्तंतर (अधिक उपयुक्त), (१४) अक्त परिमाण (निश्चित 
माप), (१५) पुष्पक (आँख में फुल्लीवाला व्यक्ति), (१६) कालक (काले चित्तेवाला), 
(१७) कल्माष अथवा सारंग (कुछ-कुछ काली, कुछ-कुछ सफेद वस्तु), (१८) उपोद्वलक 
(दृढ करनेवाला), (१९) विपादिका (पैर का फोड़ा), (२०) व्यसन अथवा विहरण 
(फोड़ना या टुकड़े करना), (२१) अपस्किरण (आनन्दित बैल की सींग से भूमि खरीदने 
की क्रिया, कुत्ते और मुगे की पाँव से भूमि कुरेदने की क्रिया), (२२) विभ्रलाप (परस्पर 
विरुद्ध बोलना), (२३) आध्यान (उत्कण्ठापूर्वक स्मरण), (२४) अन्यवसर्ग (यथेच्छ 
काम करने की अनुज्ञा), (२५) निश्रमिणी (नसेनी, सीढ़ी), (२६) प्रसित (कसकर बॅबा 
हुआ), (२७) प्रजन (सन्तान), (२८) केशक (वालों का शौकीन), (२९) अंशक 
(दायाद), (३०) औदरिक (पेटू) । (३१ ) पथक (चल्ने में होशियार), (३२ ) तन्नक 
(ताजा बुना हुआ वस्त्र), (३३) उष्णक (शीघ्र करने योग्य काम को शीघ्रता से करने- 
वाला), (३४) शीतक (शीघ्र करने योग्य काम को ढिलाई से करनेवाला), (३५) उष्णिका 
(लपसी) (३६) पाइवेंक (सीधे ढंग से करने योग्य काम को चालाकी या अनृजु उपाय से 
करनेवाला), (३७) अयःशूलिक (मृढु उपाय से करने योग्य कामों को और जबरदस्ती से 
करनेवाला), (३८) हिमेलू (विना वं के पर्वत), (३९) श््ंगारक (सींगवाला), 
(४०) अवक्षेपण (कुत्सित काम), (४१) बृहतिका (शाल या चादर), (४२) अथडक्षीग 
(दो व्यक्तियों के बीच की गुप्त मन्त्रणा), (४३) आरितंगु (गायों द्वारा जिसकी घास चर 
ली गई है, ऐसा चरागाह), (४४) आवपन (बोने का पात्र), (४५) नीशार (झूल), 
(४६) धनक (द्रव्य की लालसा) । (४७) युग्म (गाड़ी में जुतने योग्य बैल) । (४८) चंचा 
(स्यार आदि पशुओं को डराने के लिए खेत में घास की वनाई हुई आकृति) (४९) भूकुंश 
(नाटक में स्त्री की भूमिका करनेवाला पुरुष )1 

ये शब्द निदर्शनमात्र हैं। भाष्य से ऐसे शब्दों की बड़ी तालिका उपस्थित की जा सकती 
है और वह आधुनिक भारतीय भाषाओं की श्रीवृद्धि में बड़ी सहायक हो सकती है। 

„ भाष्यकार ने महत्त्वपूर्ण सिद्धांतों की स्थापना करते समय भी इस बात का ध्यान 
रखा है कि वे सरलता से सर्वग्राह्म हो सके । एतदर्थं उन्होंने सर्वत्र लोकविज्ञान या लोक-व्यवहार 
का आश्रय लिया है। उनके अधिकांश तके, चाहे वे पूर्वपक्ष के हों या उत्तरपक्ष के, लोकाचार 
पर टिके हैं। यदि उन्हें यह कहना हुआ कि प्रत्यय का स्थान निश्चित कर देना चाहिए, अन्यथा 
वे कभी शब्दों के आदि में, कभी मध्य में और कभी अन्त में होने लगेंगे, तो वे इस बात की पुष्टि 
के लिए एक सुपरिचित उदाहरण अवश्य देंगे। जैसे, गाय का बछड़ा कभी माँ के आगे, कभी 
पीछे और कभी पाश्‍वं में चलता है।' ऐसे उदाहरणों के सहारे भाष्य में अनेक परिभाषाएँ और 
नियम स्थिर किये गये हैं। यथा 


१, ३-१-२, पु० ६ । 
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(१) संनियोग-शिष्टानामत्यतरापाये उभयोरप्यपायः ।' न 

साथ-साथ रहने वालों में एक के न रहने पर दूसरा भी नहीं रहता । जैसे, देवदत्त और 
यज्ञदत्त को मिलाकरे कोई काम करना है। यदि देवदत्त नहीं करेगा, तो यज्ञदत्त भी नहीं करेगा । 

(२) सामान्येऽतिदिश्यमाने विशेषोऽनतिदिष्टो भवति । 

सामान्य का अतिदेश करने पर विशिष्ट का अतिदेश नहीं होता । जैसे इस क्षत्रिय के 
प्रति ब्राह्मणवद्‌ व्यवहार करना चाहिए, ऐसा कहने पर उसके प्रति वे व्यवहार किये जाते हैं, 
जो सामान्य ब्राह्मण के योग्य होते हैं। माठर, कौण्डिन्य आदि विशेष ब्राह्मणों के प्रति किये जाने 
योग्य व्यवहार का अधिकारी वह नहीं होता । 

(३) अवेदका अपि गुणा दृश्यन्ते ।' ७ 

गुणवाचक शब्द अव्यवच्छेदक होते हैं। जैसे, एक देवदत्त जटा रखने पर, केश मुँड़ा 
लेने पर या शिखा रखने पर भी अपनी आख्या नहीं छोड़ता। 

शब्दों के अनेक अर्थों तथा परस्पर समान दिखनेवाले शब्दों के अर्थ-भेद पर भी 
भाष्यकार ने प्रसंगानुसार विचार किया है, जिससे पता चलता है कि शब्दों के वैज्ञानिक प्रयोग 
के विषय में वे कितने सतर्क थे। भाष्य से विदित होता है कि (१) नित्य शब्द स्थिर रहनेवाले 
पदार्थों के लिए व्यवहृत होता है (जैसे नित्या पृथ्वी, नित्य आकाश) और आभीक्षण्य अर्थ में 
भी प्रयुक्त होता है (जैसे नित्य प्रहसित, नित्य प्रजल्पित) । (२) जाति और वीप्सा में अन्तर है। 
जाति एकार्थाश्रया है और वीप्सा अनेकार्थाश्रया ।' (३) ग्राम शब्द के अनेक अर्थ हैं। 
शाला समुदाय अर्थ में “ग्रामो दग्धः! ' वाट-परिक्षेप अथं में ग्राम प्रविष्ट:,' मनुष्यों के अर्थ में ग्रामो 
गतः और सारण्य ससीमक सस्थण्डलिक स्थान के अथं में ग्रामो लब्धः’ प्रयोग देखा जाता है ।' 
(४) आदि उसे कहते हैं, जिसके विद्यमान रहने पर उसके वाद कुछ अवश्य हो, किन्तु 
पहले कुछ न हो और अन्त उसे कहते हैं । जिसके विद्यमान रहने पर उसके पहले कुछ अवश्य हो 
किन्तु बाद में न हो।' (५) कुत्सन और भत्संन में अन्तर है। कुत्सन असूयाजन्य होता है 
और भत्संन क्रोध-जन्य । (६) आशंसा और संभावना में भी अन्तर है। जिस वस्तु की आशंसा 
की जाती है, उसका स्वरूप मन में निश्चित रहता है। किन्तु, उसका मिलना शक्य भी हो सकता है, 
अशक्य भी। जिस वस्तु की संभावना की जाती है, उसका स्वरूप मन में निश्चित रहता है 
. और उसकी प्राप्ति भी संभव रहती है।* ये दोनों भविष्यत्काल से सम्वन्ध रखती हैं। संभ्रवना 
एक प्रकार से आशंसा की अवयवभूता है । (७) विधि और अधीष्ट में भी भेद है। विधि 
प्रेषण या आज्ञा देने को कहते हैं और अधीष्ट बड़े लोगों को सत्कार-पूवंक कोई काम करने को 


१. ४-१-३६, पु० ५४ । ६. १-१-३६७, पु०, १५५ । 
२. ६-३-६८, पृ० ३४५ । ७. १-१-२१, पू० १९९ । 
३. १-१-१, पू० १०५ । ८. ८-१-८, पु० २७० । 
४. आ० १, पु० १४। ९. ३-३-१३३, पु० ३२३॥ 


५. ८-१-४, पु० २६६ । 
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कहने का नाम है । (८) निमन्त्रण सन्निहित को बुलाने और आमन्त्रण दूरस्थ को बुलाने के 
लिए प्रयुक्त होता है। निमन्त्रण नियोगतः (आवश्यक) स्वीकार्य है और आमन्त्रण स्वेच्छा- 
पूवंक।' (९) पर शब्द के अनेक अर्थ हैं। व्यवस्था अर्थ में पूर्व: पर: आदि, अन्यार्थं में परपुत्र, 
परभार्या और प्राधान्य अर्थ में 'परमियं “ब्राह्मणी अस्मिन्‌ कुटुम्वे' और इष्ट अर्थ में परं घाम 
गतः' प्रयोग प्रचलित हैं। (१०) इसी प्रकार एक शब्द भी बह्वर्थेक है। संख्यावाची८ तो विदित 
ही है। असहाय अर्थ में 'एकाग्निः, एकानिमिः क्षुद्रकजितम' और अन्य अर्थ में 'सधरमादो 
द्युम्न एकास्ताः प्रयोग प्रसिद्ध है। (११) अवयवशः आख्यान का नाम व्याढ्यान है 
(१२) वृष और वृषन्‌, ब्रह्मन्‌ और ब्राह्मण पर्याय हैं।' (१३) भोग शब्द शरीर-वाची भी है।* 
(१३) पूर्वपुरुषों के निवासस्थान को अभिजन और अपने निवास-स्थान को निंवास कहना 
चाहिए आदि । ह 
महाभाष्य की मौलिक देन--व्याकरण के क्षेत्र में महाभाष्य की मौलिक देन सर्वोपरि है। 
शुष्क सिद्धान्तो को लोकाश्रय, लोकविज्ञान या लोक-व्यवहार के आधार पर सर्व-बुद्धि-गम्य 
बना देने का श्रेय तो उसे (महाभाष्य को) है ही, मौलिक विचारों का समावेश कर व्याकरण 
को दर्शन का स्वरूप प्रदान करने का गौरव भी उसे प्राप्त है। महाभाष्य के प्रारम्भ में ही 
शब्द की परिभाषा देते हुए कहा गया है कि लोक में उस ध्वनि को शब्द कहते हैं, जिससे व्यवहार 
में पदार्थ का ज्ञान हो। ध्वनि करनेवाले वालक को लोग शब्दकारी कहते हैं। इसलिए, ध्वनि 
ही शब्द है। यह ध्वनि वास्तव में स्फोट की दर्शक है। शब्द नित्य है और अर्थ उस नित्य शब्द 
कह ही होता है। इस नित्य शब्द की ही स्फोट संज्ञा है। स्फोट की न उत्पत्ति होती है ओर न 
नाश। बोलते समय ध्वनि द्वारा उस नित्य स्फोट-रूपी शब्द का प्रकाशनमात्र होता है और 
वही श्रोता के मन में अपना अथंबोध कराता है। इस दृष्टि से शब्द के दो भेद किये जा सकते हैँ - 
नित्य और कार्य । स्फोट-रूपी शब्द नित्य और ध्वनि-रूपी शब्द कार्य या उत्पाद्य होता है ।' 
संग्रहकार व्याडि ने इस विषय पर विशद विवेचन किया था और व्याकरण में शब्द-निष्पत्ति 
की दृष्टि से उसके नित्यत्व और कायंत्व दोनों पक्षों को स्वीकार किया था। पाणिनि ने भी . 
इन दोनों मतों का समन्वय कर सूत्र-रचना की थी। भाष्यकार ने भी स्फोट और ध्वनि 
इन शब्दों के दो स्वरूप स्वीकार किये'” और शब्द तथा अर्थ के सम्बन्ध को नित्य माना!" 
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शब्द के नित्य होने के कारण ही वणे भी कूटस्थ, अविचाली तथा अपाय, उपजन और विकार से 
रहित है। यद्यपि दण्ड शब्द का प्रथम और द्वितीय प्रकार भिन्न है। काल-व्यवसाय और राब्द- 
व्यवसाय के कारण भिन्न-भिन्न दिखनेवाले वर्ण एकात्म होकर भी भिन्न हैं। एकात्म शब्द 
` सें व्यवसाय औपाधिक भले हों, वास्तविक नहीं हो सकता। इसीलिए, आगम के कारण शब्द में 
विकार आता देखकर भाष्यकार ने आगम को भी आदेश माना और सम्पूर्ण शब्द के स्थान में 
सम्पूर्ण शब्दान्तर को आदेश स्वीकार किया।' 'सर्वे सवंयदादेशाः' का सिद्धान्त इसी तथ्य पर 
आघुत है, अन्यथा एक-देश-विकार के कारण शब्द की नित्यता नहीं ठहर सकती थीं। जिस 
प्रकार शीघ्र उड़नेवाले पक्षी एक क्षण में एक स्थान पर और दूसरे क्षण में अन्य स्थान पर दिखाई 
देते हें अथवा जिस प्रकार एक सूर्य अनेकाधिकरणस्थ होने के कारण एक साथ पृथक्‌-पृथक्‌ 
स्थानों पर दिखाई देता है, उस प्रकार एक वर्ण स्थान-भेद के कारण भिन्न नहीं होता । वास्तव 
में, शब्द श्रोत्र द्वारा प्राप्त किया जानेवाला, बुद्धि द्वारा ग्रहण किया जानेवाला, ध्वनि द्वारा 
प्रकाशित होनेवाला और आकाश में रहनेवाला विशिष्ट तत्त्व है। आकाश के एक होने के कारण 
शब्द ही एक है, किन्तु आकाश-देशों के अनेक होने के कारण वर्ण अनेक हैं।' व्यावहारिक दृष्टि 
से शब्द चार प्रकार के होते हैं--जाति-शब्द, गुण-शब्द, क्रिया-शब्द और यदूच्छा-शब्द । यदृच्छा- 
शब्दों का अन्तर्भाव क्रिया-शब्दो में मान लिया जाय, तो तीन ही प्रकार के शब्द रह जाते हैं।” 
किन्तु, यह वात उन्हीं आचायों के मत में संगत हो सकती है, जो प्रत्येक शब्द को आख्यातज 
मानते हैं। एसे ही शब्दों की निष्पत्ति के लिए पाणिनि को उणादि प्रत्ययों की कल्पना करनी 
पड़ी। भाष्यकार ने इन्हें अव्युत्पन्न प्रातिपदिक माना है ।' शब्द या स्फोट को नित्य मानकर'ही 
उन्होंने अक्षर को नष्ट न होनेवाळा' अथवा “व्याप्त करनेवाला' कहा है। अक्षर को पुर्वाचायो ने 
अपने सूत्रों में वर्ण संज्ञा दी है। नित्यत्व और व्यापकत्व की दृष्टि से ही शब्द ब्रह्म कहा जाता है। 
अक्षर-सामाम्ताय ही ब्रह्मराशि है। उसी पर सारा वाक्‌-समाम्नाय अवलम्वित है। यह अक्षर 
सामाम्नाय-रूपी ब्रह्मराशि शब्द-शास्त्र के ज्ञान से पुष्पित और साधु शब्दों के प्रयोग से फलित 
होती है और चन्द्र तथा तारों के समान अनादि काल से भास्वर चली आती है। इसके ज्ञान से 
सर्वेवेद-पुण्य-फर की प्राप्ति होती है ।' इसीलिए, भाष्यकार के मत से एक भी शास्त्र-सम्मत 


१. .तत्र शब्दान्तराच्छच्दान्तरस्य प्रतिपत्तियुंक्ता । आदेशास्तहि मे भविष्यन्त्यनागसकानां 
सागमकाः ।-- १-१-२०, पु० १९६। 

२. सर्वे सर्वपदादेशाः दाक्षीपुत्रस्य पाणिनेः । 

एकदेश विकारे हि नित्यत्वं नोपपद्यते॥ (वही)। ` 

३. नित्येषु च शब्देषु कटस्थेरविचालिभिवणेभवितव्यमनपायोपजनविकारिभिः ॥-- 
आ०; भोत्रोपलब्थिबुद्धिनि्ग्राह्माः प्रयोगेणाभिज्वलित आकाशदेशः शब्दः एकं च पुनराकाशस । 
आकाशदेशा अपि बहवः यावता बहवस्तस्मादन्यभाव्यमकारस्य।--आ० १, पृ० ४२ \ 

` ४, आ० २, पु० ४५, ४७। 
५. उणादयोष्व्युत्पन्नानि प्रातिपदिकानि । ७-२-८, पू० १०६। 
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शब्द का सम्यक, ज्ञान और सुष्टु प्रयोग स्वर्ग और लोक में कामधुक्‌ होता है।' शब्द के नित्य 
होने पर व्याकरण-शास्त्र की उपयोगिता 'निवत्तंक' होने में है। वह अनिष्ट और इष्ट का 
नियमन करना है।' नैयायिकों के अनुसार, जो शब्द को अनित्य मानते हैं, व्याकरण का लक्ष्य 
शब्द-सिद्धि है। 

स्फोट वर्ण नित्य हैं। वे उत्पन्न नहीं होते, व्यंजक ध्वनि के उच्चारण से अभिव्यक्त 
होते हैं। ध्वनि-रूप वणं का प्रध्वंस होता है । इसी दृष्टि से वाणी एकैकवर्णवत्तिनी कही जाती है; 
क्योंकि वह अग्रिम वर्ण बोलते समय प्रथम का त्याग कर देती है और वह प्रध्वस्त हो जाता है ।' 
उच्चारण द्रुत, विलम्बित और मध्य वृत्तियों के अनुसार तीन प्रकार के होते हैं। द्रुतवृत्ति से 
उच्चारित वर्ण का उच्चारण यदि मध्यम वृत्ति से किया जाय, तो उसमें एक तिहाई समय अधिक 
लगता है। इसी प्रकार, यदि मध्यम वृत्ति से उच्चारित वर्ण को विलम्वित वृत्ति से बोला जाय, 
तो भी एक तिहाई समय अधिक लगेगा, फिर भी तीनों स्थितियों में वणं का स्वरूप एक ही 
रहता है। उच्चारण के भेद से उत्पन्न अन्तर ऐसा ही है, जैसे एक ही मार्ग को पदाति देर में पार 
करता है, आश्विक उससे कम समय में और रथिक उससे भी कम समय में ॥ उच्चारण-क्रिया 
से उत्पन्न होनेवाली ध्वनि नित्य शब्द की व्यंजक है। स्फोट शब्द है और ध्वनि शब्द का गुण । 
जैसे, कोई नगाड़ा वजानेवाला नगाड़े पर चोट मारकर आगे चलता हुआ बीस डग तक उस . 
नगाड़े की ध्वनि सुन सकता है। किसी को तीस डग चलने तक नगाड़े की ध्वनि सुनाई देती 
रहती है और किसी को चालीस डग तक । स्फोट तीनों स्थितियों में समान होता है, अन्तर 
उसकी ध्वनि में होता है। इसी प्रकार शब्द का स्वरूप एक रहता है । घ्वनि-भेद से द्रुत, विलम्बित 
और मध्य वृत्तियों में भेद प्रतीत होता है।' 

पाणिनि के समय से ही शब्द की नित्यता और कार्यता को लेकर विचारकों में दो दल 
हो गये थे। भाष्यकार ने ४-४-१ सूत्र के भाष्य में नेत्य शाब्दिक और कार्य शाब्दिक सम्प्रदायों का 
उल्लेख किया है। पाणिनि ने अपनी सामान्य समन्वयवादिनी' नीति के अनुसार दोनों पक्षों को 
स्वीकार किया। व्याडि और पतंजलि ने दोनों पक्षों को दार्शेनिकता की कोटि तक पहुँचाकर उनके 
सामंजस्य का उपर्युक्त मार्ग दूंढ निकाला। व्यावहारिक रूप से भी उन्होंने इस प्रकार शब्दः 
निष्पत्ति की, जो दोनों पक्षों को ग्राह्य हो सके'। तदनुसार ही उन्होंने वों के अर्थवच और 
निरर्थकत्व के विषय में भी दोनों पक्षों का समर्थन किया। वर्ण अर्थवान्‌ है। एक वर्णवाली 


संज्ञा कियते। सोऽयमक्षरसमाम्तायो वाक्समाम्नायः पुष्पितः फलितश्चन्द्रतारकवत्प्रतिमण्डितो 
वेदितव्यो ब्रह्मराशिः।--आ० २, पृ० ९१। 
१. ६-१-८४, पु० ११९ । ३. ६-३-५९, पु० ३३९। 
२. १-१-१, पु० १०२ । ४. १-१-७०, पु० ४४४। 
५. स्फोटः शब्दो ध्वनिः शब्दगुणः। कथम्‌ भेयंभिधानवतू--स्फोटदच तावानेव घ्वनि- 
कता वृत्तिः। घ्वनिः स्फोटरच दाब्दानां ध्वनिस्तु खलू लक्ष्यते अल्पो महांश्च केषाञ्चिडुभयं तत्स्व- 
भावतः।--१-१-७०, पु० ४४५। 
६. १-१-४४, पु २६० से। 
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घातुएँ, प्रातिपदिक, प्रत्यय तथा निपात सार्थक होते हैं। शब्दों में वर्ण-व्यत्यय से अर्थ बदल जाता है। 
कप, सप और यप के अर्थ में अन्तर क्‌, स्‌ और य्‌ के अन्तर के कारण ही तो है। वर्ण के निकाल 
देने पर शब्द का यह अर्थ नहीं रह जाता। वृक्ष में से व्‌ निकाल देने पर ऋक्ष से वह अर्थ 
उपलब्ध नहीं होता। वृक्ष का अर्थ ही पूर्णतया नष्ट हो जाता है। अनेक वर्णो का संघात सार्थक 
होता ह्वै और जिनका संघात सार्थक होता है, उनके अवयव भी सार्थक होते हैं । इसी प्रकार, 
जिनके अवयव निरर्थक होते हैं, उनका संघात भी निर्थक होता है। एक अन्धा नहीं देख सकता, 
तो सैकड़ों अन्धे भी मिलकर नहीं देख सकते। यही स्थिति वालुका-कणों की है। चक्षुष्मान्‌ 
अकेला देख सकता है, तो उनका समुदाय देख भी सकता है। तिल अकेला तेलवान्‌ होता है और 
उनका समूह भी । दूसरी ओर वर्ण अनर्थक भी पाये जाते हैं। उनमें प्रतिवर्णं से अर्थ की उपलब्धि 
नहीं होती। वर्ण के व्यत्यय, अपाय, उपजन और विकार होने पर भी शब्दों के अर्थ में अन्तर 
नहीं आता। कृत्‌, कस्‌ और हिस्‌ धातुओं और उनसे बने तर्कु, सिकता और सिंह शब्दों-के 
अथं में वर्ण-व्यत्यय होने पर भी अन्तर नहीं पड़ता । 'घ्नन्ति' में वर्ण-लोप, 'लविता' में वर्णागम 
और 'घातक' में वर्ण-विकार होने पर भी अर्थ में विकार नहीं आता। इससे स्पष्ट है कि वर्ण 
सार्थक भी होते हैं और निरर्थक भी। जिस प्रकार कई विद्यार्थी गुरु के पास अध्ययन करते हैं, 
उनमें कुछ फलवान्‌ होते हैं और कुछ अफल। इसी प्रकार, कुछ वणं सार्थक और कुछ निरर्थक 
होते हैं।' 

पतंजलि शब्द और अर्थ का सम्वन्ध नित्य मानते हैं और शब्द में अर्थाभिधान की शक्ति 
स्वाभाविक है, यह भी स्वीकार करते हे; क्योंकि लोक में एक-एक अर्थ को लेकर उसकेःलिए 
शब्द का प्रयोग देखा जाता है ।' 

भाष्यकार ने पद के चार अथं माने हैं--गुण, क्रिया, आकृति और द्रव्य। आकृति को ही 

जाति कहते हैं जो द्रव्य के भिन्न या छिन्न होने पर भिन्न या छिन्न नहीं होती ।* यह सामान्यभूत 
पदार्थ है और नित्य है। एक द्रव्य में उपरत होने पर भी वह अन्य द्रव्यों में बनी रहती है । 
यद्यपि भ्रुव, कूटस्थ, अविचाली, अनपायोपजनविकारी, अनुत्पत्त्यवृद्धयव्यययोगी' यह नित्य 
की परिभाषा आकृति में घटित नहीं होती; क्योंकि पिण्डरूप मृत्तिका की पिण्डाकृति को मिटाकर 
घटिका बनाई जाती है एवं घटिकाकृति को मिटाकर कुण्डिका। उसी प्रकार, सुवणं की 
पिण्डाकृति को मिटाकर रुचक बनाये जाते हैं, रुचकाकृति को मिटाकर कटक, कटकाकृति 
को मिटाकर स्वस्तिक और उसको मिटाकर कुण्डल बनाते हैं। इस प्रकार, आकृति बदलती 
रहती है, किन्तु द्रव्य वही रहता है। इसलिए, जिसमें तत्त्व या तद्भाव नष्ट न हो, उसे भी नित्य 


+ 


१. आ० २, माहे० सु० ५, प्‌० ७५-८९। 

२. स्वाभाविकमभिधानम्‌।--१-२-६४, पु० ५८६। 

३. आ० १, पृ० १७। 

४. यत्तहि तदुभिन्नेष्वभिन्ने छिभ्नेष्वछिन्ने सामान्यभूतं स शब्दः ? नेत्याह आकृतीनपि सा- 
आ० १, पू० १। 
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मानना चाहिए। आकृति या जाति में भी तत्त्व तो बना ही रहता है।' गुण और क्रिया द्रव्य में 
ही रहती है। अतः, मुख्य रूपः से जाति या व्यक्ति (द्रव्य) में पदार्थ किसे मानना चाहिए, इस 
विषय में वैयाकरणों के भिन्न मत थे। व्याडि द्रव्याभिधानवादी थे।' द्रव्याभिधानवादियों का 
कहना था कि प्रत्येक अर्थ (द्रव्य) के लिए शब्द नियत है। अतः प्रत्यर्थ (प्रत्येक अर्थ के लिए) 
शब्दाभिनिवेश होता है। इसलिए, एक शब्द से अनेक <द्वव्यों का अभिधान सम्भव नहीं है' । 
द्रव्य पदार्थ मानने से ही शब्दों के लिग-वचन सिद्ध होते है। आकृति अर्थ मानने पर गो पशु 
को बाँधना चाहिए यह वाक्य ही अर्थ हो जायगा। द्रव्य पदार्थ मानने से विशिष्ट गो बाँधी जा 
सकती है। इसके अतिरिक्त कोई भी एक (उदाहरणार्थ देवदत्त) एक साथ अनेकाधिकरणस्थ 
नहीं हो सकता। फिर, जाति एक होकर एक साथ अनेक स्थानों में कैसे रह सकती है। उत्पत्ति 
और विनाश के प्रसंग में भी आकृति अर्थ उपयुक्त नहीं हो सकता। श्वा या गो के उत्पन्न और 
विनष्ट होने से सारी इवान या गो-जाति को एक साथ उत्पन्न या नष्ट होते नहीं देखा जाता। 
एक जाति के अनेक व्यक्तियों में वैरूप्य भी देखा जाता है। कोई बैल खण्ड होता है और कोई 
मुण्ड । जाति किसी श्रेणी के सब द्रव्यों को मिलाकर एक होती है और उसका आश्रय उसका 
अभिव्यंजक या प्रकाशक होता है। अर्थात्‌, सव आश्रयभूत व्यक्ति उसका प्रकाशन करते हैं। 
ऐसी स्थिति में एक व्यक्ति के नष्ट होने पर उसका प्रकाशन वन्द हो जाना चाहिए और एक भी 
व्यक्ति के उत्पन्न होने पर उस जाति की उत्पत्ति मानी जानी चाहिए। गोत्व जाति के 
प्रकाशन के लिए अतीत, अनागत और वत्तंमान के अनन्त गो व्यक्तियों का होना आवश्यक होगा। 
इस प्रकार, सारा संसार गो-व्यक्तियों से. ही भर जायगा। 

आचार्य बाजप्यायन जातिवादी थे। वे एक आकृति का अभिधान स्वाभाविक मानते थे। 
उनका कथन था कि गो कहने पर शुक्ल, नील, पीत आदि विशिष्ट रंग की गाय मन में नहीं 
आती । सब गो-समूह के विषय में एक-सी बुद्धि बनती है । इसीलिए, यदि किसी को किसी 
विशिष्ट स्थान और काल में एक गाय दिखा दी जाय, तो वह अन्य देश, काल और वयोष्वस्था 
में अन्य गो को देखकर उसे गो ही समझ लेता है। इसीलिए, जब कहा जाता है कि ब्राह्मण को 
नहीं मारना चाहिए या सुरा नहीं पीनी चाहिए, तो किसी भी ब्राह्मण का वध और किसी भी 
सुरा का पान निषिद्ध माना जाता है। यदि पदार्थ द्रव्य होता, तो एक ब्राह्मण को न मारकर और 


. एक सुरा को न पीकर काम चलाया जा सकता था। शब्द से यदि व्यक्ति का बोध हुआ, तो जाति 


का बोध नहीं होगा और जब शब्द की शक्ति एक व्यक्ति का बोध कराकर क्षीण हो जायगी, 
अन्य व्यक्तियों का बोध उससे न हो सकेगा।' 


१. आ० १ पु० १७। 

२. द्रव्याभिधानं व्याडिराचार्यो न्याय्यं मन्यते-व्रव्यमसिघीयते इति (--१-२-६४, 
वा० ४५, प० ५९० ॥ म स्व सिया 

३. प्रत्यर्थ शब्दनिवेशादेतस्मात्‌ कारणान्नेकेन प्राप्तोति — 
बही, वा० १, पु० ५६५। | 

४. वही, वा० ४६ से ५०, पु० ५९०-९१ | 

५. १-२-६४, वा० ३५ से ४०, पु० ५८६ से ८८। | 
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भाष्यकार ने दोनों पक्षों पर सविस्तर प्रकाश डाला है और दोनों का औचित्य स्वीकार 
किया है। उनके मत से पाणिनि भी दोनों पक्षों को स्वीकार करते थे।. पतंजलि के मत से शब्द 
न केवल जाति और न केवल व्यक्ति का, अपितु जाति और व्यक्ति दोनों का निर्देशक है। उसमें 
कभी जाति और कभी व्यक्ति अर्थ का प्राधान्य रहता है। जव व्यक्ति अर्थप्रधान रहता है, तव 
जाति ग्रौण हो जाती है और वहुवचनादि का प्रयोग संगत होता है। जब जाति प्रधान होती हे 
और व्यक्ति अप्रधान, तब शब्द में एकवचन का प्रयोग न्या य माना जाता है। इस प्रकार, 
सम्पन्नो यव? और सम्पन्नो यवाः' दोनों प्रयोग साधु माने जाते हैँ।' 

जहत्स्वार्था और अजहत्स्वार्थावृत्ति, अन्वय-व्यतिरेक, संज्ञा और संज्ञी, गुणों का 
भेदकत्वाभेदकत्व, काल-विभाग, क्रिया, जाति, गुण, द्रव्य आदि के विषय में विचार करते 
समय भी पतंजलि ने अनेक मौलिक विचार प्रकट किये हैं। शब्दों के प्रयोग, वाक्य में शब्दों 
का स्थान, साम्यं, शब्दों के नियतविषयत्वादि के सम्वन्ध में उनके द्वारा व्यक्त विचार किसी 
भी भाषा पर लागू होते हैं। उनके मत से लिंग का अनुशासन व्याकरण नहीं कर सकता । 
. वह सर्वथा लोकाश्रित होता है।' यही बात शब्द-प्रयोग के विषय में है। व्याकरण का काम 
व्यवस्था करना है । वह संस्कार कर पदों को व्यवहार के योग्य वतला देता है। लोक एक 
पद का दूसरे पद के साथ यथेष्ट सम्वन्ध जोड़कर प्रयोग करता है।* पद की शुद्धि से व्याकरण 
का सम्बन्ध है। प्रयोग लोक का अविकार है। उदाहरणार्थ, प्लक्ष और न्यग्रोध को ले । अर्थ की 
दृष्टि से दोनों में कोई अन्तर नहीं है। प्लक्ष न्यप्रोघ है और न्यग्रोध प्लक्ष। फिर भी, लोक में 
ये दोनों दो अलग वृक्षों के लिए व्यवहृत होते हैं। इससे सिद्ध होता है कि 'कारणाद द्रव्ये हाव्द- 
` निवेशः' को अपेक्षा दर्शनं हेतु: का सिद्धान्त अविक ठीक है। वास्तव में, शब्द 'नियतविषय' 
होते हैं। उदाहरणार्थ, गाय और अश्व दोनों का रंग लाल होने पर भी गाय को लोहित कहा 
जाता है और अश्व को शोण; समान रूप से काला रंग होने पर भी गो कृष्ण और अश्व हेम 
कहलाता है। इसी प्रकार, तुल्य रूप से शुक्ल वर्ण होने पर भी गो श्वेत कही जाती है और अश्व 
ककं ।" यह भी देखा जाता है कि लोग सुविधा के लिए पूर्ण वाक्य के स्थान पर वाक्य के एकदेश 
और पूर्णं शब्द के स्थान पर शब्द के एक देश से ही काम चला लेते हैं। विवक्षा के अनुसार एक 
देश या सम्पूर्ण का प्रयोग होता है। विवक्षा दो प्रकार की होती है-प्रायोक्त्री और लौकिकी। 
प्रायोक्त्री विवक्षा वह है, जिसमें वक्ता मूदु, स्निग्ध और इलक्ष्ण वाणी से स्वयं मुदु, स्निग्ध और 
इलक्ष्ण शब्दों द्वारा कोई बात कहे। लौकिकी विवक्षा प्रायः सामान्य लोगों में प्रचलित ढंग को 


१. आ० १ पु० १३। 

२, जातिशब्देन हि द्रव्यमप्यभिधीयते जातिरपि-तद्यदा द्रव्याभिधानं तदा बहुवचनं 
भविष्यति यदा सामात्याभिधानं तदेकवचनं भविष्यति।--१-२-५८, पु० ५५९। 

३. २-१-३६, पु० २९३ 

४. शास्त्रेण नाम व्यवस्थाकारिणा भवितव्यम्‌।--३-१-९१, पृ० १६४। 

५. संस्कृत्य संस्कृत्या पदान्युतसुज्यत्ते तेषां यथेष्ठमभिसम्बन्धो भवति ।--१-१-१प० ९८। 

६ २-२-२९, वा० १० से १३, पु० ३८४) 


se 
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कहते हैं । लोक और प्राय समानार्थी समझने चाहिए।' जो भी वाक्य बोला जाय, वह स्वयं में 
पूर्ण होना चाहिए; क्योंकि सापेक्ष वाक्य अर्थ-व्यक्ति में असमर्थ होता है।' 

पतंजलि अपनी अद्वितीय प्रतिभा और विद्दत्ता के बल से शीघ्र ही आचार्य-परम्परा में 
सर्वाधिक प्रमाण माने जाने लगे। व्याकरण-शास्त्र में महाभाष्य का शब्द आप्त बन गया और 
न केवल महाभाष्य-विरोधी, अपितु महाभाष्यानुक्त तक अप्रामाण्य की कोटि में गिना जाने लगा। 
इसीलिए, उन्होंने 'इष्टमेवेतत्संगृहीतं भवति’ कहकर जिन पाणिनि-कात्यायानानुक्त बातों को 
ग्राह्य कह दिया, वे तो ग्राह्य हो गईं, किन्तु जिन वातों को न कह सके और परवर्त्ती वैयाकरणों ने 
संगृहीत कर लिया, वे ग्राह्म न वन पाईं। उदाहरणाथे, काशिकाकार ने वहुब्रीहि स्त्रीलिंग 


में जो मृद्वंगी, मृद्वंगा, सुगात्री सुगात्रा, स्निग्धकण्ठी, स्निग्धकण्ठा ये दो-दो रूप माने थे, उन्हें . 


भट्टोजिदीक्षित आदि ने भाष्यानुक्त' कहकर अस्वीकार कर दिया । इसी प्रकार, काझिकाकार ने 
मुनित्रय द्वारा अनुक्त, किन्तु काव्यों में प्रयुक्त शब्दों के लिए जो नवीन वचन दिये, उन्हे भी 
कैयटादि ने भाष्यानुक्त होने के कारण अप्रमाण ठहरा दिया।" 


महाभाष्यकार पतंजलि 


जीवन-चरित--महाभाष्यकार पतंजलि के जीवन के विषय में प्रमाणित सामग्री उपलब्ध 
नहीं है। रामभद्र दीक्षित के पतंजलि-चरित' के अनुसार वे शेष के अवतार थे। एक बार 
भगवान्‌ विष्णु शिव के ताण्डव नृत्य को मनश्चक्षुओं से देखते देखते घ्यान-मग्न हो गये। उनके 
स्थिर भार से शेषनाग को अत्यन्त त्रास हुआ। ध्यान टूटने पर शेष ने विष्णु से उनके अपूर्व 
गुरुभार का कारण पूछा। विष्णु द्वारा मनोरम वर्णन सुनकर शेष के मन में भी ताण्डव देखने 
की इच्छा जागरित हुई। शेष के प्रार्थना करने पर विष्णु ने आशीर्वाद दिया कि भगवान्‌ नीलकण्ठ 
. की कृपा से पाणिनि ने व्याकरण-शास्त्र तथा कात्यायन ने उस पर वात्तिकों की रचना की है। 
वे वात्तिक अत्यन्त कठिन हैं। नीलकण्ठ भगवान्‌ तुम्हें उन वात्तिकों का भाष्य करने की आज्ञा 
देगे। तव तुम उनकी आज्ञा से भूतल पर अवतार लेकर चिदम्बरःक्षेत्र को जाओगे और वहाँ 
शिव-नृत्य का दर्शन करोगे।' 

तदनुसार, पृथ्वीतल पर योग्य माता की चिन्ता में घूमते हुए एक तपोवन में शेष ने 
गौणिका नाम की मुनि-कन्या को देखा, जो पुत्र-प्राप्ति की कामना से अखण्ड तप में संलग्न थी । 


° ५-१-१६, पु० ३०६। 

. सापेक्षमसमर्थं भवति ।--५-१-११९ पु० ३५९ । 

२-४-७४, ४-१-७४, ४-१-८७ आदि । 

यथा ईदूदेद्विवचनंप्रगृह्मस, १-१-११ पर मणीवादीनां प्रतिषेघोवक्तव्यः। 

५. भाष्यवात्तिकाराम्यामपठितत्वादप्रमाणमेतत्‌ ।--कयट। 

६. भोगीन्र तेषां भुविवात्तिकानामशेषविद्वज्जनदुप्रहाणाम्‌ 

भाष्यं महत्‌ कुविति भक्तरक्षी नियोक्ष्यते त्वां किलनीलकण्ठेः ॥ 

तदा नियोगास्तत्तरणेन्दुमौलेघंरातलेत्वं विहितावतारः। 

चिवम्बरक्षेत्रगतः पवित्रं नभोत्सवं द्रक्ष्यति नुत्तमैशमु ॥--पत० चरित, १-६३, ६4) 
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५० पतंजलिकालीन भारत 


` उसे देखकर शेष ने मन में उसे मातृरूप में स्वीकार कर लिया। और, एक दिन जब वह 
भगवान्‌ अंशुमाली को अघ्यं दे रही थी, वे तापस का रूप धारण कर उसकी अंजलि से नीचे गिर | 
पड़े।' और फिर, ज्यों ही प्रणाम के लिए माता के चरणों पर झुके कि उसने उठाकर कहा--तुम 
मेरी अंजलि से नीचे गिरे हो, अतः तुम्हारा नाम पतंजलि होगा । पतंजलि बाल्यावस्था में ही 
तप के ल्लिए चल दिये और अपनी अखण्ड तपस्या से शिव को प्रसन्न कर उन्होंने चिदम्बर-तीथे 
में शिव-तृत्य देखा । यहीं शिव ने उन्हें पदशास्त्र वात्तिकों का भाष्य करने का आदेश दिया। 
तदनुसार, पतंजलि ने कात्यायन के वात्तिकों का भाष्य किया। यह भाष्य इतना प्रसिद्ध हुआ कि 
सहस्रो की संख्या में पण्डित लोग उनके पास अध्ययन के लिए आने लगे। पतंजलि अपने और 
शिष्यों के बीच एक मोटा परदा डालकर अपने शरीर को गुप्त रखते हुए उन सबको एक साथ 
पढ़ाने लगे।' वे फणिपति रूप में सहस्न मुखों से एक साथ पढ़ाते थे। इसलिए, उन्होंने शिष्यों 
से कह दिया कि जो कोई इस परदे को उठाकर भीतर झाँकेगा वह मेरा अप्रसाद-भाजन 
होगा। वे वात्तिको में कुछ को कम करते हुए, कुछ को यथावत्‌ ग्रहण करते हुए और कुछ को 
व्याख्या द्वारा और समुज्ञ्वल बनाते हुए पढ़ाने लगे।* एक वार छात्रों से न रहा गया। वे इस 
बात का रहस्य जानने को आतुर हो उठे कि ये प्रत्येक छात्र को एक ही काल में अलग-अलग 
कँसे पढ़ाते हैं और उत्सुकतावश उन्होंने परदा उठा दिया। परदा उठाते ही वे शेष रूप के 
तेज से दग्ध होकर कामदेव-जैसी दशा को प्राप्त हुए। केवर एक विद्यार्थी जो बाहर जल लेने 
गया था, वच रहा। उसे भी विना आज्ञा वाहर जाने के कारण ऋषि ने राक्षस-शरीर पाने का 
शाप दिया, किन्तु पश्चात्‌ अनुनय से प्रसन्न होकर कहा कि तुम्हें जो विद्वान्‌ मिले, उनसे «पच्‌ 
चातु का निष्ठा-प्रत्यय में रूप पूछना और जो विद्वान्‌ शुद्ध उत्तर दे, उसे मेरा महाभाष्य पढ़ाना। 
तब तुम शाप से मुक्त हो जाओगे। इसके बाद पतंजलि वहाँ से तिरोहित हो गये और 
फिर उन्होंने योगसूत्र एवं वैद्यक-शास्त्र पर वात्तिकों की रचना की। पश्चात्‌ उन्होंने गोनर्द 


देश में जाकर जननी (गोणिका) को प्रणाम किया और उसके स्वर्गस्थ हो जाने पर वे 
शेष रूप को प्राप्त हो गये।* 


१. तत्र काऽपि ददृशे मुनिकन्या गोणिकेति गुणसिन्धुरनेन। या हि यापयति पुत्रनिमित्तं 
दारुणेन तपसा दिवसानि। सम्भृताध्यं जलमञ्जलिमुच्चेः सा सहस्रकिरणं प्रति देवम्‌। याव- 
डुत्क्षिपति तावदमुष्मत्तापसाकृतिरहिः संपपात --वही, २-७-११। 

२. तं तदाभिवदित्‌' प्रणतं प्रा नापतस्य जननी विततान। यत्पतन्नभवदञ्जलितोऽसौ 
तत्पतञ्जलिरिति प्रथिमानम्‌।--वही, २-१९। 

३. तदनु यवनिकां वितत्य गूढं वपुरनया च पतञ्जलिनिधाय उपविद्यत बहिस्तिरस्क- 
रिण्याः पठत कृति च ममेति तानुवाच ।—चही, ५-५। 

४. किमपि विघटयन्‌ किमप्यनुज्ज्जझन्‌ किमपि समुज्ञ्वलयंश्च वात्तिकेषु-वही, ५-१२। 

५. सूत्राणि योगशास्त्रे वैद्यकशास्त्रे च वात्तिकानि ततः कृत्वा पञ्जलिमुनिः। 
अचारयामास जगदिदं ज्रातुम्‌। गोनर्दाख्यं देशं प्राप्य नमस्कृत्य गोणिकां जननीम्‌ तस्यां 
त्रिदिवातायां तस्थौ शेषः स्वयं स मुतिः वही, ५-२५, २६। : 
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: पतंजलि-चरित काव्य है। अतः, स्वाभाविक है कि उसका कथानक कल्पनाओं पर 
आश्रित हो, फिर भी इससे इतना स्पष्ट होता है कि पतंजलि की माता का नाम गोणिका था और 
वे गोनदं के निवासी थे। वे चिदम्वरम्‌ में भी रहे और वहीं उन्होंने महाभाष्य की रचना की। 
भर्तृहरि का यह कथन कि महाभाष्य की प्रति केवल दाक्षिणात्य प्रदेश में ही शेष रह गई थी, 
भाष्य का दक्षिण भारत से घनिष्ठ सम्बन्ध अवश्य सूचित करता है, यद्यपि इसमें ख्ह-ती संकेत 
निहित है कि भाष्यकार दक्षिण के नहीं थे ।' संभव है, इस सुदुर प्रदेश में वे गोनर्दीय नाम से 
भी प्रख्यात रहे हों । 

लघुभाष्य-विषयक किवदन्ती--कुछ विद्वान्‌ महाभाष्य को गोनर्दीय-विरचित लघुभाष्य 
का विस्तृत रूप मानते हे । महाभाष्य का महान्‌ शब्द सापेक्षिक है। इस मत के अनुसार गोनर्द 
देश में एक ऋषि ने शिष्यों को व्याकरण पढ़ाते हुए अष्टाध्यायी भाष्य की रचना की। वह लघु 
भाष्य था। इससे ऋषि के मन को समाधान नहीं हुआ। एक दिन सन्ध्या करते हुए उन ऋषि 
की अंजलि से एक बाल ऋषि गिरा, जिसका अन्वर्थ नाम पतंजलि पड़ गया। पतंजलि ने मूल 
भाष्य में शास्त्रीय विवेचन अधिक जोड़कर उसे महाभाष्य नाम दे दिया। लघुभाष्य और 
महाभाष्य में मतभेद कहीं नहीं है। उसमें लघुभाष्य को पूर्णतः आत्मसात्‌ कर लिया गया है। 
इसी कारण, कालान्तर में लघुभाष्य निष्प्रयोजन होकर नष्ट हो गया। महाभाष्य में गोनदीय 
नाम से सर्वत्र लघुभाष्य के कर्त्ता का ही मत उद्धृत है। इस मत की पुष्टि में अन्य प्रमाण भी 
दिये जा सकते हैं। महाभाष्य का “उक्तो भावभेदो भाष्ये' कथन किसी अन्य भाष्य की ओर 
संकेत करता है; क्योंकि कोई भी ग्रन्थकार पीछे कही हुई या आगे कही जानेवाली वात के लिए 
‘उक्तं पर्वम्‌' या 'वक्ष्यते' निर्देश करता है।' प्रस्तुत ग्रन्थ के नाम का उल्लेख कोई नहीं करता। 
इसी प्रकार, महाभाष्य में 'तस्यानुदात्तेत्‌' (६-१-१८६) सूत्र के प्रसंग में 'वक्ष्यत्यस्य' परिहारम्‌' 
कहा है और उसका परिहार 'आनेमुक्‌' (७-२-८२) सूत्र के भाष्य में दिया भी है। यहाँ भी वक्ष्यति 
क्रिया का कर्ता लघुभाष्यकार ही है, अन्यथा 'वक्ष्यति' के स्थान पर 'वक्ष्यामि' प्रयोग किया जाता। 
रघुभाष्य का प्राप्त न होना उसके अनस्तित्व का प्रमाण नहीं माना जा सकता था; क्योंकि अधिक * 
उपयोगी ग्रन्थ की रचना के बाद पूवं ग्रन्थ का प्रचार प्रायः बन्द हो जाता है। यह बात अन्य 
अनेक ग्रन्थों के बारे में पीछे कही जा चुकी है। महाभाष्य के प्रारम्भ में ही व्याकरणाध्ययन प्रक 
के लाभ बतलाते हुए कहा गया है कि तेभ्य एव बिप्रतिपज्चबुद्धिम्योश्ध्येतृम्यः सुहृद्भूत्वाऊचायं रर 
इदं शास्त्रमन्वाचष्टे। इमानि प्रयोजनानि, अध्येयं व्याकरणमिति।” इस वाक्य में आचार्य-पद 
लघु भाष्यकार गोनर्दीय के लिए प्रयुक्त हुआ है। पाणिनि के लिए यह विशेषण नहीं हो सकता 
क्योंकि अष्टाध्यायी में कहीं भी व्याकरणाघ्यापन के प्रयोजनों का उल्लेख नहीं है और पतंजलि 


१. यः पतञ्जलिशिष्येम्यो नष्टो व्याकरणागमः । 
काले स दाक्षिणात्येषु ग्रन्यमात्रे व्यवस्थित: ॥--वाक्यपदीय, २-८-८८। 4 
२. गोनदंदेशे कस्यचिद्‌ ऋषेरञ्जलेः सन्ध्याकरणसमये पतित इत्यैतिह्यात्‌ । --नागोज्रिभटः . 
लघुशब्देन्दुशेखर । . - सट 


` ३. भाष्य, ३-३-१९ तथा ३-४-६७॥ 
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स्वयं अपने लिए आचार्य विशेषण का प्रयोग करते कैसे ? इससे स्पष्ट है कि महाभाष्य के पूर्व 
एक लघुभाष्य ग्रन्थ अवश्य विद्यमान था और उसका कर्ता गोनर्दीय था।' 

. क्या गोनर्दीय और गोणिका-पुत्र पतंजलि हँ-महाभाष्य में चार वार गोनर्दीय मत 
उद्घृत मिलता है। १-१-२१ सूत्र की व्याख्या में आदि और अन्त की “अपूर्वलक्षण आदि- 
रनृत्तरत्त्ोऽन्तः' इस परिभाषा में सति त्वन्यस्मिन्‌' यह जोड़ने का परामश देते हैं। १-१-२९ 
सूत्र के अन्तर्गत वे 'अकच्स्वरौ तु कत्तंव्यो प्रत्यञ्ग मुक्तसंशयौ' कहकर त्वकत्पितृकः, मकत्पितृकः 
प्रयोगों का समर्थन करते हैं। ३-१-९२ सूत्र में भाष्यकार ने काशकटीकारम्‌ प्रयोग का समर्थन 
करते हुए “इष्टमेवेतद्गोनदीयश्य' कहा है और ७-२-१०२ सूत्र के भाष्य में 'अतिजराम्‌, 
अतिजरैः' रूपों के समर्थन में गोनर्दीय 'इष्टमेवैतत्‌ संगृहीतं भवति’ कहते हैं । उपर्युक्त चार 
स्थानों में से तृतीय में पतंजलि की ओर हल्का-सा संकेत भले कहा जा सके, अन्यत्र कहीं गोनर्दीय 
से भाष्यकार की ओर संकेत नहीं है। तृतीय सूत्र में भी पतंजलि की अपेक्षा “लघुभाष्य' का अस्तित्व 
अधिक ध्वनित होता है। १-४-५२ के भाष्य में गोणिका-पुत्र का उल्लेख है, जहां वे नेताइवस्य 
सुच्नम्‌' और "नेताश्वस्य सुष्नस्य' इन दोनों प्रयोगों का समर्थन करते हैं। केयट ने १-२-२९ 
सूत्र की टीका में गोनर्दीय को भाष्यकार माना है और नागोजिभट्ट ने १-४-५२ की टीका में गोणिका- 
पुत्र को भाष्यकार कहा है। वात्स्यायन के कामसूत्र में पाँच बार गोनर्दीय और आठ बार 
गोणिकाःपुत्र का मत उद्धृत किया है, जिनमें १-५-५ सूत्र पर अन्य कारणवशात्‌ परपरिगुहीतापि 
पाक्षिकी चतुर्थीति गोणिकापुत्रः और १-४-५५ सुत्र पर 'उत्क्रान्तवालभावाकुलयुवतिरूपः 
चारान्यत्वाद्‌ अष्टमी गोनर्दीयः’ कहा गया है। इससे प्रथम के मत से चार और द्वितीय के मत 
से आठ नायिकाएँ सिद्ध होती है। यादव प्रकाश आदि कोशकारो ने गोनर्दीय को पतंजलि स्वीकार 
किया है. किन्तु महाभाष्य में गोनर्दीय या गोणिका-पुत्र से उनके पतंजलि होने की ध्वनि कहीं नहीं 
निकलती । गोनर्दीय को मूल भाष्यकार मान लेने से अनेक शंकाओं का समाधान अवश्य हो 
जाता है, फिर भी गोनर्दीय और गोणिका-पुत्र एक ही नहीं जान पड़ते। सम्भव है, गोणिकापुत्र 
पतंजलि हों। तब भी यह शंका शेष ही रह जाती है कि क्या बैदिक विद्वान्‌ और वैयाकरण 
गोनर्दीय और पतंजलि कामशास्त्र के भी अधिकारी ज्ञाता थे। श्रीराजेंद्रलाल मित्र और डॉ० 


. कीलहानं ने युक्तिपूर्वक गोनर्दीय और गोणिका-पुत्र को पतंजलि से भिन्न सिद्ध किया है।' अन्य 


किसी ग्रन्थ में तो इनके कामशा(त्रज्ञ होने का उल्लेख नहीं मिलता। पतंजलि को ४-२-९३ 
की टीका में कँयट ने नागनाथ अवश्य कहा है। चक्रपाणि ने चरक की टीका के प्रारम्भ में उन्हें 
अहिपति के साथ मनोवाक्काय दोषों का हन्ता और चरक का प्रतिसंस्कर्ता कहा है।' भोजराज ने 
योगसूत्र-वृत्ति के प्रारम्भ में इन्हें 'फणिमृत्‌' विशेषण से भूषित किया है। भत्तृंहरि की महा- 


१. जर्नल ऑफ दि एशि० सोसा० ऑफ बंगाल, जिल्द ५२, पृ० २४१ तथा इण्डियन 
एण्टिक्वेरी, जिल्द १४, पु० ४०। 
२. पातञ्जलमहाभाष्यचरकप्रतिसंस्कृतैः (-- 
सनोवाक्कायदोषाणां हन्त्रेहिपतये नमः॥ 
३. वाक्चेतो वपुषां मलः फणिभूतां भत्रेव येनोद्धुतः। 


& 
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ग्रत्य और ग्रन्यकार र ५३ 


भाष्य-दीपिका में वे तीन वार चूणिकार कहे गये है। स्कन्दस्वामी ने निरुक्त ३-१४ की व्याख्या 
में भाष्यकार को चूणिकार के नाम से उद्धृत किया है। इत्सिंग में इन्हें चूणिकार संज्ञा से सम्बोधित 
किया है। स्कन्दस्वामी ने निरुक्तभाष्य (१-३२) में एवं उव्वट ने ऋक्प्रातिशाख्य (१३-१९) 
की टीका में इन्हें पदकार बतलाया है। प्रसिद्ध श्‍लोक 'अनुसूत्रपदन्यासा' की टीका में पर्द 
शेषा हि विरचितं भाष्यम्‌’ से मल्लिनाथ ने इन्हें शेष का अवतार माना है। _, 

योगसूत्र और चरक-संहिता के कर्ता पतंजलि--महाभाष्यकार-विषयक ये सव उद्धरण 
उनके विषय में किसी विशेष निष्कर्ष पर पहुँचने में सहायता नहीं प्रदान करते। इनसे केवल 
इतना ही पता चलता है, समस्त विद्वत्समाज में पतंजलि की शेपावतार के रूप में प्रतिष्ठा थी 
और वे योगसूत्र, व्याकरण-महाभाष्य एवं चरक-वात्तिको के प्रणेता माने जाते रहे हैं। यहाँ 
तक कि भत्तुंहरि जैसा अधिकारी विद्वान्‌ भी उन्हें तीनों ग्रन्थों का कर्ता मानता था। १ वैयाकरण- 
परम्परा में व्याकरणाध्यापन से पूर्व 'योगेन चित्तस्य पदेन वाचा मलं शरीरस्य च वैद्यकेन। 
योऽपाकिरन्तं प्रवरं मुनीनां पतर्ञ्जाल प्राञ्जलिरानतोऽस्मि' इलोक द्वारा मंगलाचरण करने की 
परम्परा बहुत प्राचीन है । सम्भवतः, पतंजलि नामक व्यक्ति एकाधिक हुए हैं। कनिष्क की कन्या को 
रोगमुक्त करनेवाले चरक के प्रतिसंस्कर्ता एक पतंजलि ईसा की दूसरी शती में और योगसूत्र: 
कर्ता पतंजलि ईसवी तीसरी या चौथी शती में उत्पन्न हुए थे। बाद में इतिहास की अनभिज्ञता ने 


तीनों को मिलाकर एक कर दिया। फिर भी, मीमांसा और वेदान्त-दर्शन के अथातो धर्मजिज्ञासा, 


और 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ से भिन्न शैली पर 'अथ शब्दानुशासनम्‌' और अथ योगानुशासनम्‌' 
जैसेःसदृश वाक्यों, भाष्य में “ज्यते योगं ब्रह्मचारी' उल्लेख तथा योग में स्फोट के खण्डन के अभाव 
आदि कारणों से लीविख और चक्रवर्ती योगसूत्रकार तथा महाभाष्यकार को एक मानते हैं।' 
प्रो० रेनो (०7००) के मत से योग में प्रत्याहार, उपसगे, प्रत्यय और विकिरण का अर्थ व्याकरण 
से भिन्न है तथा उसमें च, वा आदि का भी प्रयोग नहीं है। भाष्य की भाषा भी विश्लेषणात्मक 
अधिक है। दोनों में द्रव्य, गुण आदि का भी तात्पर्यं भिन्न है। योगसूत्रव्याकरण के नियम और 
महाभाष्य योग के नियम नहीं मानता। अतः, दोनों को दो भिन्न व्यक्तियों की कृति मानना 
चाहिए। | | 

चरक-संहिता का मूल नाम आत्रेय-संहिता है। आत्रेय पुनवंसु उसके कर्त्ता हैं। संहिता 
में ही इस बात का उल्लेख है कि आत्रेय ने अग्निवेश को आयुर्वेद-संहिता का उपदेश किया था। 
अग्निवेश और आत्रेय दोनों समकालीन थे और तक्षशिला में रहते थे। संहिता के ही अनुसार इसका 
प्रथम संस्करण चरक ने और दूसरा दृढवळ ने किया। चरक इधर-उधर घूमनेवाले आयुर्वेदज्ञ 
वैद्य थे। चरकनाम्नी वेद-शाखा का उल्लेख पाणिनि तथा काशिकाकार ने किया है। काशिकाकारं 
वैशम्पायन का दुसरा नाम चरक बतलाते हैं।' कृष्ण यजुर्वेद की चरक नाम की शाखा थी। 


१. कायवाग्बुद्धिविषया ये मला हि समवस्थिताः । 
चिकित्सालक्षणाध्यात्मशास्त्रेस्तेषां. विशुद्धयः । ।-—वाक्यपदीय, १-१४८। 
२. इण्डि० हिस्टा० क्वा०, भाग २, १० २६५। 
३. ४-३-१०७, ५-१-११ तया काशि० ४-३-१०४। 


४ की. 


प्‌ पतंजलिकालीन भारत 


उसके अनुयायी भी चरक कहलाते थे। आत्रेय-संहिता के प्रतिसंस्करण करनेवाले चरक शेष 
के अवतार माने जाते थे। पतंजलि का उल्लेख चरक-संहिता में कहीं नहीं है। उपयुक्त सूचनाओं 
से अनुमान होता है कि चरक शाखा के किसी आयुवदेज्ञ यायावर विद्वान्‌ ने अर्निवेश- संहिता का 
प्रतिसंस्कार किया और उसके बाद अग्निवेश नाम गौण पड़कर चरक के नाम से यह संहिता प्रसिद्ध 
हो गई चरक शाखा के लोग सामान्यतया आधुवंदज्ञ, मान्त्रिक और नागोपासक थे। धीरे- 
घीरे महत्ता स्थापित करने के लिए इन लोगों ने अपने संहिताकार पूर्वपुरुष को शेषावतार प्रसिद्ध 
कर दिया। कुछ विद्वानों का मत है कि महाभाष्य के प्रारम्भ में दिये गये शन्नोदेवीरभीष्टये' 
आदि चार मन्त्रं में कृष्णयजुवेंद के 'शन्नोदेवी:' वाक्य के प्रथम आने से भाष्यकार कृष्ण-यजुर्वेद 
की चरक शाखा के अनुयायी मालूम होते हैं। उन्होंने सम्पूर्ण भारत का भ्रमण भी किया था। 
यह बात भी महाभाष्य से स्पष्ट है। वे आयूर्वेद की अच्छी जानकारी रखते थे, यह भी इस निवन्ध 
के स्वास्थ्य और शरीर विज्ञान' प्रकरण से स्पष्ट होगी। हो सकता है, उन्होंने ही सर्वप्रथम 
आत्रेय-संहिता का संस्करण किया हो और बाद.में महाभाष्य की रचना की हो। यही वात योग- 
सूत्र के विषय में कही जा सकती है। उसमें भी आर्ष प्रयोग नहीं है। सूत्रों के अर्थं में अध्याहार 
की आवश्यकता नहीं पड़ती। शैली महाभाष्य जैसी स्पष्ट और प्रासादिक है। अन्य दर्शनों की 
तुलना में योगसूत्रकार श्रेष्ठ वैयाकरण प्रतीत होते हैं। प्रथम सूत्र तथा 'प्रत्ययानुपश्य' (योग- 
सु० २-२०) इस व्याकरणसिद्ध अप्रचलित प्रयोग से अनुमान होता है कि महाभाष्यकर्त्ता पतंजलि 
ही योगसूत्रकार थे। इस दृष्टि से लघुशब्देन्दुशेखर के प्रारम्भिक इलोक की भैरवमिश्र की टीका 
का यह कथन कि महाभाष्य कर्ता ही चरक-संहिता और योग-सूत्र के प्रणेता थे, ठीक हो सकत है 
और पुरातन परम्परा भी निर्मूल नहीं प्रतीत होती।' लैसेन और गाव भाष्यकार और योगसूत्रकार 
को एक मानते भी हैं। परस्पर असम्बद्ध विषयों पर एक ही विद्वान्‌ का इतने प्रामाणिक ग्रन्थ 
लिखना अशक्य है, इस तर्क के आधार पर मैक्समूलूर का दोनों को भिन्न मानना तकंयुक्त नहीं 
कहा जा सकता।' वैयाकरण गोनर्दीय और गोणिका-पुत्र का कामशास्त्र का अधिकारी विद्वान्‌ 
होना ही इस कथन की विसंगति स्पष्ट करता है। 

पतंजलि का निवास-स्थान--पतंजरि ने कात्यायन को दाक्षिणात्य कहा है और अन्यत्र 
भी दक्षिणापथ की इस प्रकार चर्चा की है, जिससे इतना स्पष्ट प्रतीत होता है कि वे उत्तर भारत के 
निवासी थे। यदि लघुणब्देन्दुशेखर के तथाकथित ऐतिह्य पर विश्वास कर लिया जाय, अथवा 
लघुभाष्य और पतंजरि-चरित की बात प्रमाणित स्वीकार कर ली जाय, तो उनका गोनर्द-निवासीं 
होना निर्चित-सा हो जाता है। अन्य पुष्ट प्रमाण के अभाव में इसे स्वीकार करने में विशेष 
आपत्ति नहीं होनी चाहिए। डॉ० भण्डारकर वर्तमान अवध के गोंडा को गोनद का स्वाभाविक 


१. प्रथमं पातञ्जलशन्दोपादानं बलवत्तरमङ्गलाय। महाभाष्यमात्रोक्तौ शारीरक- 
ुत्रभाष्यस्यापि बोधः स्यादतः पातञ्जलपदम्‌। तावन्मात्रोक्तौ चरकेऽतिव्याप्तिरतो भहापदम्‌। 
२. बोथ लेसेन एण्ड गाव सीम इन्क्लाइण्ड टू एक्सेप्ट दि आइडिण्टिटी ऑफ ट पतंजलि 
बट दिस वुड फोसं अस टु एस्क्राइव दि मोस्ट हेट्रोजीनियस वकस टु वन एण्ड दि सेम ऑयर--- 
मेक्समूलर । 


१९७ 


न्‌ 


छ । री 
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ग्रन्य और ग्रन्यकार प्प्‌ 


अपभ्रंश मानते हैं। यह स्थान अवघ के परिचिमोत्तर में है। ३-३-१३६ सूत्र के भाष्य में 'योऽय- 
मध्वागत आपाटलिपुत्रात्तस्य यत्परं साकेतात्‌' वाक्य में प्रयुक्त 'योऽयम्‌' शब्द इस वात को व्यंजित 
करता है कि भाष्यकार साकेत और पाटलिपुत्र के मागं के पास-पड़ोस अवश्य रहे थे। वेवर गोनर्दे 
प्रदेश को पाटलिपुत्र के पूर्व में मानते हैं और कनिघम इसकी व्युत्पत्ति गौड से बतलाते हैं।' 
वैयाकरणों की दृष्टि में गोनदं प्राच्यदेश था। वेवर और गोल्डस्टुकर तो कात्यायूत्र-.तक को 
प्राच्य मानते हैं। पतंजलि के विषय में वेवर का मत महाभाष्य के 'मयुरायाः पाउलिपुत्रं पूबम्‌' 
वाक्य में पूर्वं के अर्थ की श्रान्ति पर निर्भर है।' पतंजलि के निवास के संबंध में विचार करते 
समय हमारा ध्यान दो वातों की ओर विशेष जाता है। एक तो वे आर्यावतं के वड़े अभिमानी थे 
और हिमवन्त, कालक, पारिपात्र और आदर्श के मध्यवर्ती प्रदेश को ही आर्यावत्तं मानते थे। 
अतः, उनका स्थान इसी क्षेत्र में होना चाहिए। दूसरे यों तो उन्होने पूर्वे में पाटलिपुत्र तक, 
दक्षिण में अवन्ती और माहिष्मती तक, पश्‍चिम में कच्छ तक और उत्तर में कश्मीर तक यात्रा 
की थी, किन्तु वे वाहीक, कुरु और साकेत के समीपवर्ती प्रदेशों से अधिक निकटता से परिचित थे। 
वाहीक के छोटे-से-छोटे गाँवों तक का नाम उन्होंने लिया है। मथुरा और सुष्न में वे अवश्य 
रहे थे। इससे विशेष सम्भावना इस वात की है कि वे वाहीक (पूर्व पंजाव) के निवासी थे। 
सम्भव है, इस प्रदेश का ही अन्वर्थ नाम गोनदं रहा हो। अद्यावधि यहाँ के गो भारत में सर्वोत्कृष्ट 
माने जाते हैं। जो भी हो, इतना स्पष्ट है, वे काइमीर, मथुरा, सुष्न, साकेत, वाराणसी, 
पाटलिपुत्र और सम्भवतः उज्जयिनी अवश्य गये थे। उनका अधिक समय ग्रामों में बीता था। 
महाभाष्य में ग्रामीण संस्कृति के ही चित्रों की प्रचुरता है। 

गोनद को गोंडा मानने में कुछ विद्वानों को इस कारण भी आपत्ति है कि पतंजलि अवघ 
के समीप के निवासी होते, तो रामायण के पात्रों का उल्लेख अवश्य करते | महाभारत के उद्धरणों 
तथा उसके पात्रों के नामों एवं उससे सम्बद्ध वंशों की वार-वार सविस्तर चर्चा भाष्य में है 
जब कि रामायण का एकाघ ही उद्धरण भाष्य में आया है। उसके कर्ता तथा पात्रों का कहीं 
उल्लेख नहीं है। अतः, अवघ की अपेक्षा उनका कुरु-वाहीक से अधिक सम्बद्ध होना स्पष्ट है। 
डॉ० मोतीचन्द्र ने प्राचीन भारत की पथ-पद्धति का व्याख्यान करते हुए डिक्शनरी ऑफ्‌ पारि 
प्रापर नेम्स' के प्रमाण से यह बताया है कि बौद्ध साहित्य में यह कथा आई है कि वावरी नाम के 
आचार्य ने एक ब्राह्मण के शाप का अर्थ समझने के लिए अपने शिष्यों को बुद्ध के पास भेजा था। 
उसके शिष्यो ने आत्मक से अपनी यात्रा प्रारम्भ की। वहाँ से वे पतिट्ठान (प्रतिष्ठान), महि- 
स्सति (माहिष्मती), उज्जैनी (उज्जयिनी), गोनद (गोनद), वेदसा (विदिशा) और वनसह्ण॑य 
होते हुए कौशाम्बी पहुंचे । इसके अनुसार गोनद विदिशा और उज्जैन के बीच में होना चाहिए। 
यदि यह मान लिया जाय, तो विदिशा के उत्खनन में प्राप्त मुद्राओं और यज्ञशाला के अवशेषों से 
'ुष्यमित्रं याजयामः' की भी संगति बैठ जाती है। जो भी हो, जबतक इस विषय में कोई ठोस 
प्रमाण उपलब्ध न होगा, पतंजलि का निवास-स्थान कल्पना का ही विषयं बना रहेगा। 


१. एन० ज्याग्रा०, पु० ४०८ तथा आकि० सर्व, जिल्द १, पु० ३२७। . 


२. इण्डि० एण्ठिक्वेरी, जिल्द २, पु० ६९। 
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५६ पतंजलिकालीन भारत 


पतंजलि का कालः 


साहित्यिक अन्तःसाक्ष्य--पतंजलि के काल में अव विशेष विवाद नहीं रह गया है। 
वस्तुतः, महान्‌ प्राचीन साहित्यकारों में एक पतंजलि का ही समय असन्दिर्घ है। महाभाष्य में 
रामायण > अतिरिक्त महाभारत के उद्धरणों, उसके पात्रों और घटनाओं की पौनःपुनिक चर्चा हे । 
पतंजलि के समय में कंसवध और वलिवन्ध की कहानियाँ प्रसिद्ध और प्रचरित थीं। वे 
नाटकों का विषय बन चुकी थीं तथा अति प्राचीन भी मानी जाने लगी थों। कंसं घातयति, 
वलिं बन्बयति, जघान कंसं किल वासुदेवः, असाघुर्मातुळे कृष्णः, संकर्षणद्वितीयस्य बल कृष्णस्य 
वर्धताम्‌, अक्रूरवTर्यः, अक्रूरवर्गीणः, वासुदेववग्येः वासुदेववर्गीणः, जनार्देनस्त्वात्मचतुर्यं एव" 
आदि उक्तियाँ इसके प्रमाण हैं। पतंजलि-काळ में वासुदेव की पूजा का प्रचलन हो चुका था 
और कृष्ण भगवान्‌ माने जाने लगे थे।' भाष्यकार ने प्रजापति और सर्प देवता के समान ही 
वासुदेव के लिए 'तत्रभवान्‌' पद का प्रयोग किया है। जातकों की रचना भी हो चुकी थी। १-३-२५ 
सूत्र के भाष्य में पतंजलि ने जो “वहूनामप्यचित्तानाम्‌ . . . कापेयमतुतिष्ठति' ये दो इलोक उद्धृत 
किये हैं, वे आदिक्कुपत्यान जातक के पालि इलोको से मिलते-जुरूते हँ।' जातक का द्वितीय 
इलोक बोविसत्व के प्रबोधन के रूप में वानर द्वारा छले गये मनुष्यों के लिए है। महाभाष्य 
और जातक दोनों के इलोको में दो वक्ता हैं। भाष्य में वानर की बुद्धि और जातक में पवित्रता 
का खण्डन है। दोनों में उप-स्था+-थातु का प्रयोग है। अन्तर केवल इतना है कि भाष्य में वानर 
बहुत हैं और जातक में एक। इससे इतना स्पष्ट है कि रामायण और महाभारत के संस्करणों 
एवं जातक-कथाओं के प्रचलन के अनन्तर ही महाभाष्य की रचना हुई होगी। महाभाष्य में 
बौधायन, वासिष्ठ धर्मशास्त्र, आपस्तम्ब आदि घमंसूत्रग्रन्थों के उद्धरणों से यह भी स्पष्ट है कि 


इसके पूर्व धर्मसूत्रों की भी रचना हो चुकी थी। सामान्य अलंकृत शैली के विविध छन्दोमय काव्य 


भी इस समय तक लिखे जा चुके थे। 


घामिक अन्तःसाक्ष्य- धार्मिक दृष्टि से श्रमणों और ब्राह्मणों का विरोध शाइवतिक- 


सा बन चुका था। मूर्तिपूजा प्रचरित हो चुकी थी । मन्दिर बनाने की प्रथा का प्रारम्भ हो चुका 
था। ग्रन्थिक और अन्य प्रवचनकार सार्वजत्निक सभागृहों में धर्मोपदेश करते थे। कृष्ण के साथ 
बलराम, कुबेर, स्कन्द, विशाख और शिव की पूजा प्रचलित थी। यज्ञों का पुनरुत्थान हो रहा था। 
आत्विजीन होना ब्राह्मण के लिए प्रतिष्ठा का द्योतक था। ब्राह्मणों का उत्कर्ष और वृषलों का 


१. ३-१-२६, ३-२-१११, २-३-३६, २-२-२३, ४-२-१०४, ६-३-६ भाष्य । 
२. ४-३-९९ भाष्य अथवा नेषा क्षत्रियाख्या। संज्ञेषा तत्र भवतः तथा इसपर केयट 
“नित्यः परमात्मदेवताविश्ञेष इह गृह्यते ।' 
३. सब्बेसु किर भूतेसु सन्ति सीलसमाहिता। 
पस्स साखाभिग जम्मं आदिच्च मुपतिट्ति॥ 
सास्से सोल विजान्यय अतंजाथ पसंमथ । अटळ 
भगिगद्रतंच ऊहंति तेन भिन्ना कमण्डलू ॥--जातक-सं? १७५) - . 
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पराभव चरम सीमा पर था ।' भाष्य में वृषल कुल को सिकुड़कर संगठित हुआ, किन्तु जेय 

बतलाया है। यह संकेत मौर्यों की ओर है। 

इनके अतिरिक्त महाभाष्य में कुछ एसे स्पष्ट संकेत हँ, जिनके आधार पर उनका काल- 
निर्धारण ठीक-ठीक किया जाना सम्भव है । पतंजलि ने मौयों की दारिद्र्य-पूर्ण स्थिति की, जिसमें 
वे मूत्तियाँ ढलवाकर उनकी विक्री से राज्यकोष की पुत्ति करते थे, चर्चा की है।' कैदळनागोजि- 
भट्ट आदि टीकाकारों ने इस वात को और स्पष्ट किया है, जिससे पता चलता है कि मौर्यो ने प्रतिमा- 
निर्माण-शिल्प को व्यवसाय वना लिया था और वे शिवस्कन्द और विशाख आदि को मूत्तियां ढलवा- 
कर द्रव्यार्जन करते थे। पतंजलि ने एतदर्थं उनके लिए 'हिरण्यार्थी' इस निन्दासुचक विशेषण 
का प्रयोग किया है । आस्तिक-वर्ग ने इन मूत्तियों की पूजार्थं निमित मूत्तियों से भिन्नता व्यक्त करने 
के लिए उनके आगे 'क' लगाना प्रारम्भ कर दिया था। अतः ये मूत्तियां शिव, स्कन्द आदि न 
कहलाकर शिवक, स्कन्दक आदि कहलाती थीं। 

राजनीतिक अन्तःसाक्ष्य--पतंजलि ने पुष्यमित्र-सभा और चन्द्रगुप्त-सभा का उल्लेख 
किया है और पुष्यमित्र तथा चन्द्रगुप्त को राजा वतलाया है।* स्पष्ट ही यह चन्द्रगुप्त मौर्य है। 
पाटलिपुत्र से उनका घनिष्ठ परिचय था । छह सूत्रों के भाष्य में उन्होंने पाटलिपुत्र की चर्चा की है।' 
उनके समय में पाटलिपुत्र शोण के किनारे वसा हुआ था, किन्तु आज गंगा के किनारे वसा है। 
विशाखदत्त के मुद्राराक्षस में भी चन्द्रगुप्त की राजधानी पाटलिपुत्र 'अतुगंग' ही बतलाई 
गई है। इस समय यह नगर इतना समृद्ध और विशाल था कि इसके प्रासादों, प्राकारों तथा 
विपैणियों आदि की जानकारी देने के लिए व्याख्यानी (डायरेक्टरी) विद्यमान थी। 

ऐतिहासिक अन्तःसाक्ष्य--पतंजलि ने पुष्यमित्र द्वारा किसी ऐसे विशाळ यज्ञ के किये 
जाने का उल्लेख किया है, जिसमें अनेक पुरोहित एक साथ भाग ले रहे थे। पतंजलि भी इस 
यज्ञ में आचार्य थे। इस प्रकार वे स्वयं ब्राह्मण याजक थे। सम्भवतः, इसी कारण उन्होंने क्षत्रिय 
याजक पर कटाक्ष किया है।” इस याजक-स्थिति में वे दीर्घं अवघि तक एक स्थान पर ठहरे थे 


१. देखिए घमं, दर्शन और मूत्तिपुजा एवं वर्णप्रकरण । 
२. काण्डीभूतं वुषलकुलम्‌, कुण्ड्यीभूतं वृषलकुलम्‌; ६-३-६१ तथा ज्ञेयो वुषलः। 
ANE 

३. मौर्येहिरण्याथिभिरर्चाः प्रकल्पिताः। भवेत्तासु न स्यात्‌। यास्त्वेताः सम्प्रति 
पुजार्थास्तासु भविष्यति ५-३-९९; पू० ४७९। ई 

४. कैयटः यास्त्वेता इति याः परिगृह्य गृहाद्‌ ह र । यास्तु विक्रीयन्ते 
तासु भवति शिवकान्‌ विक्रीणीते इति। नागोजिभट्टः मौर्य: विक्रेतुं प्रतिसाशिल्पवन्तः । तेरर्चाः 
प्रकल्पिता विक्रेतुमिति शेषः। अतस्तासां पण्यत्वात्‌ तत्र प्रत्ययश्षवण प्रसङ्ग इति भावः। --५-३-९९। 

५. १-१-६८, पु० ४३५। 

६. १-३-२, पु० १८; अनुशोण पाटलिपुत्रम्‌ २-१-१६, पू० २७३, २, ३, २८ पू० ४२४, 
३-३-१३६, १ FR ३ प० ४२६, २८: ५-३-५७; पाटलिपुत्रस्य व्याख्यान सुकोसलेति। पाटलिपुत्र- 
चाप्यवयवश ईदृशा अस्य प्राकारा इति।--४-२-६६, पृ० २३९। 

७. यदि भवद्विधः क्षत्रियं याजयेत्‌ । --३-३-१४७, पु० ३३२। 
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और वहाँ छात्रों को व्याकरण पढ़ाते थे। यह बात भाष्य में दिये हुए उदाहरणों से स्पष्ट है।' 
यज्ञ के प्रसंग में उन्होंने यह भी स्पष्ट किया है कि यज्‌ धातु का प्रयोग केवल यज्ञकुण्ड में आहुति 
डालना ही नहीं है। त्याग करना भी उसका अर्थ है। पुष्यमित्र के यज्ञ में द्रव्य का त्याग पुष्यमित्र 
करता है। याजक लोक केवल उसके प्रेरक हैं । इसीलिए 'पुष्यमित्रो यजते, याजकाः याजयन्ति 
यह कथन झंगत होता है 'पुष्यमित्रो याजयते, याजकाः यजन्ति' यह प्रयोग नहीं होता । ये दोनों 
उल्लेख पुष्यमित्र द्वारा किये गये अश्वघोष यज्ञ से सम्वद्ध हैं। भाष्यकार ने अपनी याजन- 
क्रिया को प्रवृत्तस्याविराम: कहकर वत्तंमानकालिका वतलाया है । 

महाभाष्य का एक सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण उल्लेख, जो न केवल पतंजलि के काल-निर्धारण 
में सहायक है, अपितु शुंगकालीन इतिहास पर भी महत्त्वपूर्ण प्रकाश डालता है, किसी यवन द्वारा 
मध्यमिका और साकेत पर घेरा डाले जाने से सम्बद्ध है। भाष्यकार ने यद्यपि इन दोनों आक्रमणों 
को प्रत्यक्ष देखा नहीं था, तथापि वे उनके जीवन-काल में घटित. हुए थे और लोक-विज्ञात थे। 
वे चाहते तो उन्हें देख भी सकते थे। ये दोनों घेरे एक ही यवन द्वारा डाले गये थे। आक्रामक 
इन नगरियों को जीत नहीं सका। उसे बीच में ही अपना घेरा उठा लेना पड़ा था या पराजित 
होकर भाग जाना पड़ा था। यह वात भी उपर्युक्त उद्धरणों से ध्वनित होती है।* 

महाभाष्य के इन समस्त ऐतिहासिक उद्धरणों पर एक साथ विचार करने से यह स्पष्ट 
होता है कि पतंजलि रामायण, महाभारत और सूत्र-साहित्य के प्रणयन के पश्चात्‌, किन्तु कालिदास 
से पूर्व और पुष्यमित्र के काल में विद्यमान थे। इस समय वृषलों या मोर्यो का पतन हो चुका था । 
पतन से पूर्व उनकी आथिक स्थिति खोखली हो गई थी। वृषलों.का सार्वजनिक अपमान किया 
जाता था। ब्राह्मणों का वर्चस्व चरम प्रकर्ष पर था। यज्ञ-यागादि की पुनः प्रतिष्ठा बढ़ गई थी। 
` पुष्यमित्र ने स्वयं कोई महायाग किया था। इस समय किसी यवन ने साकेत और मध्यमिका 
(चित्तौड़ के समीप का नगरी-स्थान) पर एक साथ आक्रमण किया था। पुष्यमित्र ने यवनों 
की पराजय के बाद ही महायज्ञ किया था, जिसमें पतंजलि भी आचार्य-रूप में विद्यमान थे। 
'शूद्राणामनिरवसितानाम्‌' सूत्र के भाष्य में भी यवनों की पराजय का संकेत है। इसी समय 


१. प्रवृत्तस्याविरामे झासितव्यो भवन्ती इहाधीमहे, इह वसामः, इह पुष्यमित्रं याजयामः। 
३-२-१२३, पु० २५४। 

२. यज्यादिषु चाविपर्यासो चक्तव्यः। पुष्यमित्रो यजते, याजकाः याजयन्ति। तत्र 
सवितव्यम्‌-भुष्यमित्रो याजयते, याजकाः यजन्तीति यज्यादिषु चाविपर्यासो वक्तव्यः। नाना- 
क्रियाणां यज्यर्थत्वात्‌। नानाक्रियाः यजेरर्थः। नावश्यं यजि हविःप्रक्षेपण एव वत्तंते। कि तहि 
त्यागेऽपि वत्तते। अहो यजत इत्युच्यते यः सुष्ठुत्यपि करोति । तं च पुष्यमित्रः करोति याजकाः 
प्रयोजयन्ति ।--३-१-२६, पु० ७४। 

३. प्रवृत्तस्याविरासे शासितव्या भवन्ती इहाधीमहे इह वसामः, इह पुष्यमित्र याजफमः। 
--३-२-१२३, पृ० २४५। 

४. परोक्षे च लोकविज्ञाते भ्रयोक्तुदर्शनविषये लड्‌ वक्तव्यः) अरुणद्‌ यवनः साकेतम्‌, 

अरुणद्‌ यवनो मध्यमिकाम्‌ ।--३-२-१११, पृ० २४६, ४७) 
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याज्ञिक बनने की कामना रखनेवाले ब्राह्मण-बालकों को व्याकरण पढाते हुए उन्होंने महाभाष्य 
की रचना की थी। साकेतावरोव तथा याजनविषयक उल्लेख महाभाष्य के तृतीय अध्याय 
के अन्तगंत आये हैं। इस समय उनके पचासी दिनों के पाठ में लगभग आघा समय व्यतीत हो 
चुका था। 

पुष्यमित्र शुंग--एतिहासिक दृष्टि से पुष्यमित्र का अश्वमेव यज्ञ तथा यवन कए,आक्रमण 
ये दोनों घटनाएँ महत्त्वपूर्ण हैं। वाण के हषंचरित के अनुसार पुष्यमित्र मौर्य सम्राट्‌ बृहद्रथ का 


सेनापति था । एक वार जव बृहद्रथ सेनापति के साथ सैन्य का निरीक्षण कर रहा था, तम सेनापति ने . 


सेना को अपने पक्ष में साबकर सहसा वृहद्रथ का वव कर डाला और स्वयं राज्य का स्वामी 
वन वेठा। इस राजहत्या की पूर्वभूमिका पहले से ही तैयार कर ली गई थी। मोर्य-शासन 
में ब्राह्मण अत्यन्त असन्तुष्ट थे और एसा प्रतीत होता है कि बृहद्रथ के राज्य-काल में यह 
असन्तोष चरम सीमा पर पहुँच 'गया था। उन्होंने सेनापति को अपना नेता बनाया, फलतः 
मौर्य-स ग्राज्य के नष्ट होते ही चारों ओर ब्राह्मणों का उत्कर्ष दृष्टिगोचर होने लगा । नष्टप्राय 
यज्ञ-संस्था और विस्मृतप्राय वेदों को पुनर्जीवन मिला। महाभाष्य में पतंजलि द्वारा यत्र-तत्र 
वृषलों (मौयोँ) के प्रति कहे गये दुर्वचन, एक स्थान पर मौयों की प्रत्यक्ष निन्दा तथा पद-पद पर 
ब्राह्मणों का जयघोष इस वात का साक्षी है। महाभाष्य वस्तुतः वैदिक संस्कृति और ब्राह्मणत्व 
का जयनाद है। 

शुंग और उनका साम्राज्य--पुराणों के अनुसार पुष्यमित्र शुंगवंशीय था। पाणिनि 
के सत से शुंग भारद्वाज ब्राह्मण थे।' किन्तु, हरिवंशपुराण ने (२-४०) ब्राह्मण सेनानी को 
अश्वमेघ का उद्धर्ता और काश्यप कहा है। प्रवरदर्पण में शौंग लोग वसिष्ठगोत्रीय पाराशरों 
के गोत्रावयव बतलाये गये हैं । बृहदारण्यक में (६-४-३१) शौंगीपुत्र शिक्षक का उल्लेख मिलता है.। 
आइ्वलायन श्रौतसूत्र (१२-१३-५) में भी शुंग आचायं हैं। कालिदास के मालविकारितिमित्र 
में पुष्यमित्र के पुत्र अग्निमित्र को कश्यप गोत्र की वैम्विकि शाखा का बतलाया गया है। 
बैम्विकि शब्द महाभाष्य में आया है। वहाँ उसकी निष्पत्ति बिम्ब शब्द से अपत्य अर्थ में बतलाया 
गया है, किन्तु शुंगगोत्रावयव से उसका कोई सम्बन्ध है या नहीं, यह बात स्पष्ट नहीं की गई है।' 
श्री एच्‌० ए० शाह्‌ विम्वक को विन्दुसार के परिवार से सम्बद्ध मानते हैं। इन सव उल्लेखों 
से इतना स्पष्ट है कि शुंग ब्राह्मण माने जाते थे। भले ही वे भारद्वाज रहे हों या काश्यप, 
यह अलग वात है। फिर भी, पं० हरप्रसाद शास्त्री इस वंश के नामों के अन्त में मित्र शब्द 
देखकर इन्हें ग्रीक आक्रमण के समय फारस से भागा हुआ मानते थे।' प्रो० बी० के० ठाकुर का 


१. सेनापतिरनायों मौर्य बृहद्रथं पिपेष पुष्यमित्रः स्वामिनम्‌ ।-हर्षचरित। 

२ बिकर्णशुङ्गगच्छगलाद्वत्सभरदाजात्रिषु च —४-१-११७। 

३. सुघातुव्यासवरुणनिषादचण्डालविस्बानामिति वक्तव्यम्‌ । --बेम्बकि, ४-१-९७, 
पु० १२९। 

४. प्रोसीडग्स ऑफ्‌ ओरियण्टल कान्फ्रन्स, सद्रास, प० ३७९। 

५, इण्डि० हिस्टा० क्वाटं०, जिल्द ८, पू० ३९। 
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अनुमान है कि ये लोग पाणिनि से भी पूर्व के सामवेदीय ब्राह्मण थे। भरहुत के शिलालेख में 
दो द्वार शुंगकाल में वने वतलाये गये हैं। 

: पुष्यमित्र के राज्य में मौयो का मध्यभाग सम्मिलित था । आंध्र, कलिंग तथा उत्तर 
भारत का कुछ भाग स्वतन्त्र हो गया था। पाटलिपुत्र, अयोध्या, विदिशा, जालन्धर और शाकल 
ये नगर इसुके अन्तर्गत थे।' राजधानी पाटलिपुत्र बनी रही। मालविकाम्निमित्र के अनुसार 
पुष्यमित्र का पुत्र अग्निमित्र विदिशा में पिता का राष्ट्रिय था। अयोध्या के मन्दिर-द्वार के एक 
शिलालेख के अनुसार वहाँ एककेतन पुष्यमित्र की छठी पीढ़ी के एक कोसलाधिपति ने बनवाया था । 
नर्मदा तक के सीमान्त दुर्ग में अग्निमित्र का साला वीरसेन रक्षार्थ नियुक्त था। पुष्यमित्र 
के अन्तर्गत विदर्भयज्ञसेन और माधवसेन में विभक्त था। वर्धा (वरदा) नदी इस विभाजन की 
सीमा-रेखा थी। विदर्भराज यज्ञसेन मौर्येराज वृहद्रथ के मंत्री के बहनोई थे। अतः, उनका 
पुष्यमित्र विरोधी होना स्वाभाविक था। अग्निमित्र ने उसे 'प्रकृत्यमित्र' और प्रतिकूलकारी' 
कहा है'। इस कारण विदिशा और विदर्भ के सम्बन्ध भी खराव हुए। यज्ञसेन का चचेरा भाई 
माधवसेन अस्निमित्र का मित्र था। यज्ञसेन के अन्तपाल ने उसे बन्दी बना लिया। अग्निमित्र ने 
यज्ञसेन को आज्ञा दी कि वह तुरन्त उसे मुक्त कर दे। यज्ञसेन ने वदले में यह शत्तं उपस्थित 
की कि पहले उसके सम्बन्धी मौर्य सचिव को मुक्त किया जाय। अग्निमित्र ने यह शत्तै न मानकर 
वीरसेन को आदेश दिया कि वह विदर्भ पर आक्रमण करे। इस आक्रमण में वीरसेन ने यज्ञसेन 
. को पराजित कर माधवसेन को बन्दीगृह से छूड़ा लिया। पद्चात्‌ विदर्भं का राज्य यज्ञसेन और 
माधवसेन में वाँट दिया गया' और विदभभ पर पुष्यमित्र का सिक्का जम गया। खास्वेल 
और सातकर्णी विदर्भ के पूर्व और पड्चिम में अग्निमित्र के समकालीन थे। खारवेल उससे 
अधिक बलवान्‌ था और विदर्भ से सम्बन्ध भी रखता था। विदर्भ पर आक्रमण के समय 
खारवेल और सातकर्णी का चूप बैठे रहना आइचरयंजनक मालूम होता है। इस आधार पर प्रो० 
ठाकुर ने तो यह कल्पना कर डाली है कि कालिदास ने प्लाट के लिए इतिहास में परिवत्तेन कर 
डाला है। अतः, मालविकाग्निमित्र का वर्णन प्रमाण नहीं माना जा सकता प्रो० ठाकुर के 
कथन की सत्यता सन्दिग्ध है; क्योंकि कालिदास ने यज्ञसेन को 'अचिराधिष्ठितराज्य' कहा है। 
इससे विदित होता है कि विदर्भ पहले मौयों के अधिकार में था। वाद में राज्य-विप्लव होने पर 
यज्ञसेन ने विदभं को दवा लिया ।' 

साकेत और मध्यमिका का अवरोब--गोल्डस्ट्कर के अनुसार साकेत और मध्यमिका 
का अवरोध करनेवाला मिनाण्डर था, जिसका समय ई० पू० द्वितीय शती है। प्रो लेसेन के 


१, साळविकाग्निमित्र, गुजराती, अनु० श्री बी० के० ठाकुर। 

२. दिव्यावदान तथा प्रो० तारानाथ के अनुसार। 

३. मालविकार्निमित्र, अंक १। 

४, ठाकुर; मालविका० गुज० अनु०। | | 
५. अचिराधिष्ठितराज्यः शत्रुः प्रकृतिष्वर्ढमूलत्वात्‌ । नवसंरोपणशिथिलास्तररिव 
सुकरः समुद्धतुम्‌ ॥ --मालविका० अंक १, इलोक ८। 


£ 
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अनुसार १४४ ई० पू० में वह शासन करता था। चन्द्रगुप्त मौयं ३२२ ई०पू० में गद्दी पर बैठा। 
उस वंश के १० राजाओ ने कुल १३७ वर्ष राज्य किया।' इसके अनुसार पुष्यमित्र के सिहासना- 
रोहण का समय १८५ ई०पू० होना चाहिए। मत्स्यपुराण के अनुसार पुष्यमित्र ने ३६ वर्ष राज्य 
किया। अतः, उसके शासन की निचली काल-सीमा १४९ ई०पु० पड़ती है। यही काल पतंजलि 
द्वारा पुष्यमित्र को यज्ञ कराये जाने का है और यही भाष्य के निर्माण का समय है। ब्रह्माण्ड- 
पुराण एवं विण्णुपुराण भी पुष्यमित्र का शासन-काल ३६ वर्ष ही बतलाते हैं, गॉल्डस्टुकर ने 
सिनाण्डर के काल को ध्यान में रखकर महाभाष्य का काल १४० से १२० ई०पु० के मध्य 
माना है। मिनाण्डर का राज्यारोहण-काल भिन्न-भिन्न ऐतिहासको ने २०० से १२६ ई० पू० 
के मध्य माना है। डॉ० भण्डारकर के मत से पतंजलि-काल में मौ्यों का शासन गये कुछ समय 
बीत चुका था। अर्चाविषयक उदाहरण इसके साक्षी हैं। अतः, जीविकार्थ चापण्ये” का भाष्य 
पतंजलि ने १५८ ई० पु० के लगभग लिखा होगा। मिनाण्डर और पुष्यमित्र समकालीन थे। 
अतः, मिनाण्डर का समय भी ऊपर में १७५ और नीचे १४२ ई० पु० होना चाहिए। इस 
आधार पर डॉ० भण्डारकर ने तृतीय अध्याय के भाष्य का रचना-काल १४४-१४२ ई० पू० 
में माना है।* प्रो० वेबर ने 'मध्यमिका' का अथे बौद्धमाध्यमिक शाखा मानकर पतंजलि का 
समय २५ ई० स्वीकार किया है। उनके विचार से बौद्धधर्म में दीक्षित-होने से पूर्व कनिष्क 
हीनयानों का पक्षपाती और माध्यमिकों का नाशक रहा। अतः, महाभाष्य का समय कनिष्क 
के बाद ही होना चाहिए। वेवर के इस कथन का डॉ० भण्डारकर ने सयुक्ति खण्डन किया है ।' 
डॉ५ भण्डारकर के अनुसार, जिसकी पुष्टि वायुपुराण एवं अन्य पुराणों में भी होता है। मौयौं 
के बाद शुंग, आन्ध्रभृत्य एवं काण्वायन क्रमशः राजा हुए। अशोक के लेखों में 'अंतियोको' नाम 
'योण' राजा का उल्लेख है। योरोपीय इतिहास के विद्यार्थी अन्तियोकस (47०९५8) से 
सम्यक परिचित हैं। सिकन्दर के वाद सिल्यूकस ने सिरिया से भारत तक अपना सा म्राज्य स्थापित 
किया था। अन्तियोकस उसका पौत्र था। अशोक के लेख के अन्तियोकस द्वितीय का समय 
२६१ से २४० ई०पू० है। ये लोग मेसिडोनियन ग्रीक थे। भाष्य में यवन शब्द से इन्ही का 
उल्लेख है और इसी जाति का मिनाण्डर साकेत ओर माध्यमिका का आक्रामक है। ग्रीक 
इतिहास के अनुसार इसका समय १४२ ई० पु० है । इससे पंजाब और अफगानिस्तान पर 
शासन स्थापित कर लिया था। उस समय ये प्रदेश भारत के अंग थे। उसकी प्राप्त मुद्राओं 
पर 'महाराजस्स दरस्स मिलिन्दस्स' अंकित है। इससे अनुमान किया जा सकता है कि इसकी 


१. विष्णु पु० ६-२४। [ क 

२. कारयिष्यति वैराज्यं षर्टात्रेशत्‌ सभाः नुपः । पाजिटर, डायनेस्टीज, ऑफ्‌ कलि०, 
पु० ३१। 

३. विल्सन : विष्णु पु०, प्रथम सं०, पू० ४७१। 

४. कलेक्टेड ववसं ऑफ्‌ डॉ० भण्डारकर, भाग १, पु० १०८ से ११४।. 

५. इण्डियन ऐण्टिक्वेरी, जिल्द २, सत्‌ १८७२, {° २९९ से।. 
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प्रजा पालिभाषिणी थी। 'मिलिन्दपण्हो' में इसकी और नागसेन की वार्ता उल्लिखित है। 
इसकी राजधानी शाकल थी।' 

मालविकाग्निमित्र का साक्ष्य--मालविकाग्निमित्र में पुष्यमित्र का अपने पुत्र अग्निमित्र 
के नाम पत्र भी अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। इस पत्र से विदित होता है कि पुष्यमित्र ने अश्वमेध का 
अनुष्ठान करते हुए अपने राजपुत्र शत-परिवृत पौत्र और अग्निमित्र के पुत्र वसुमित्र के संरक्षण 
में अश्‍व छोड़ा था। उसे सिन्धू के दक्षिण तट पर यवनों ने पकड़ लिया। तब अश्व के लिए 
यवनों का वसुमित्र की सेना में महान्‌ युद्ध हुआ, किन्तु अन्त में बसुमित्र ने यवन-सेना को सिन्धु- 
तट पर पराजित कर अश्‍व लौटा लिया। इस प्रकार पुष्यमित्र, का यह यज्ञ सफल हुआ। 
पुष्यमित्र के आक्रमण पर अग्निमित्र ने भी इस यज्ञ में भाग. लिया । जायसवाल के मत से 
पुष्यमित्र का यह द्वितीय अश्वमेध है ।' खारेछ ने पुष्यमित्र को प्रथम अश्वमेघ के बाद हराया था। 
खारवेल की हार के बाद अपनी झेंप मिटाने के लिए उसने दुवारा यज्ञ किया। पतंजलि 
का 'पुष्यमित्रं' याजयाम': इस द्वितीय यज्ञ से ही सम्वद्ध है। यह यज्ञ डमेट्रियस की पराजय 
के वाद सम्भव नहीं है; क्योंकि डेमेट्रियस के आक्रमण १८४ से १६७ ई० पू० के मध्य हुए। 
पाटलिपुत्र पर आक्रमण १७५ ई० पू० में हुआ। अपोलोडोट्स के अन्‌ सार भी ग्रीकों कें दो आक्रमण 
हुए, जिसमें प्रथम पुष्यमित्र के प्रारम्भिक काल में हुआ था। इसमें पुष्यमित्र ने सन्धि कर ली 
या वह दव गया, जिससे अभ्रसन्न होकर अग्निमित्र ने विदिशा में स्वतन्त्र सत्ता बना ली। गृह- 
विद्रोह के कारण डेमेट्रियस के वापस चले जाने पर पुष्यमित्र ने प्रथम अश्वमेघ किया। द्वितीय 
आक्रमण पुष्यमित्र के अन्तिम दिनों में मिनाण्डर ने किया। द्वितीयः आक्रमण के समय वसुमित्र ने 
सिन्धु-तट पर उसे हराया। तब उसने दूसरा अश्वमेव किया और अग्निमित्र की अभ्रसन्नता 
दूर हुई।' अयोध्या के शिलालेख का 'कोसलाधिपेन द्विर्वमेधयाजिनः पुष्यमित्रस्य' वाक्य 
दोनों अशश्‍्वमेघों का प्रमाण है। विवश होकर यवनों के चले जाने पर किया गया अश्वमेघ पुष्य- 
मित्र के मन को पूर्ण संतोष न दे सका होगा, अत: उनकी वास्तविक पराजय के साथ द्वितीय अइवमेध 
किया गया। जायसवाल द्वितीय अश्वमेध खारवेल की पराजय के वाद मानते हैं। रायचौघरी 
(पृ० २६७) के मत से दोनों यज्ञ विदर्भ-यवन-विजय के बाद हुए। डॉ० भण्डारकर के मत 


१. कलेक्टेड वकस ऑफ्‌ डा० भण्डारकर, भाग २, पृ० ६२६। 

२. स्वस्ति यज्ञशरणात्‌ सेनापतिः पुष्यमित्रो वैदिशस्थं पुत्रमायुष्मन्तमरिनिभित्र 
परिष्वज्ये<मनुदर्शयति । विदितमस्तु योऽसो राजयज्ञदीक्षितेन मया राजपुत्रशतपरिवृतं चसुमित्रं 
गोप्तारमादिश्य संवत्सरोपावत्तंनीयो निरगंलस्तुर्गो बिसुष्टः ससिन्धोर्दक्षिणरोधसि चरचदवा- 
नौकेन यवनानां प्राथितः। तत्‌ उभयोः सेनयोमंहानासीत्संमदः। --मालविका०, अंक प्‌। 

३. जर्नेल, ऑफ्‌ बंगाल ओरियण्टल रिसर्च सोसा०, भाग १०, पृ० २०५। 

४. टॉने : ग्रीक्स इन बेक्ट्रिया, पृ० १३३। 

५. स्टेवो, ११-५१६। 

६- जर्नेल ऑफ्‌ बंगाल ओरि० रि० सोसा०, भाग १०, पु० २०५। 
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से प्रथम यज्ञ साकेत और मध्यमिका की विजय के बाद' और दूसरा वसुमित्र द्वारा यवनों की 
पराजय के वाद हुआ। 

साकेत का अवरोधक कोन था--स्मिथ ने कनिघभ का अनुसरण करते हुए माना है कि 
विदेशी यवनों ने पुष्यमित्र की ललकार के प्रत्युत्तर-स्वरूप सिन्यु-तट पर उसकी सेनाओं से 
युद्ध किया। यह सिन्धु नदी काली सिन्धु है, जो मध्य भारत और राजस्थान की सीमएचाती है। 
सम्भवतः ये यवन मिनाण्डर की सेना के अंग थे, जिन्होंने मध्यमिका पर आक्रमण किया था। 
यह कथन भ्रांतिमूलक है। काली सिन्धु को सिन्धु मानना ठीक नहीं है; क्योंकि शाकल 
विदिशा और विदर्भं क्रे शासक पर काली सिन्धु के पास यवनों द्वारा आक्रमण की कल्पना नहीं 
की जा सकती। दूसरे, खारवेल से पराजित होकर पुष्यमित्र मथुरा में रहा था। मथुरा अवश्य 
ही उसके विरोधी बौद्धों और मिनाण्डर से दूर रही होगी और उसके राज्य में होगी। तव 
शाकल से वाहर सिन्धु और कौन हो सकती है? तीसरे धारिणी का यह कथन भी कि 'अतिघोरे 
खलु पुत्रकः सेनापतिना नियुक्त: तभी सार्थक हो सकता है,जव वसुमित्र का युद्ध सिन्वु के दूर प्रदेश 
में हुआ हो, काली सिन्धु के तट पर नहीं, अन्यथा वसुमित्र की विजय का समाचार अग्निमित्र को 
पत्र द्वारा भेजने की कोई आवश्यकता ही न हुई होती। काली सिन्धु में विदिशा में यह समाचार 
पहले ही प्राप्त हो गया होता ।' फिर, स्मिथ ने मिनाण्डर और डेमेट्रियस के आक्रमणों को एक 
मानकर पुष्यमित्र को खारवेल और मिनाण्डर का समकालीन वना दिया है। यह वात महामेघ- 
वाहन खारवेल के हथिगुम्फ-शिलालेख के वृहस्पतिमित्र को ही पुष्यमित्र मानने से कही जाती है। 
पुष्यमित्र के निज के सिक्के भी उपलब्ध हैं। अतः, वृहस्पतिमित्र को पुष्यमित्र मानना ठीकं 
नहीं है। अग्निमित्र के रुहेलखण्ड में प्राप्त सिक्के भी किसी अन्य अरिनिमित्र के हैं। अरिनमित्र 
विदिशा. में रहता था। उसके सिक्के विदिशा या पाटलिपुत्र में प्राप्त हो सकते थे। पुष्यमित्र 
के वाद उसका राज्य उसके आठ पुत्रों में विभक्त हो गया था। वासुदेव काण्वायन (मंत्री) 
इस वंश के अन्तिम राजा देवहूति को हटाकर स्वयं राजा बन गया। इसीलिए पुराणों ने काण्बों 
को शुंग-मृत्य कहा है। वासुदेव ने नौ तथा उसके पुत्र भूमिमित्र ने चौदह वर्ष शासन किया।' 
इनके भय से शुंग वंशजों का रुहेळखण्ड को भाग जाना संभावित है। आँवला, वदायूं और 
अहिच्छत्र में प्राप्त होनेवाले सिक्कों का कारण यह भी हो सकता है ॥ इस प्रकार वृहसतिमित्त 
और पुष्यमित्र एक नहीं हैं। फिर, हथिगुम्फ-लेख का पाठ निश्चित नहीं है। यदि हम इस पाठ 
को 'दिमित' मानें, तो यह आक्रामक डेमेट्रियस होगा, मिनाण्डर नहीं ।. गार्गी संहिता का युग- 


१. इण्डिया इन कालिदास: भगवतशरण उपाध्याय, पु० ३६१ से ३६८। 
अर्ली हिस्ट्री आँफ इण्डिया, चोथा सं० २०९, १० तथा २२७, २२९। 
पुष्यमित्रसुताइचाष्टौ भविष्यन्ति समा नुपा।-जर्तल ऑफ्‌ बंगाल ओरि० रि० 
सो०, भाग १०, पु० २०२ तथा १५, पू० ५४३। 
४. अमात्यो वासुदेवस्तु बाल्याद्‌ व्यसनिनं नुपस्‌। 
देवभूतिमयोत्साद्स्वयंतु भविता. नुपः॥- (बही) 
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पुराण पुष्यमित्र के थोड़े ही बाद, अर्थात्‌ प्रथम ई०पू० की रचना मानी जाती है। उसमें 
शालिशक मौर्य के ठीक बाद यवन-आक्रमण का उलेख है। शालिशक अशोक का चौथा उत्तराधि- 
कारी था। विष्णुपुराण के अनुसार शालिशूक के बाद तीन राजा हुए--सोमशर्मन्‌ (वायु० पु० 
का दशवर्मन्‌), शतघन्वन्‌ और वृहद्रथ (वायु० पु० का वृहृदश्व) | डेमेट्रिस आक्रमण यदि 
शालिशून के ठीक बाद हुआ, तो उसमें और पुष्यमित्र में तीन पीढ़ी का अन्तर रहा होगा। स्मिय 
स्वयं शालिशूक (२०६ ई० पू० से पहले) और पुष्यमित्र (१८५ ई०पू०) के बीच इक्कीस 
वर्ष का अन्तर स्वीकार करते हैं।' इस स्थिति में यह आक्रमण पुष्यमित्र के समय में संभव नहीं 
है। खारवेल ने भी मगध पर दो वार आक्रमण किये। प्रथम में मगधराज पराजित हो गया 
और द्वितीय में दिमित पाटलिपुत्र छोड़कर मथुरा भाग गया और खारवेल पाटलिपुत्र का शासक 
बन गया। दिमित या डमेट्रियस के लौटने का कारण यूक्रेटाइड्स (11५८/०४४०८७ ) द्वारा गृह- 
विद्रोह था। शूद्राणामनिरवसिताम्‌' सूत्र के भाष्य में यवनो की इस वापसी की ओर 
संकेत है। यह वात पुष्यमित्र से तीन पीढ़ी पहले की है। टॉन के अनुसार मिनाण्डर डेमेट्रियस 
का सेनापति था और दामाद भी ।' ऐसी स्थिति में मिनाण्डर का पुष्यमित्र का समकालीन होना 
संभव है। मगध पर आक्रमण के समय वह घर्ममित (डमेट्रियस) के साथ रहा होगा और 
इस आक्रमण के मार्ग में ही साकेत और मध्यमिका पर आक्रमण हुआ होगा। इस दृष्टि से 
टॉर्न का यह कथन कि पुर्व में मिनाण्डर और पश्चिम में डमेट्रियस एवं अपोलोडोट्स सेना के 
नेता थे, संगत बैठ जाता है । ये दोनों योद्धा दो भिन्न मार्गों द्वारा विजय प्राप्त करते हुए पाटलिपुत्र में 
जा मिले होंगे। साकेत की आरोप मिनाण्डर और मध्यमिका का डेमेट्रियस द्वारा किया गया होगा। 
महाभाष्य में दोनों अवरोधों को एक साथ और एककत्तुंक बतलाया गया है। गार्गी संहिता में 
भी एक ही यवन द्वारा आक्रमण का उल्लेख है।* संहिता में साकेत के आक्रमण की चर्चा है। 
युगपुराण के अनुसार पाटलिपुत्र पर अनेक आक्रमण हुए, पर स्मिथ उन्हें एक मानते हैं और वह 
भी पुष्यमित्र के अन्तिम काल में, जिसका आक्रामक मिनाण्डर था। वास्तव में, पहला आक्र- 
मणका री डमेट्रियस था, जिसका पूर्वी सेनापति मिनाण्डर था। कुछ समथ पाटलिपुत्र यवनों 
के हाथ में रहा, पर गृह-विद्रोह के कारण इन्हें शी प्र वहाँ से हटना पड़ा। इस समय विवश होकर 
उसने मिनाण्डर को सौंप दिया। मिनाण्डर ने स्वयं को शाकल का शासक घोषित किया। 
यह बात युगपुराण के भी अनुकूल है।* 

इस समय पुष्यमित्र ने मिनाण्डर को युद्ध के लिए ललकारा और सिन्ध-तट पर उसे पराजित 
किया। मिनाण्डर की पराजय के बाद शाकल खाली हो गया और तक्षशिला तथा सिन्ध का 


१. वही, भाग १४, सन्‌ १९२८, पृ० ५९९। 
२. अर्लो हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डि०, पु० २०७। 
३. ग्रीकूस इन बेक्ट्रिया एण्ड इण्डिया, पू० १४०, २२५। 
४. जनल ऑफ्‌ अं० ओरि० रि० सो०, १९२८, पृ० ४०२। 
५. आकुलाः विषयाः सर्व भविष्यन्ति न संशय: । 
मध्यदेशे न स्थास्यन्ति यवना युद्ध दुमदा; ॥--पृ७ ४०२, ४०३। 
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ग्रन्थ और ग्रस्यकार दप 
भाग भी स्वतन्त्र हो गया। तव द्वितीय अश्वमेव हुआ । यह काम वसुमित्र द्वारा सम्पन्न हुआ, 
जिसका उल्लेख मालविकाग्निमित्र में मिलता है। 
अन्य विद्वानों का सत--पुष्यमित्र १८५ ई० पू० में सिहासन पर बैठा। यह समय 
चन्द्रगुप्त मौय (३२२ ई०पू०) के काल में से मोयों के'शासन-काल १३७ वर्ष निकाल देने पर 
आता है। पार्जिटर ने अपनी पुस्तक 'डायनेस्टीज ऑफ कलि एज' (पृ० ३०) में समस्त 
पुराणों का पाठभेद मिलाकर यह निष्कपं निकाला है। पी० सी० बागची के अनुसार पुष्यमित्र टु 
काल और शीघ्र प्रारम्भ होकर १७५ ई० पू० में समाप्त हो जाता है।' बागची के अनुसार दंष्ट्रा- 
निवासी राजा ने डेमेट्रियस को, जिसे उन्होने क्रिमिष कहा है, अपनी पुत्री से विवाह का प्रलोभन 
देकर वौद्ध वनने के लिए आमन्त्रित किया । साथ ही यह वचन लेना चाहा कि वह पुष्यमित्र के 
वध में उसकी सहायता करेगा। डेमेट्रियस ने वैसा किया और युद्ध में एक शिलाखण्ड फेंककर 
पुष्यमित्र को मार दिया। इसके वाद वह पाटलिपुत्र तक आया, पर गृह-विद्रोह के कारण लौट 
गया। पुष्यमित्र की मृत्यु के बाद पाटलिपुत्र पर आक्रमण सरल हो गया ।` वागची का यह 
कथन ७७० ई० की रचना मंजुश्रीमूंडकल्प” पर आश्रित है। पुष्यमित्र और उसके वंशजों ने 
कुल मिलाकर १२० वर्ष (पुष्यमित्र ३६, अग्निमित्र ८, वसुज्येष्ठ, ७ वसुमित्र १०, अन्ध्रक २, 
पुलिन्द ३, घोष३, वञ्चमित्र ९, भागवत ३२ और देवभूति १० वर्ष) राज्य किया। वायुपुराण 
में यह काल ११२ वर्ष “शतं पूर्ण दश द्वे च' बतलाया है। दिव्यावदान में पुष्यमित्र का राज्य-काल 
६० वर्ष दिया है। आर० सी० मजूमदार के मत से यह काल सेनापतित्व और राजपद दोनों को 
मिल्टकर है।' पीटरसन महाभाष्य में पुष्यमित्र के स्थान में पुष्पमित्र पाठ मानकर उसे स्कन्दगुप्त 
के साथ युद्ध में पराजित पुष्यमित्र स्वीकार करते हुए उसका समय चतुर्थ ईसवी ठहराया है।* 
वेबर के मत से पतंजलि पुष्यमित्र के समय में नहीं हुए। यज्ञ-विषयक उल्लेख ब्राह्मणों द्वारा 
की जानेवाली उसकी सरस स्मृति के परिणाम स्वरूप ही डाल दिया गया है।* डी० सी० सरकार 
के मत से पतंजलि पुष्यमित्र के समय में थे, पर उनके मूल महाभाष्य में कुषाण-काळ तक परिवत्तेन- 
परिवर्धन होते रहे।' बोरिक पतंजलि को २०० ई० पू० 'मानते हैं।' मैक्समूलर दूसरे प्रकार 


१. बागची: इण्डियन हिस्टारिकल क्वार्टली, भाग २२, पृ० ८१। 
२. तदा साकेतमाक्रम्य पञ्चात्वान्‌ मथुरां तथा। 
यवना दुष्टविक्रान्ता प्राप्स्यन्ति कुसुमध्वजस्‌ ॥ 
ततः पुष्पपुरे प्राप्ते कर्मदे प्रथिते हिते। 
आकुला विषयाः सर्वे भविष्यन्ति न संशयः॥ 
--युगपुराण, ज० आप० बं० ओरि० रि० सो०, भाग १९, पु० ४२०। 
« इण्डि० हिस्टा० क्वा०, भाग १, पू० ९१। 
. जर्नल ऑफ्‌ रायल एशि० सो० बंगाल, भाग १६, पु० १८९। 
, वेबर : आन दि डेट ऑफ्‌ पतंजलि--इण्डि० एण्टिक्वेरी। भाग २, पु० ५७। 
६, इण्डि० हिस्टा० क्वा०, भाग १५ पृ० ६३३ । 
७. पाणिनि ग्रेमेटिक, पू० ११|. . 
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से इसी मत के समर्थक हैं।' कीथ १५० ई० पु० पतंजलि-काल बतलाते हैं, यद्यपि उन्होंने संस्कृत 
ड्रामा' में १४० ई० पू० ही पतंजलि का समय माना है। 

महाभाष्य का लोप और पुनरुद्धार--पतंजलि वैदिक धर्माभिमानी थे। उन्होंने अष्टाध्यायी 
का पाण्डित्यपूर्ण विवेचन करते हुए व्याकरणविषयक स्वतन्त्र सिद्धान्तों का भी समावेश महा- 
भाष्य में किया और साथ ही वैदिक संहिताओं की अपौरुषेयता, नित्यता एवं स्वतःप्रामाणिकता 
स्थापित करते हुए उदाहरण-स्वरूप यत्र-तत्र वैदिक एवं सूत्र-ग्रन्थों से वाक्य भी उद्धृत किये। 
निरुक्त का प्रभाव भी उन पर बहुत था। उन्होंने अनेक स्थानों पर वेद-शब्द-व्युत्पत्ति-कर्ता 
निरुक्त को ज्यों-का-त्यों उद्धृत किया। फलतः, महाभाष्य का स्वरूप अष्टाध्यायी के समान 
निष्पक्ष न रह गया। पाणिनि ने किसी भी दर्शेन के प्रति अपना पक्षपात न प्रकट करते हुए 
प्रधानतया लौकिक और आपाततः वैदिक भाषा के शब्दों का यथार्थ ज्ञान कराने के लिए अपना 
ग्रन्थ लिखा था। वेदाभिमानी पतंजलि द्वारा स्थान-स्थान पर वैदिक वाक्य उद्घुत कर आत्विजीन 
ब्राह्मणों के लिए लिखा गया ग्रन्थ वेद को प्रमाण न माननेवाले बौद्ध, जैन तथा अन्य दर्शनकारों 
की दृष्टि में सहज ही खटकने लगा। दूसरे महाभाष्य की रचना के कुछ शताब्दियों वाद बौद्ध 
एवं जैन सूत्रग्रन्थों पर अंश्वघोष, असंग, वसुवन्धु, नागार्जुन, उमास्वाति, कुन्दकुन्द आदि बड़े- 
बड़े विद्वानों ने तत्त्वज्ञान का ऊहापोह करनेवाले ग्रन्थ लिखन! प्रारम्भ किया। इसी समय मीमांसा, 
न्याय आदि शास्त्रों पर शत्ररस्वामी, वात्स्यायन, प्रशस्तपाद आदि ने भाष्य-ग्रन्यो की रचना की | 
स्वभावतया कुछ समय बाद (१०० से ६०० ई०स०) लोगों का ध्यान इन ग्रन्थों की ओर 
जाने से महाभाष्य का अध्ययन उपेक्षित हो गया और धीरे-धीरे उसकी प्रतियाँ दुर्लभ होने तगीं । 
इसी समय कातन्त्र और चान्द्र व्याकरणों की रचना हुई। कातन्त्र पाणिनि की परम्परा पर 
आश्रित न होकर उनसे पूववर्ती कालाप व्याकरण पर .आश्रित था । पाणिनि और कात्यायन 
दोनों ने कलापी और उनकी शिष्य-परम्परा का उल्लेख किया है।' भाष्य में भी महावातिक के 
साथ कालापक शन्द आया है और उसके बाद तुरन्त ही पाणिनीय शास्त्र की चर्चा है।' इससे 


१. हिस्ट्री ऑफ एनशि० संस्कृत लिटरेचर, पु० २४४। 

२. ४-३-१०४, १०८। 

३. ४-२-६५, पू० १८९। 
प्रायिण संक्षेपरुचीनल्पविद्यापरिग्रहान्‌ । 
सम्प्राप्य वेयाकरणान्‌ संग्रहे$स्तमुपागते ॥ 
कृतेऽथ पतञ्जलिनो गुरुणा तोर्थदेशिना । 
सर्वेषां ये च वीजानां महाभाष्ये निबन्धने ॥ 
अलब्धगाधेगाम्भीर्यादुत्तानिव सोष्ठवात्‌ । 
तस्मित्नकृतबुद्धीनां नेवविस्थितनिइचय ॥ 
वेजिसोभवहयक्षे: शुष्कबीजानुसारिभिः । 
आर्ष विप्डाविते ग्रन्ये संग्रहप्रतिकळ्चुके ॥ 
यः पतञ्जलिशिष्येभ्यो अष्टो व्याकरणागमः । 
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अनुमान होता है कि पाणिनि से पूर्वं कलापी की कोई व्याकरण-शाखा थी। कातन्त्र-व्याकरण 
उसी पर आश्रित है। इस ग्रन्थ के सूत्र कारिकामय हैं और इसमें अद्यतनी, इवस्तनी, परोक्षा 
आदि अपाणिनीय संज्ञाओं का प्रयोग है। कथासरित्सागर के अनुसार सातवाहन नृपति के 
आज्ञानुसार शर्ववर्मा ने कातन्त्र या कालाप व्याकरण का प्रणयन किया। कात्तिकेय द्वारा इस 
व्याकरण का उपदेश किया गया, इस धारणा के कारण उसे कौमारव्याकरण भीटटड्ते हैं। 
चान्द्र व्याकरण के प्रणेता चन्द्रगोमी नामक बौद्ध आचार्य थे। चन्द्रगोमी प्राच्य वैयाकरण- 
परम्परा के विद्वान्‌ थे। उनका ग्रन्थ पाणिनीय पद्धति पर आश्रित है। इसी समय जैनेन्द्र व्याकरण 
लिखा गया। इसमें भी पाणिनि-शैली का ही अनुसरण है। शबरस्वामी आदि के भाष्यों को 
धार्मिक स्वरूप प्राप्त हो जाने के कारण लोगों की प्रवृत्ति उस ओर स्वाभाविक थी। दूसरे 
इस समय संस्कृत लोकभाषा नहीं रह गई थी।: पालि और प्राकृत में ग्रन्थ लिखे जा रहे थे। 
शास्त्रीय वाङमय का अध्ययन करने के पूर्व संस्कृत के कामचलाऊ ज्ञान की आवश्यकता होती थी 
और वह कातन्त्र, चान्द्र आदि संक्षिप्त व्याकरणों से प्राप्त किया जा सकता था। अष्टाध्यायी 
को वेदांत के रूप में महत्त्व प्राप्त हो चुका था। इसलिए मुख-परम्परा से उसके सुत्र-पाठ का क्रम 


तो चलता रहा, किन्तु उसके पठन-पाठन की परम्परा लुप्तप्राय हो गई। भर्तृहरि ने वाक्यपदीथ : 


के द्वितीय काण्ड के अन्त में इस स्थिति को स्पष्ट करते हुए कहा है कि धीरे-धीरे लोगों की रुचि 
संक्षेप में पढ़ने तथा अल्प-विद्या-परिग्रही हो गई। ऐसे अल्प-विद्या-परिग्रही वैयाकरणों को 
पाकर संग्रह का पठन-पाठन बन्द हो गया। तब तीर्थदर्शी आचार्य पतंजलि ने समस्त न्याय- 
तत्त्वो का एकत्र निबन्धन कर महाभाष्य की रचना की। किन्तु, महाभाष्य अत्यन्त गम्भीर था 
और अकृतबुद्धि लोगों के लिए उसकी थाह पाना कठिन था। महाभाष्य संग्रह का प्रतिकंचुक 


स्वरूप था। बैजि, सौभव और हयंक्ष जैसे शुष्क ताकिकों ने इस आघंग्रन्थ को विप्लावित कर 


दिया,और धीरे-धीरे यह. व्याकरण-शास्त्र पतंजलि के शिष्यों के हाथ से निकल गया। इसका 
पठन-पाठन बन्द हो गया। यहाँतक कि इसकी प्रतियाँ केवल दाक्षिणात्य प्रदेश में ही कहीं-कहीं 
बच गई । तब चन्द्र आदि आचायों ने दाक्षिणात्य पर्वत प्रदेश से इसकी प्रति प्राप्त कर इसका 
पुनः प्रचार किया। 

राजतरंगिणी के अनुसार महाभाष्य के प्रथम उद्धारकर्ता कश्मीर के राजा अभिमन्यु थे। 
उन्हीं के आदेश से आचार्य चन्द्रगोमी ने महाभाष्य का फिर से प्रवर्तन किया और स्वयं भी 
एक नवीन व्याकरण बनाया ।' डॉ० ओटो बोथरिक के अनुसार अभिमन्यु का काल ई०पु० 


काले स दाक्षिणात्येषु ग्रन्थमात्रे व्यवस्थित: ॥ 
पवंतादगमं लब्ध्वा भाष्यबीजानुसरिभिः । 
स नीतो बहुझाखत्वं चन्द्राचार्यादिभिः पुनः॥। 


१. आविबंभूवाभिसत्युः _ शतमत्युरिवाधरः। 
चन्द्राचार्यादिभिलब्ध्वा देदांतस्मात्तदागसम्‌ ॥ 
प्रवत्तित॑ महाभाष्यं स्वं च व्याकरणं नवम्‌। 
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१०० तथा लैसेन के अनुसार ४० से ६५ ई० तक है। अन्य विद्वानो के मत से चन्द्रगोमी का समय 
पाँचवीं शती का अन्तिम चरण है। छठीं शताब्दी के लगभग उपयुक्त कारणों से ही महाभाष्य 
का प्रचलन फिर कम हो गया। तब कश्मीर के जयापीड ने देशान्तरों से विद्वानों को बुलाकर 
विच्छिन्न भाष्य-परम्परा को पुनः प्रवत्तित किया ।' वास्तव में, महाभाष्य के प्रचार का बहुत 
कुछ श्रेष-शत्त हरि और कैयट को है। भत्तुंहरि के वाक्यपदीय तथा महाभाष्य-दीपिका ने लोगों 
को महाभाष्य की ओर उन्मुख किया। दीपिका के केवल सात ही आह्विक हस्तलिखित रूप में 
उपलब्ध हैं। इससे पता चलता है कि वह भी कालान्तर में लुप्त हो गई थी। यह टीका विस्तृत 
थी। नागेशभट्ट ने लघुराब्देन्दुशेषर में 'सोऽयमक्षरसमाम्नायः पुष्पित: आदि पर भ्तुहरि की 
टीका उद्घृत की है। जयादित्य और भर्तृहरि के समय में विशेष अन्तर नहीं है। भत्तृहरि 
के वाक्यपदीय ने महाभाष्य को दशंन-ग्रन्यों की कोटि में पहुंचा दिया। इसके परिणामस्वरूप 
उसके अध्ययन को प्रोत्साहन मिला। ६९० ई० में, अर्थात्‌ भत्तृहरि के कोई पचास वर्ष बाद . 
इत्सिंग ने जो अपने संस्मरण लिखे, उनमें उसने महाभाष्य का भी उल्लेख किया। उसने महाभाष्य 
को २४००० इलोकों का चूणिग्रन्थ कहा।' यद्यपि वह्‌ कात्यायन के वात्तिकों को भूल से काशिका- 
वृत्ति-सूत्र कह गया। डॉ० भण्डारकर ने इस भूल की ओर संकेत करते हुए कहा है कि काशिका 
या जयादित्य के किसी अन्य ग्रन्थ को वृत्ति-सूत्र मान लेना या तो इत्सिंग की भूल है या उसे समझने 
में और आगे चलकर उसका अनुवाद करने में दूसरों ने भूल की है।' 


टक १. देक्ान्तरा दागमय्याथव्याचक्षाणान्‌ क्षमापतिः। 
EE: प्रावर्तयत विच्छिन्नं महाभाष्यं स्वमण्डले॥ 


---राजत० ४-४८८। 


२. देयर इज ए कमेण्टरी ऑन इट (दि वृत्तिसूत्र--दि काशिकावृत्ति) एण्टाइटिल्ड 

चूणि, कण्डेनिग २४००० इलोक्स। इट इज ए वक ऑफ्‌ दि लनेड पतंजलि---मैक्समलर द्वारा 
अपने रिनेसां ऑफ्‌ सं० लिटरेचर में उदूत। 

| ३. ह्वेन इत्सिंग स्पीक्स ऑफ्‌ पतञ्जलिज वर्क एज ए कमेण्टरी ऑन दि वृत्तिसुत्र ऐण्ड 

. ऑफ्‌ जयादित्य काशिका आर सम वकं ऑफ्‌ जयादित्य आर हेज बीन मिस अण्डरस्टड आर 

| मिस ट्रान्सलेटेड लेटर।--कलेक्टेड बस ऑफ्‌ भण्डारकर, भाग १, पु० १५८। 
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भारत की भौगोलिक स्थिति 


अध्याय १ 
भारत का भूगोल 


ge 


पतंजलि का भारत--पतंजलि आधुनिक भारत के भू-भाग से सम्यक्‌ परिचित थे। 
वत्तेमान भारत और पाकिस्तान के अन्तर्गत समस्त भू-भाग में बिखरे पतों, नदियों, अरण्यों, 
जनपदों और नगरों या ग्रामों के नाम महाभाष्य में आये हैं और उनमें से अनेक के विषय में उन्होंने 
विशेष जानकारी भी प्रस्तुत की है। पाणिनि का परिचय उत्तर-पश्चिम भारत से विशेष था, 
इसीलिए अष्टाध्यायी में परिचिमोत्तर सीमाप्रदेश, सिन्धु और पंजाब से सम्वद्ध स्थलों का अधिक 
उल्लेख है। पतंजलि का सम्बन्ध मध्यदेश से अधिक रहा। फलतः, महाभाष्य में पाणिनि द्वारा 
उल्लिखित स्थलों के साथ-साथ मध्यदेश-सम्वन्धी जानकारी अधिक विस्तार के साथ आ गई है। 
पर्चिमोत्तर प्रदेश के भी बहुत-से जनपदों, नगरों और ग्रामों का परिचय प्रामाणिक रूप में हमें 
सवंप्रथम पतंजलि से ही प्राप्त होता है। इसके अतिरिक्त उनसे भारत के पूर्वी, पश्चिमी और 
दक्षिणी भागों की इतनी अधिक जानकारी प्राप्त होती है कि उसके आघार पर हम समग्र प्राचीन 
भारल्न की झाँकी देख संकते हैं। पतंजलि के पश्चात्‌ भी कालिदास को छोड़कर अन्यत्र कहीं 
भारत का इतना समीचीन और विशद वर्णन देखने को नहीं मिलता। 

आर्यावत्तं की सीमा--पतंजलि ने भारत को दो भागों में बाँटा-है-आर्यावत्तं और बाह्य। 
पश्चिम में कुरक्षेत्रान्तगंत आदर्श जनपद, पूवे में प्रयाग के समीप का कालक वन, उत्तर में हिमालय 
और दक्षिण में पारियात्र उनके आर्यावत्तं की सीमा थी।' उनकी दृष्टि में यह पवित्र और शिष्टो का 
देश था। इस प्रदेश में रहनेवाळे कुम्भीवान्य (असंग्रही), अलोलूप, अगृह्यमाणकारण (इन्द्रिय 
जयी) और सापेक्षिक अन्तर से किंसी-न-किंसी विशिष्ट विद्या में पारंगत ब्राह्मण/शिष्ट थे।' 
उनका आचार और वाणी प्रमाण थी। इस क्षेत्र से बाहर रहनेवालों को उन्होंने आर्यावत्तं से 
''निरवसित' कहा है। किष्कित्ध, गन्धिक, शक, यवन, शौयं, क्रौँच आदि देश आर्यावत्तं से बाह्य थे 
और इनके निवासी आर्यावत्त-निरवसित ।' भाष्यकार का यह कथन घमंसुत्रों की प्रतिध्वनि-मात्र है। 
पतंजलि की आर्यावत्तं की परिभाषा अक्षरशः* और शिष्ट की परिभाषा शब्दों के थोड़-से हेरफर के 


१. कः पुनरार्यावत्तः? प्रागादर्शात्‌ प्रत्यक्कालकवनाहृक्षिणेन हिमवन्तमुत्तरेण पारिः 
यात्रम्‌ २-४-१०, पु० ४६५। 


२. एतस्मिन्नार्य निवासे ये ब्राह्मणाः कुम्भीधान्या अलोलूपा अगृह्यमाणकारणाः किञ्चि- 


दन्तरेण कस्यारिचिव्‌ विधायाः पारगास्तत्र भवन्तः शिष्ट; ।--६०३-१०९) पु० ३५९ । 
३. २-४-१०, पु० ४६५। 


4 
MR NGS VN ssf 


0४०, 3 
त्स, PO A 6 & 
gO SIS ५७०८ Lt, 


४, बोधा० १-१-१० तथा वासिष्ठ १-८५ ९, १० | 


fz 


७२ पतंजलिकालीन भारत 


साथ वही है,' जो बौधायन घर्मसूत्र या वासिष्ठ धर्मशास्त्र की है। वासिष्ठ धमंशास्त्र में परि- 
यात्र के अतिरिक्त विन्ध्य भी आर्यावत्तं की. दक्षिणी सीमा माना गया है।' वौधायन ने आरटु, 
कारस्कर, पुण्ड, सौवीर, वंग और कलिंग को पतित देश कहा है तथा इनमें जानेवालों की शुद्धि 
के लिए प्रायश्चित्त का विधान किया है।' भाष्यकार ने भी शक्ययवनादि देशों को निरवसित या 
बहिष्कृत माना है और इनकी वही स्थिति स्वीकार की है, जो चातुर्वण्यं में शूद्रो की थी। वौधायन 
के समान वे भी आरट्ट या वाहीक देश को पतित मानते थे। उन्होंने कहा है कि यद्यपि मूखंतादि 
गुणों के साम्य के कारण वाहीक-वासी को गो या पशु कह देते हैं, किन्तु जहाँ गो या अज के वलि- 
प्रदान का विधान होता है, वहाँ वाहीक की वलि नहीं दी जाती । 

प्रादेशिक विभाग--दिशाओं के आधार पर भी पतंजलि ने भारत के विभाग किये हँ । 
आर्यावत्तं की सीमा से मिले हुए वाहीक-प्रदेश से आगे के स्थलों को उन्होंने उदीच्य* कहा है और 


बिन्घ्य या पारियात्र से दक्षिण की ओर के प्रदेश को दक्षिणापथ । इस प्रदेश के निवासी दाक्षिणात्य . 


कहलाते थे । उन्होंने कात्यायन (वात्तिककार) को भी दाक्षिणात्य कहा है और दाक्षिणात्यों की 
एक विशेषता वतलाई है--उनका तद्धितान्त प्रयोगों के प्रति प्रेम। कहा नहीं जा सकता कि 
दाक्षिणात्य से उनका आशय आर्यावत्तं के अन्तर्गत दक्षिण प्रदेश से था या दक्षिणापथ से। 
वत्तंमान भारतीय भाषाओं में मराठी की प्रवृत्ति तद्धितान्त प्रयोगों की ओर सर्वाधिक है। इससे 
अनुमान होता है कि यह दाक्षिणात्य प्रदेश महाराष्ट्र रहा होगा। दक्षिण में वे न केवल चोल, 
केरल और पाण्ड्य जनपदों तथा कन्याकुमारी, अनूप, नासिक्य आदि नगरों में परिचित थे, अपितु 
इन स्थानों को भाषागत विशेषताओं को भी जानते थे। उन्होंने कहा है कि दक्षिणापथ में बड़े-बड़े 
सरों को सरसी कहते हैं।' उदीच्य और प्रतीच्य सीमान्त-प्रदेशों के भी अनेक आर्य और आर्यतर 
जनपदों का उल्लेख उन्होंने किया है। कम्बोज, गान्धार, वाह्लीक, नैश, दारद, सिन्धु, सौवीर 
कास्मीर, शैव एवं वासात्‌ जनपदों तक की उन्हें जानकारी थी। . 

पतंजलि ने दक्षिणापथ को छोड़कर शेष भारत को प्राचीन और उदीचीन भागों में बाँटा 
है। यद्यपि इन शब्दों के साथ उन्होंने प्रतीचीन शब्द का भी उल्लेख किया है, किन्तु किसी प्रतीचीन 


नगर या ग्राम का वर्णन नहीं किया है। उदीच्य ग्राम और वाहीक ग्राम दोनों का पृथक्‌-पृथक्‌ 


| १. शिष्टाः खलु विगतमत्सरा निरहङ्काराः कुम्भीधान्याः अलोलूपा दम्भदर्पलोभमोह- 
क्ोधविर्वाजताः।--बौघा० १-१-५ तथा शिष्टः पुनरकासात्मा।--वासिष्ठ, १-६। 
उत्तरेण हि विन्ध्यस्य।--वासिष्ठ, १-९। 

३. आरट्टान्‌ कारस्करान्‌ पुण्ड्रान्‌ सौवीरान्‌ कलिङ्गान्‌ प्रानूनानिति च गत्वा पुनस्तोमेन 
यजेत सर्वेपृष्ठया वा (--बोधा० १-१-१५। 

४. ८-३-८३, पु० ४५८1 

५. ४-२-१०४४, पु० २०५। 

६. प्रियतद्धिता दाक्षिणात्याः।--आ० १, पु० १८। 

७. दक्षिणापथे महान्ति सरांसि सरस्य इत्य्‌च्यन्ते।--१-१-१९, पु० १९०। 

८. ५-४-८, पु० ४८५। 
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भारत का भूगोल ( ७३ 
उल्लेख इस ओर संकेत करता है कि उदीच्य देश पूर्वी पंजाव से ऊपर का क्षेत्र माना जाता था।' 
इन दोनों से भिन्न प्राचाम्‌' ग्राम-नगर थे।' पाणिनि ने 'प्राचाम्‌' मत अनेक बार उद्घृत किया है। 
उनकी दृष्टि में कुरुक्षेत्र और पंचाल प्राच्यदेश थे। पतंजलि ने उदीच्य और प्राच्य शब्दों का 
प्रयोग दो अर्थों में किया है। पाणिनीय सूत्रों से जिन स्थानों का प्रत्यक्ष सम्बन्ध है, उनके सम्बन्ध 
में उन्होंने उसी अर्थ में इन. शब्दों का व्यवहार किया है, जिस अर्थ में पाणिनि ने। किन्तु, जहाँ 
स्वतन्त्र रूप से इन शब्दों का प्रयोग हुआ है, वहाँ प्राच्य का अर्थं 'आर्यावत्त से पूर्व का प्रदेश है 
जिसमें विदेह, वृजि, मगघ आदि थे। इस प्रकार, पाणिनि और पतंजलि के प्राच्यदेश भिन्न- 
भिन्न हैं। 

. आर्यावतं की सीमा के भीतर भी प्राच्य, उदीच्य और मध्यम विभाग थे।' पतंजलि द्वारा 
उल्लिखित प्राच्यादि चरण आर्यावत्तं की सीमा के ही भीतर थे। 
आर्यावत्तं में रहनेवाले शिष्ट लोगों के लिए भाष्य में सामान्यतया आयं शब्द का प्रयोग है, 
किन्तु वाह्य लोगों का अभिघान.उनके प्रदेश के नाम से हुआ है। उदाहरणार्थ--उन्होने कहा है 
कि गति अर्थ में शव' धातु का व्यवहार कम्वोजों में ही होता है। आयं लोग विकार अर्थ में ही इसका 
` प्रयोग करते हैं। इसी प्रकार, जाने के अर्थ में सुराष्ट्र में 'हम्म' घातु प्रचलित है, प्राच्य और मध्य 
देशों में रह तथा आर्यो में गम्‌। प्राच्यों में काटने के अथं में दाति' शब्द का प्रचार है, किन्तु 
उदीच्य देशों में दात्र” का।. प्राच्य-मध्य या प्राच्य और मध्यदेश, से उनका क्या आशय है, यह 
उन्होंने स्पष्ट नहीं किया है। वास्तव में, भाष्यकार के प्राच्य, प्राच्य-मध्य, मध्यम, दाक्षिणात्य, 
प्रतीच्य आदि देशों के बीच कोई निश्चित सीमारेखा नहीं है। स्थूल रूप से आर्यावत्त को केन्द्र 
मानकर उन्होंने इन शब्दों का प्रयोग किया है। 
पूर्व में अंग वंग, सुह्य और पुण्ड तक से उनका परिचय था। 
जनपद और विषय--पतंजलि ने जनपद, विषय, निवास और देश शब्दों का प्रयोग 
भिन्न अर्थों में किया है। . जनपद किसी-न-किसी क्षत्रिय जाति के नाम पर बने थे। कोई क्षत्रिय 
जाति जितने प्रदेश पर अधिकार करके वहाँ बस गई, उतना प्रदेश उस क्षत्रिय जाति के नाम पर 
पुकारा जाने. लगा ।. कम्बोज, गान्धार, काइ्मीरं, अंग, वंग, चोळ, केरल, अवन्ति आदि इसी अर्थ 
में जनपद थे। कभी-कभी एक 'जन' की स्थिति दुबंछ हो जाती थी और दूसरा जन' उसके प्रदेश 
पर अधिकार कर लेता था। ऐसी स्थिति में प्रथम लोगों का वह निवासमात्र रह जाता था और 
द्वितीय जन का विषय या विषयामिधान जनपद बन जाता था। भाष्य ने जहाँ किसी प्रदेश को 


१. अष्टा० ४-२-१०९ तथा ११७; भाष्य ४-२-१०४, पु० २०५-६। 

२. ७-३-१४, पु० १७९। 

३. त्रयः प्राच्याः, त्रयः उदीच्याः, त्रयो मध्यमाः सव निवासलक्षणाः।--४-२-१३८, 
प्‌० २१८। 

४, शवतिगंतिकर्मा कम्बोजेष्वेव भाषितो भवति विकार एनमार्या भाषन्ते शव इति। 


हम्मतिः सुराष्ट्रेष्‌ रंहतिः प्राच्यमध्येषु, गमिमेव त्वार्याः भ्रयुञ्जते। दातिलंवनाभ प्राच्येषु दानः 


मुदीच्येष्‌  -आ० १, पू० २१। 
१ ७6 
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किन्ही लोगों का निवास कहा है, वहाँ उनका तात्पर्य केवल निवास से है, यह आवश्यक नहीं कि 
वहाँ उनका आधिपत्य भी हो। उदाहरणार्थ-मालावत लोगों का निवास मालावत-प्रदेश था।' 
विषय का अर्थ अधिकृत देश था । यह आवश्यक नहीं कि अधिकारी 'जन' उस प्रदेश के निवासी 
भी हों। उदाहरणार्थ--शैव, वासात्‌, गान्धार, वंग, सुद्दा, पुण्डू, राजन्य देवयातव आदि विषय इन 
प्रदेशों पूर्‌ सम्बद्ध जातियों के अधिकार को सूचित करते हैं। सम्भव.है, इनमें किसी जाति का 
ऐसा विषय भी हो, जिसमें वह रहती न हो।' देश शब्द सामान्यतया स्थान का द्योतक था। उसका 
विशेष नाम दो कारणों से पड़ता था । किसी जाति का निवास होने के कारण या उसके अभिजन- 
सम्बन्ध से । कोई देश तब किसी जाति का निवास कहला सकता था, जब वह जाति वहाँ बसती हो। 
अभिजन के लिए वर्तमान काल में रहना आवश्यक न था।' पूर्वजों के निवास अधिजन माने 
जाते थे। भाष्य में जनपद शब्द ग्राम-समूह के अर्थ में कई बार प्रयुक्त हुआ है। जातिविशेष, 
उसके जनपद और उस जनपद के राजा के लिए एक ही शब्द का व्यवहार होता था ।' 

जनपदों में कभी-कभी दो या अधिक संयुक्त हो जाते थे। तब वे जनपद-समुदाय कहलाते 
थे।' क्षुद्रक-मालव या काशी-कोशल इस प्रकार के जनपद-समुदाय थे।: किसी-किसी जनपद के 
अन्तर्गत कई छोटे-छोटे जनपद उसके प्रान्त-रूप में होते थे। इन्हें जनपदावयव कहते थे ।' साल्व 
के कई घटक साल्वावयव के नाम से प्रसिद्ध थे। कुछ जनपद मिलकर एक संघ बना लेते थे। 
त्रिगत्तंषष्ठ इस प्रकार का जनपद-संघ था ।” एक ही जनपद के प्रान्तों में सीमा पर के छोटे जनपद 
जनपदावधि कहे जाते थे।* 

देश--देश शब्द का प्रयोग जनपद, विषय या निवास अर्थ के अन्तर्भाव के विना ही होता 
था। इसी आशय से भाष्यकार ने कहा है कि जो शब्द एक देश में प्रयुक्त नहीं होते, वे देशान्तर में 
प्रयुक्त होते हैं। देशों में कम्बोज, सुराष्ट्र आदि भी गृहीत होते थे और प्राच्य, मध्य आदि भी , 
इसी सामान्य अर्थ में भाष्य में प्राचां देश, उदीच्य देश या दाक्षिणात्य देश शब्दों का व्यवहार 
है और लोहितगंग, उन्मत्तगंग, द्वीरावतीक, निर्गे आदि का भी।” इन स्थानो में देश शब्द छोटे- 
से क्षेत्र का वाचक है। बस्ती या निवास के साथ उसका कोई सम्बन्ध नहीं । 

राष्ट्र--राष्ट्र शब्द का भी व्यवहार पतंजलि ने किया है, किन्तु उसका निश्चित स्वरूप 


१. ४-२-७२, पू० १९५। 
२. ४-२-५२, पू० १८४। RET 
३. निवासो नाम यत्र सम्प्रत्युष्यते अभिजनो नाम यत्र पूर्वेरषितम्‌।--४-३-९०,प्‌० २४४। 
४. . ४-१-१६, पु० १६२। . ) 1 
५, ४-१-५४, पू० ६८। 
६. ४-२-११३, पु० २१७. तथा ४-१-१७३। 
७, ५-३-११६, का०। र 
८, ४-२-१२४, पू" २१५। 
' ९, आ० १, पु० २१॥ 5७ ` 
१०. १-६-१, पू. १०७। 
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उन्होंने उपस्थित नहीं किया है। पाणिनि और पतंजलि दोनों से इतना संकेत अवश्य मिलता है 
कि राष्ट्र किसी राजा के अधीन प्रदेश को कहते थे ।' उसमें किसी जाति-विशेष के निवास-स्थान या 
उसके द्वारा अधिकृत विषय होने का अर्थ निहित नहीं था । नेशन' के अर्थ में इस शब्द का प्रयोग 
कहीं भी नहीं हुआ है। 

तीर्थ--अनेक जनपदों, उनमें निवास करनेवाली' जातियों, पवंतों, पर्वेतीयू «निवास- 
देशों, उनमें वसी जातियों, नगरों, ग्रामों और नदियों से परिचय पाने के बाद भी महाभाष्य के 
पाठकों को यह देखकर आश्चयं होता है कि सम्पूर्ण भाष्य में किसी स्थल का तीर्थ के रूप में उल्लेख 
नहीं है। इतना ही नहीं, तीथं शब्द तक केवल एक बार आया है और वह भी गुरुकुल के अर्थ में।' 

समुद्र--भाष्यकार के भारत का दर्शन तबतक पूर्ण नहीं होता, जबतक तीन सीमान्तों 
पर उसका पाद-प्रक्षालन करनेवाले समुद्रों का दर्शन न कर लिया जाय। उन्होंने वाडव-सहित 
समुद्र का अनेक बार उल्लेख किया है।' जिस प्रकार हिमालय के समानार्थी अनेक शब्दों में केवल 
हिमवान्‌ से उन्ह प्रेम है, उसी प्रकार सागर के अनेक पर्यायों में समुद्र से। सागर ही नहीं, सागर 
से सम्बद्ध प्रदेशों में कच्छ, द्वीप, अनूप, अन्तरीप और अन्वीप नाम भाष्य में आये हैँ। कन्यानूप 
से तो वे परिचित थे ही। | 

सांस्कृतिक एकता--पतंजलि द्वारा वर्णित देश के भीतर हिन्दूकुश से हिन्द-महासागर 
तक (जिसमें अफगानिस्तान का भी अधिकांश सम्मिलित है) तथा कच्छ-काठियावाड़ से 
आसाम तक का सारा क्षेत्र आ जाता है। इससे एक बात स्पष्ट हो जाती है किजो जातियाँ 
इस क्षेत्र के भीतर रहती रही हैं, वे रहन-सहन के सामान्य भेदों के होते हुए भी कुछ सामान्य सूत्रों 
में आबद्ध थीं। इनमें सबसे बढ़कर एकसूत्रता भाषा की थी। 


१. यो हि राष्ट्रे प्रायेण भवति तत्र भवोसौ भवति । --४-३०३९, पु० २३३। 
२, २-१-४२, पु० २९४। $5१ ७ 


३. ८-१-४, पु० २६४। IPPs ol fF डट 23 >> 


४. १-१-६७, पु०:४२१ तथा १-४-९, 'पू० १३६। ` 


अध्याय .२ 
` पर्वेत ओर अरण्य 


हिंसवानू--आर्यावत्त की सीमा के वर्णन-प्रसंग में भाष्यकार ने हिमवान्‌ और पारियात्र 

का उल्लेख किया है। हिमवान्‌ भारत की उत्तरी सीमा का प्रहरी रहा है। यह नाम सार्थक था; 
क्योंकि इसकी चोटियों पर बारहों मास-बर्फ जमी रहती है। हिमवान्‌ की श्ंग-श्रेणियाँ-हिम्य 
कही जाती थीं।' हिम की अधिकता के कारण यह संज्ञा दी गई थी। इसके ठीक विरुद्ध वे पर्वत हैं, 
जिनपर हिम का लेशमात्र नहीं रहता। ये पर्वत 'हिमेलु' कहे जाते थे।' भाष्यकार हिमालय 
की महत्ता, तुंगता और विस्तार से परिचित थे। उन्होंने गुरुता के प्रतीक के रूप में उसका वर्णन 
किया है।' हिमालय पर जमनेवाली बफे का अम्बार 'हिमानी' कहलाता था ।' श्वुंगों पर जमी 
हुई बर्फ ग्रीष्म काल में पिघलती है, जिससे नदियों में. पूर आता है। भाष्य में इसे 'हिमश्रथ' 
कहा है।” हिमश्रथ हिमालय से निकलनेवाली नदियों को. सतत जल प्रदान करता रहता है। इन 

नदियों में गंगा का उल्लेख भाष्य में विशेषतः हुआ है।* - 

. हिमश्यंग--भाष्यमें हिमालय की दो चोटियों के नाम मिलते हैं। ये चोटियाँ 'सौये'' 
* कहलाती थीं, जिनके कारण हिमालय का एक नाम 'सौयीं' भी था। सौर्य-श्ंग कौन-से हैं, यह पता 
अभी तक नहीं लग सका है। 'प्रस्थ' भी हिमालय के दो व्यंग बतलाये गये है । प्रस्थ सौर्य -शंगों का 
ही दूसरा नाम था या अन्य किन्हीं शिखरों का, अथवा पंत के ऊपर की सपाट भूमि के अर्थ में 
प्रस्थ शब्द आया है, यह निश्चयपूर्वक कह्‌ सकना कठिन है। भाष्यकार ने सौये और प्रस्थ दोनों 
का प्रयोग द्विवचन में किया है, जिससे यह अनुमान होता है कि वे हिमालय की किन्ही दो चोटियों 
से अवश्य परिचित थे। सौर्य-श्रंगों के कारण ही हिमालय का नाम सौर्यी पड़ने से इतना 
तो निविवाद है कि सौयं किसी विशेष चोटी का नाम था, सामान्य संज्ञा शब्द नहीं था। प्रस्थ के 
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२-४-१०, पू० ४६५ 

५-२-१२०, पु० ४२०॥ 

५-२-१२२,पु० ४२१॥ 

५-३-५५, पु० ४४५ ॥ 

१-४-१३, पु० १४०। 

_ ४-१-४९, पू० ६३। 

° १-१-४, पु० १३३। 

८, १-४-३१, पु० १६६। (४28 Jor oN 
९. सोर्यो हिमवतः श्युद्धे । तद्वान्‌ सोयी हिमवान्‌ ।--१-१-५७, पु० ३७१। 
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विषय में यह वात नहीं कही जा सकती। फिर भी, प्रस्थ हिमालय की ही चोटियाँ थीं । अन्य 
किसी पवत की चोटी के लिए यह शब्द प्रयुक्त नहीं होता था । प्रस्थे हिमवतः शङ्खे" का अर्थ यह 
भी हो सकता है कि हिमालय की दो चोटियाँ प्रस्थ (ऊपर समतल स्थानवाली ) हैं। हिमवान्‌ 
का एक श्छुंग गौरीशंकर मध्य में नीचा होकर पूर्व और पश्चिम छोरों पर ऊंचा है। इस कारण 
वह एक होकर भी 'द्विवत्‌' प्रतीत होता है। संभव है, इसी श्छंग को प्रस्थ कहते हों।_.. 
भाष्यकार ने हिमालय को गमनशील कहा है। .यह उससे पिघलकर बहनेवाली बर्फ या 
निकलनेवाली नदियों को लक्ष्य कर कहा गया है। सामान्यतया पर्वत त्रिकाल-स्थिर कहे 
गये हैं ८ १ 
त्रिककुत्‌-भ्रेणी--प्राचीन ग्रन्थों में हिमालय के अनेक नाम मिलते हैं, किन्तु पतंजलि ने 
सर्वत्र हिमवान्‌ शब्द का ही प्रयोग किया है। हिमालय का विस्तार सुलेमान पर्वत-श्रेणी से लेकर 
भारत की समस्त उत्तरी सीमा आसाम तथा पूर्व में अराकान पर्वत-श्रेणियों तक माना गया है। 
पाणिनि भी इससे परिचित थे । उन्होंने त्रिककुत्‌ का उल्लेख किया है, जो काशिकाकार के अनुसार 
ककुदाकार आ्युंगोवाले पव॑त-विशेष का नाम था। तीन शिखरोंवाले अन्य पर्वेत त्रिककुद्‌ कहे जाते 
थे। किशुलकादि गण के साल्वकागिरि, अंजनागिरि, भंजनागिरि, लोहितागिरि और कुक्कुटा- 
गिरि सुलेमान और समीपवर्त्ती पवंत-श्रेणियों के नाम थे ।' इनमें कुक्कुटागिरि का उल्लेख तो 
पालि-प्रन्थों में भी मिलता है।' अंजनागिरि का उल्लेख रामायण के किष्किन्धाकाण्ड ( ३७-५) 
में है। यह सुलेमान पवंत का ही प्राचीन नाम है। यह बलूचिस्तान को पंजाब और पर्चिमोत्तर 
प्रदेश से पृथक्‌ करता है। इसकी सबसे ऊँची चोटी तख्ते सुलेमान ११२९५ फुट ऊँची है। इसी 
प्रकार अंजनागिरि का वर्णन जातक (५-४५१) में पाया जाता है। पाणिनि ने आयुधजीवियों 
के निवास-पर्वेतो की चर्चा की है और काशिकाकार ने उनमें हृद्गोल, अन्धकवत्ते, रोहितगिरि 
एवं ऋक्षोद नाम गिनाये हैँ।” ये सव भी सुलेमान पवंत-श्रेणी के ही अंग हैं। हृद्गोल का प्राकृत 
नाम हिंगुल है, जो अघोर या हिंगुला नदी के किनारे, समुद्र-तट से कोई २० मील की दूरी पर 
पर्दत-श्रेणी के छोर के रूप में बलूचिस्तान में अवस्थित. है। जातक (५-४१५) में भी 
हिगुलागिरि हिमालय में ही बतलाया गया है। लोहितागिरि हिन्दूकुश पर्वत का पुराना नाम है, 


जिसके आधार पर अफगानिस्तान को प्राचीन काल में रोह. नाम दिया गया था। पतंजलि ' 


१. ३-३-५८, पू० ३०८। 
२. हिमवानपि गच्छति-३-२-१२३, पू० २५६। 
३. वही, पु० २५५। be 
` ४. त्रिककुत्‌ पर्वते ककुदाकारं पर्वतस्य भ्युद्ध॑ ककुदमित्युच्यते। न च : 
पर्वतस्त्रिककुत्‌। कि तहि? संज्ञेषा पर्वतविशेषस्य। त्रिककुदोऽत्यः ।--५०४-१४७, काशि०। 
५. ६-१-११७। १ ( ८ 
६. अवदान, पू० १७८। 
७, ४-३-९१। 
८, दे० ज्या० डिक्द्०, प्‌० ७५। 
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का मालावत या वर्त्तमान मलाकन्द भी, जो स्वात नदी के दक्षिण में है, इसी श्रेणी का अंग है । 
श्री बी० सी० ला के मत से हिन्दूकुश का प्राचीन नाम माल्यवत्‌ था।' रामायण और कालिदास 
ने माल्यवान्‌ लंका और चित्रकूट के बीच माना है। सम्भव है, मालावत ही हिन्दूकुश का प्राचीन 
नाम रहा हो। कापिशी के साथ भाष्यकार ने पादेयन का उल्लेख किया है। डॉ० वा० श० 
अग्रवाल के मत से यह किशुलूकागिरि का प्रदेश है, जिसे प्राचीन लेखकों ने ]37त1० कहा है । 
पार्दायन शब्द, पतंजलि के अनुसार, पदि से बना है। डॉ० अग्रवाल के मत को स्वीकृत करने पर 
किशुलक, हिंगुला और पदि पर्यायवाची ठहरते हैं। दरद की चर्चा भाष्य में बार-बार हुई है। 
दरद पव॑त-श्रेणी तथा उसके निवासियों से भाष्यकार का निकट परिचय जान पड़ता है। 
दरद में होकर बहने के कारण सिन्धु दारदी कही गई है।' उत्तर-पश्चिम पवंत-श्रेणियों को 
छोड़कर हिमवान्‌ के अन्य भागों का उल्लेख भाष्य में नहीं मिलता। 

. हिमवान्‌ के अवान्तर भाग--हिमालय के तीन विभागों महाहिमवान्‌, क्षुद्रहिमवान्‌ 
और बहिहिमवान्‌ से भी भाष्यकार परिचित जान पड़ते हैं। 'जम्वुदीवपण्णति' में भी इन 
विभागों की चर्चा आई है। इससे अनुमान होता है कि भाष्यकार ने “महान्‌ हिमवान्‌' का उल्लेख 
पूर्वीय पर्वंत-माला के लिए उसके विशिष्ट अथे में ही किया है। पाणिनि का 'गिरेइच सेनकस्य' 
सूत्र (५-१-११२) भी इस ओर संकेत करता है कि पतंजलि-काल में ऊंचाई और विस्तार 
की दृष्टि से हिमालय के अवान्तर भेद और नाम प्रचलित थे। इस सूत्र के अनुसार निष्पन्न 
शब्द संज्ञावाचक थे। उदाहरणार्थ--अन्तगिरि सन्तालपरगना जिले की राजमहल पहाड़ियों 


. का एक भाग कहलाता था।* हिमालय की अधित्यका बहिगिरि कहलाती थी।” उपत्यका 


हाथियों की अधिकता के लिए प्रसिद्ध थी। यह नेपाल की तराई और पुर्वं का भाग 
है। पवंत वृक्षों से भरे-पूरे होते हैं, यह अनुमान भाष्यकार ने हिमवान्‌ को देखकर ही किया 
होगा।' 

पारियात्र--पारियात्र आर्यावत्तं की दक्षिणी सीमा थी। भाष्यकार ने आर्यावत्त की 
सीमा के प्रकरणों को छोड़कर अन्यत्र भी हिमवान्‌ के साथ ही पारियात्र का उल्लेख किया है।” 


१. अग्रवाल: पाणिनि, पु० ४१ तथा हिस्टा० ज्याग्रा०, प० १८। 
२. ४-२-९९, पु० २०३॥ 
३. हिस्टा० ज्याग्रा०, पु० ४०। र 
४. ४-१-१२०, पु० १४१, ६-३-३४, पु० ३२०; ६-३-४२, पु० ३२९। - 
५, ४-३-८३ काशि०। 
६. पाजिटरः माकं० पु०, पू० ३२५ नोट। 
७, ७-३-४५,.पू० १८९। श्री ला (ड्राइन्स इन ऐन इ०, .पृ० ३८९) के अनसार 
भागलपुर और मुंगेर के पासका पहाड़ी क्षेत्र बहिगिरि था। 
८. ५-२-९४ पृ० ४०८ | 
९, वही, पु० ४०३। 
१०. ८-१-४, पु० २६४। 
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घर्मेसूत्र भी पारियात्र को उत्तरापथ और दक्षिणापथ के बीच सीमा-रेखा मानते हैं। पारियात्र 
का सर्वप्रथम उल्लेख बौत्रायन (१-१-२५) में मिलता है। स्कन्दपुराण में इसे भारतवर्ष 
के मध्य में स्थित और कुमारीखण्ड का दूरतम छोर बतलाया है। पाजिटर के मत से पारियात्र 
वत्तंमान भोपाल के पश्चिम में स्थित विन्ध्य भाग तथा अरावली पवंतों का प्राचीन नाम था।' 
इसी को टालेमी (?(0०४9) ने 5०४६०७० कहा है।' is 
विन्ध्य--विन्घ्य की चर्चा भाष्य में आनुषंगिक रूप से ही आई है--कोई चाहे, तो छोटी- 
सी वान्य-राशि को विन्ध्य कह सकता है। इससे स्पष्ट है कि पतंजलि विन्घ्य की ऊँचाई से 
परिचित थे। इसीलिए, उन्होंने वधितक की उपमा हिमवान्‌ से न देकर विन्ध्य से दी है।* 
* पतंजलि काल में विन्ध्य शब्द वर्तमान विन्ध्यं पर्वत की उस श्रेणी के लिए प्रयुक्त होता था, 
जो नर्मदा और ताप्ती' का उद्गम-स्थल है और जिसे टालेमी ने ओइण्डन (0७/74००) कहा 
है। विन्ध्य के विभिन्न भागों के अलग-अलग नाम थे। उदाहरणार्थ--विन्घ्य-पाद-पर्वंत उस 
श्रेणी का नाम था, जिसे टालेमी ने 9274००% बतलाया है। यह ताप्ती का उद्गम-स्थळ 
सतपुड़ा-श्रेणी है। 
विदूर--विदूर पर्वत वैदूर्यं मणि का प्रभव माना जाता था। वास्तव में, इसका नाम 
बालवाय था, किन्तु वैयाकरण विदूर कहते थे।* वैदूर्यं मणि विदूर में उत्पन्न नहीं होती थी, 
वहाँ उसका संस्कार किया जाता था ।' विदूर सतपुड़ा की उस श्रेणी को कहते थे, जिससे होकर 
ताप्ती की सहायक नदियाँ पयोष्णी और नमंदा बहती हैं।' यह गुजरातःप्रदेश में है। महाभारत 
के अनुसार अगस्त्य का आश्रम इस पर्वत पर था। सह्याद्रि से संबद्ध सबसे महत्त्वपूर्ण पर्वत 
यही है। पश्चिमी घाट-श्रेणी का उत्तरांचल इसके अन्तर्गत था, किन्तु महाभारत के अनुसार 
इसमें दक्षिणी विन्ध्य का एक भाग तथा सतपुड़ा-श्रेणी सम्मिलित थी । 
खलतिक--खलतिक पर्वत के चारों ओर के वन भी खलतिक कहलाते थे ।' पतंजलि 
के अतिरिक्त अशोक के गुफा-लेखों (सं० २, ३) में भी इसका उल्लेख है। गया के उत्तर और 
राजगृह के पश्चिम में स्थित वर्त्तमान बरावर पहाड़ियों का ही दूसरा नाम खलतिक था । 


| पर्वत और अरण्य ' ७९ 
| 


अरण्य 
पतंजलि के समय में देश.का एक बड़ा भाग वनों या अरण्यों से घिरा था। आरभ्य पशु ड 


१. ला: साउ० ऑफ्‌ इण्डिया, पु० १७-१८ 

२. सैक्रिडिल : टालेमी, ' पु० ३५५। 

३. २-३-५०, पू० ४४२। ४! 

४. वेयाकरणाः बालवायं विदूर इत्युपाचरन्ति --४-३-८४, पू० २४३। 

५. अयुक्तोऽयं निर्देशो न ह्यसौ विदूरात्‌ प्रभवति, विदुरे संस्क्रियते ।-वही। | 
६. महाभारत, ३-१२१-१६ से १९। FTF द 
७. खलतिकस्य पर्वतस्यादृरमवानि खलतिकं बनानि।--१-२-५२, पु० ५५५ 
८, जर्नल ऑफ्‌ बंगाल ओरियण्टल रिसर्च सोसायटी, जिल्द १, भाग २, पुर १६२। र 
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आखेट की वस्तु थे। वन्य पशुओं और पक्षियों क्रा शिकार अनेक लोगों का नियमित व्यवसाय 
था। अरण्य गम्य और अगम्य दोनों प्रकार केः थे। देवीपुराण (अध्याय ७४) में वर्णित नौ 
यावन अरण्यों में दण्डकारण्य प्रायः अगम्य माना जाता था। इन नौ महावनों में ही कुरु-जांगल 
भी था। जिसकी ओर पाणिनि: (७-३-२५) ने संकेत किया है। भाष्यकार इससे अवश्य परिचित 
(रहे होंगे, यद्यपि उन्होंने उसका प्रत्यक्ष उल्लेख नहीं किया है। 

* महाभाष्य में वन, अरण्य और कान्तार शब्द मिलते. हैं। यात्री कान्तार में होकर 
जाते समय लुट जाने के डर से दलबद्ध होकर चलते थे। जंगल-पथ, कान्तार-पथ और उनसे 
लाई जानेवाली वस्तुओं से भाष्यकार परिचित थे।' उन्होंने आरण्यक पशु, मनुष्य, हस्ती, सुमनस्‌ 
और विहार का भी उल्लेख किया है।' हस्ती अरण्यों से ही पकड़कर लाये जाते थे। देवीपुराण 
के नौं महावनों में हिमालय का महावन हाथियों के लिए प्रसिद्ध रहा है। इसी को भाष्यकार ने 
हस्तिमती उपत्यका कहा है।' संभवतः यह उपत्यका पारिलेय्यक वन-राजि थी, जो हाथियों 
के लिए प्रसिद्ध थी और कौशाम्बी से कुछ दूर पर श्रावस्ती के मागं में पड़ती थी। आर्यावत्तं की 
पूर्वी सीमा पर प्रयाग के पास विस्तृत कालक वन था। खलतिक के समान कालक पर्वत और 
वन दोनों का नाम था। मोनियर विलियम्स ने कालक वन को पर्वत माना है। नीचे उतरकर 
खलतिक पर्वत के पास-पड़ोस खलतिक वनों की पंक्ति थी, जो एक ओर गया, दूसरी ओर राजगृह 
और तीसरी ओर गिरिव्रज को छूती थी ।' कोटरावन, मिश्रकावन, सि घ्रकावन, सारिकावन, 
पुरगावन, अग्नेवन, जिनका उल्लेख पाणिनि ने किया है, वन-विशेषों के नाम थे; किन्तु आज उनके 
ठीक स्थान का पता चलाना कठिन है।* मिश्रकावन सम्भवतः वत्तंमान मिशरिख तीर्थे का समीप- 
वर्ती वन था। इसके पास ही नैमिषारण्य मह्मवन था। मिशरिख वत्तंमान नीमसार (नैमिष) 
के समान तीर्थ भी है, जो सीतापुर (उत्तरप्रदेश) जिले में स्थित है। 

पाणिनि द्वारा ही उल्लिखित शरवन, इक्षुवन, प्लक्षवन, आम्रवन, कार्ष्यवन, खदिरवन 
और पीयूक्षावन विशिष्ट वन भी थे और इन वृक्षों के सामान्य वन भी। विशिष्ट वनों के विषय 
में आज कुछ ज्ञात नहीं है।* भाष्यकार ने देवदार-वन, इरिका-वन और तिमिर-वन का उल्लेख 
किया है।* देवदारु-वन हिमालय के भवाली तथा अन्य क्षेत्रों में पाये जाते हैं। तिमिर-वन 
नदी-तट पर उगनेवाली झाऊ की झाड़ियों को कहते थे। तिमिर अरहर की लकड़ी के बराबर 
मोटी और ऊँची होती है। इरिका नामक वुक्ष-विंशेष की झाड़ियाँ ही इरिका-वन कहलाती थीं। 
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टु पर्वत और अरण्य “० ८१ 
ये किन्हीं विशेष वनों के नाम नहीं मालूम होते। इसी प्रकार, प्रषेभंवत्त ऋषभ नामक 
बूटी या वनस्पतिः के वनों का सामान्य नाम था। कु 7 
भाष्यकार ने वन शब्द का प्रयोग वनस्पति या वृक्षों के समूह के अर्थं में भी किया है। 
वन के लिए यह आवश्यक न था कि वह कोस-दो कोस या अधिक विस्तृत हो। ऋग्वेद में वन 
शब्द का अर्थ वृक्ष भी है।' इसी अर्थ में भाष्यकार ने वनगुल्म शब्द का प्रयोग किया है, जिसका 
स्मरण कोकिल वार-बार कहता है।' आगे चलकर वन वृक्ष-समूह का बोधक सीना गया। 
फिर, समूह प्रधान वन गया एवं वृक्ष अर्थ लुप्तप्राय हो गया। ऋग्वेद में तो बस्ती से दूर होने . 
के कारण लाक्षणिक अर्थ में वन शब्द का प्रयोग परदेश या दूर प्रदेश के अर्थ में भी हुआ है 
भाष्यकार ने शिरीष-वन का उल्लेख किया है। शिरीष-वन के समीपवर्ती गांव का नाम भी सामीप्य- 
सम्बन्ध से शिरीषा (वत्तंमान सिरसा) पड़ गया था । ह्लुन का पर्यायवाची अरण्य शब्द, जो अरणि 
या परस्पर रगड़ से आग उत्पन्न करनेवाली लकड़ी से बना है, इस बात का द्योतक है कि प्राचीन 
काल में वनं शब्द एक वृक्ष के लिए भी प्रयुक्त होता था। 
कोस-भर तक लगातार हरी-भरी और मनोरम दिखनेवाली वनराजि का उल्लेख भाष्य- 
कार ने किया है।* वे छोटे-बड़े दोनों प्रकार के अरण्यों से परिचित थे। बड़े अरण्य अरण्यानी र 
कहे जाते थे।' क की 
गुहा--भाष्य में गुहा शब्द केवल एक वार आया है। गिरि-गुहा के लिए ही इस शब्द | 
.का प्रयोग प्रचलित बतलाया गया है।" अन्य अर्थ में गूढि शब्द व्यवहृत होता था। सुप्रसिद्ध न 
किष्किन्धा-गुहा से भी भाष्यकार परिचित थे।' क Be 
मरुस्थल--मर्प्रदेश को भाष्यकार ने घन्वन्‌ कहा है। उन्होंने पारेधन्वन्‌ और पारे- ट 
चन्वक प्रदेश की चर्चा की है। सम्भवतः, यह स्थान मारवाड के उस पार का होगा, यदि उस प्र 
समय मारवाड़ मरु रहा हो, यद्यपि इसमें सन्देह है ।' दूसरा मरुस्थल था अष्टक, जिसमें रहने- क >. 
वाले-को आष्टकीय कहते थे। यह अटक जिले का धन्षी क्षेत्र है, जो उस समय रेगिस्तान था।” टत 
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सिन्धु--महाभाष्य में पर्वतों के साथ-साथ सम्पूर्ण आर्यावत्त और उससे बाहर भारत 
में बहनेवाली बहुत-सी' नदियों के नाम आये हैं। इनमें भारत के उत्तर-पर्चिमी सीमान्त देश 
सिन्धु तथा पंजाब में बहनेवाली सिन्धु-समूह की नदियाँ प्रमुख हैं। ऋग्वेद की इक्कीस नदियों 
में सात का ही उल्लेख भाष्यकार ने किया है। ऋग्वेद में सिन्धु का महत्त्व सर्वाधिक है। इसमें 
सिन्धु इस प्रकार जनों का पोषण करनेवाली कही गई है, जैसे माता पुत्रों का या गो दुग्ध से 
मनुष्यों. का पालन करती है।' नदीसूक्त (१०-७५) में, जो प्रियमेध-परिवार के सिन्धुक्षित 
की रचना है, सिन्धु का वर्णन अन्य सब नदियों से अधिक हुआ है। वह देवताओं के समान रथ 
पर चलती कही गई है। इस सूक्त की छठी और आठवीं ऋचाओं में भी उसमें देवत्व की प्रतिष्ठा 
की गई है।' ऋग्वेदकालीन सभ्यता का निर्माण नदियों के किनारे पर हुआ था। इस काल में 
घटनाओं और व्यक्तियों के नाम तक नदियों के नाम पर रखे जाते थे। महाभाष्य-काल की स्थिति 
भिन्न थी। उस समय सम्यता का केन्द्र सिन्धु-प्रदेश के बदले आर्यावर्तं वन गया था, जिसकी सीमा 
सरस्वती के नीचे की ओर थी। इसीलिए भाष्यकार ने सिन्धु-समूह की अपेक्षा गंगा-समूह की 
नदियों का उल्लेख अधिक किया है। क 

सप्त सिन्धव:--सिन्घु का स्वतन्त्र उल्लेख भाष्य में केवल एक बार ऋग्वेद के एक उद्धरण 
के अन्तर्गत हुआ हे) इससे पता चलता है नौका द्वारा सिन्धु पार की जाती थी, यद्यपि यह काम 
कठिन माना जाता था। एक स्थान पर उद्धरण के भीतर ही सप्त सिन्धुओं की भी चर्चा आई 
है।' प्राचीन काल के आर्य देश का वर्णन सात सिन्धुओं, सरस्वतियों, गंगाओं या नदियों के 
द्वारा करने की परिपाटी रही है। ऋग्वेद-काल में सम्पूण आर्यायिष्ठित प्रदेश का वर्णन 'सप्त 
सिन्धवः कहकर किया जाता रहा।* पंजाब की पाँच नदियाँ, सरस्वती या कुभा (काबुल) 
और सिन्धु मिलकर “सप्त सिन्धवः’ कही जाती थीं। जब आर्यावत्तं का विस्तार आसमुद्र हो गया, 
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` तब गंगा, यमुना, गोदावरी, सरस्वती, नमंदा, सिन्धु और कावेरी ये सप्तसिन्धु' कहलाने गीं ।१ 
बौद्धो के मध्यदेश की भी वाहुका, अधिकक्का, गया (फल्गु), सुन्दरिका, सरस्वती, प्रयाग 
(गंगा-यमुना-संगम ) और बाहुमती ये सात ही पवित्र नदियाँ हैं।' विसुद्धिमग्ग में इनके स्थान पर 
गंगा, यमुना, सरयू, सरस्वती, अचिरवती, माही और महानदी ये सात नाम मिलते हैं।' चन्द्र के 
मेहरौली स्तम्भ-लेख में सिन्धु के सात मुख वतलाये गये हैं। ये समुद्र में मिलने से पहले, सिन्धु 
की सात घाराएँ हैं। ये भी सप्त सिन्धु' कही जाती रही हैं।* 
सिन्धु-समूह--सिन्धु तिव्वत के पश्चिम भाग में कैलास पर्वत के उत्तर-पूर्व में स्थित 
मानस झील से निकलकर पहले दो धाराओं में बहती है, जिनमें एक धारा कैलास के उत्तर- 
पश्चिम की दिशा में चली जाती है और दूसरी दक्षिण-पश्चिम दिशा में। प्लिनी के 
अनुसार सिन्धु-समूह में उन्नीस नदियाँ गिनी जाती थीं, जिनमें सर्वाधिक महत्त्व की नदी 
सतलज (1९०7७) है। सिन्धु भारत की पड्चिमी सीमा मानी जाती रही है।* नदीसुक्त में 
सिन्धु की कई सहायक नदियों का उल्लेख है। इनमें कुभा का आधुनिक नाम काबुल है, जिसे 
ऐरियन (877०7) ने 17००1८४ कहा है और पुराणों ने 'कुहु' । इसी में सुवास्तु या स्वात और 
गौरी (पंजकोरा) मिलती हैं। वैदिक क्रमु, जिसे अब कुरंम कहते हैं, तची नामक. नदी को 
आत्मसात्‌ कर सिन्धु में मिलती है। गोमती या गोमल इसकी पश्चिमी सहायक नदी है।* , 
सिन्धु-समूह की नदियाँ--सिन्धु की पूर्वी सहायक नदियों में चन्द्रभागा (चेनाव) , वितस्ता 
(झेलम), इरावती (राबी) और विपाशा (व्यास) हैं। चन्द्रभागा नदी का परिगणन बाह्वादि 
गण में हुआ है।' यही ऋग्वेद की असिक्नी है, जिसे ऐरियन ने 1७] कहा है। इरावती | 
का उल्लेख काशिकाकार ने द्वन्द्व के एकत्व-प्रसंग में उद्घ्य के साथ किया है। इसे ग्रीक इतिहास- 
कारों ने छए५८४००३, 4015 या 1२11019015 कहा है। यह सर्व प्रथम कारमीर में चम्ब के दक्षिण- 
पश्चिमी किनारे पर दिखाई देती है। वहाँ से लाहौर होकर दक्षिण-पश्चिम की ओर बहती 
हुई वितस्ता और चन्द्रभागा की संयुक्त घारा में मिल जाती है। विपाद, विपाशा या व्यास 
पीरपंजाल गिरिमाला से निकलकर काइमीर में रावी के उद्गम-स्थल चम्ब के पास ही दृष्टिगोचर 
होती है और फिर दक्षिण-पश्चिम की ओर बहती हुई २९० मील के बाद शुतुद्रि में मिलती 
है । इसे ग्रीक लोगों ने [1५०७० या 11997 ४5 कहा है। भाष्यकार ने विपाशा और शुतुद्रि दोनों 
१. गङ्गा यमुना चेव गोदा चेव सरस्वती । 
नमंदा सिन्धु कावेरी जलेस्मिन्‌ सन्निधि कुरु॥ 
२. सज्मिसनिकाय १, पृ० ३९। 
३. विसुद्धिमग्ग, १-१०। 
तीर्त्वा सप्त मुखानि येन समरे सिन्घोजिता वाह्विकाः। 
सेक्रिण्डिल : ऐन० इण्डि०, पु० २८, ४३। 
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का उल्लेख गंगा और यमुना के साथ किया है।' उन्होंने ऋग्वेद का एक मंत्रांश (३-३३-१ तथा 
१०-७५-५) भी उदधृत किया है , जिसमें शुतुद्रि नाम आया है।' विपाशा का परिगणन शरदादि 
गण में भी है। पाणिनि ने विपाशा के उत्तर और दक्षिण प्रदेशों में बनाये जानेवाले कूपों का 
विशेषतः उल्लेख किया है और दोनों ओर बने कूपों में अन्तर वतलाया है।' भाष्यकार ने 
भी शरद्यूदि गण में विपाश्‌ के परिगणन पर विचार किया है ।' शतुद्रि नाम शतधाराओं 
में बहने के कारण पडा है। शतुद्रि मानसरोवर के पश्चिमी भाग से निकलकर कमेत 
(३6) पवत पर दक्षिण-पश्चिम की ओर मुड़ी है और फिर पश्चिम की ओर चली है । 
बाद में कपूरथला के दक्षिण-पश्चिम छोर पर विपाशा इसमें मिल गई है । इसके वाद शुतुद्रि 
और विपाशा की संयुक्त घाराएँ दक्षिण-परिचम की ओर बही हैं और अलीपुर तथा उच (एटा) 
के बीच में वे चन्द्रभागा से मिल गई हैं। पाजिटर के अनुसार प्राचीन काल में यह सिन्धु के सीमान्त 
तक स्वतन्त्र बहती थी ।' शुतुद्रि और विपाशा की संयुक्त/ धारा अब 'घ*गर' कहलाती है । 
एरियन के समय तक यह नदी कच्छ की खाड़ी तक स्वतन्त्र रूप से बहती थी।* 
भाष्यकार ने सिन्धु की पाँचों सहायक नदियों के समूह को पंचनद कहा है और पंचनद में 
उत्पन्न होनेवाली वस्तु को पांचनद।* इस प्रकार, उन्होंने सतलज, व्यास, रावी, चेनाव और झेलम 
का अप्रत्यक्ष रूप से उल्लेख भी कर दिया है। इनमें इरावती नाम इसके गहरे होने और तेज बहने 
के कारण पड़ा था। इरा (जल) की अतिशयता इसका कारण थी। इरावती कहीं-कहीं दो या 
तीन धाराओं में भी वहती थी और जिस प्रदेश में इसकी दो या तीन घाराएं पाई जाती थीं, 
वह प्रदेश द्वीरावतीक या त्रीरावतीक कहलाता था।” कालिकापुराण (२४-१४०) के अनुसार 
इसका उद्गम इरा झील से है। इरावती १३० मील तक हिमालय में बहती है और लाहौर होती 
हुई अहमदपुर और सरायसिन्ु के बीच वितस्ता और चन्द्रभागा की संयुक्त धारा. में मिल 
जाती है!” सिन्धु की पाँचों सहायक नदियाँ संयुक्त रूप से पंचनद कहलाती थीं। 
इस समूह की नदियों में सर्वाधिक महत्त्व की नदी सिन्धु है और डेरियस के वेहिस्तन 

(3९]।५००)-झिलालेख में इसे हिन्दू तथा ४₹८०:०9० में ९०८ कहा है। योरोपीय लेखक 

१. १-१-२३, पू० २०७। लै 

२, ऋग्वेद, ३-३३-१ तथा १०-७५-५ । 

३. इमं से गङ्गे यमुने सरस्वति शतुब्रि।---१-२-३२, पु० ५१०।, 

४. ५-४-१०७। 

५. उदक्च विपाञः।-_४-२-७४। 

६ १-१-२३, पु० २०७। 

७, पाजिटरः साकं० पु०, पु० २९१ नोट। 

८. इस्पीरियल गजेटियर ऑफ्‌ इण्डिया, भाग २३, पृ० १७९। 

९, ४-१-८८, पु० १००। 
१०, १-४-१, पु० १०७। 

ला; रिवर्स ऑफ्‌ इण्डिया, पु० १३। 
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. इसे 1700७ तथा चीनी 811७ कहते हैं। यह जिस प्रदेश से होकर बही है, उसका नाम भी इसी 
के आधार पर सिन्धु पड़ गया है।' अल्वेरुनी के अनुसार चेनाव या चन्द्रभागा के संगम के 

: वाद से अरोर तक सिन्धु को पंचनद कहते थे। इससे पूर्व उसका नाम सिन्धु और बाद में 
मेहरान था । 
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सरस्वती--सिन्धु-समूह से नीचे की ओर उतरकर सरस्वती और दुषुद्रकी नामक वक. 
दो प्रसिद्ध नदियाँ हें । भाष्यकार ने दृषद्वती का उल्लेख नहीं किया है, किन्तु सरस्वती का नाम > 
गंगा और यमुना के साथ कई वार लिया है।' मन्‌ का ब्रह्मावत्त इन्हीं दो नदियों के बीच अवस्थित र 
था। मिलिन्दपण्ह में सरस्वती को हैमवती नदी कहा है। सिद्धान्तशिरोमणि में यह 'क्वचिद्‌- - डे हे 
दुश्या क्वचिददृश्या' कही गई है। जिस स्थान.पर यह विलुप्त होती है, उसे महाभारत (८२-३) शट 
तथा पद्मपुराण (अ०२१) में विनशन कहा है। पद्मपुराण (३२-१०५) में इसके गंगा से 2 
मिलने के स्थान को गंगोद्भेद तीर्थं कहा है । कात्यायन (१२-३-२०), लाट्यायन "न्हा 
(१०-१५-१ तथा १०-१८-१३ तथा १०-१९-४), आइवलायन (१२-६-२-३)) तथा छि." र 
सांख्यायन (१३-२९) के श्रौतसूत्रों में सरस्वती-तट पर किये गये यज्ञों का वड़ा महत्तव वतलाया के 
गया है। प्रायः सभी प्राचीन ग्रन्थों में, मुख्यतः ऋग्वेद में सरस्वती का वार-वार उल्लेख हुआ है। र ठ 
वत्तंमान दृश्या सरस्वती शुतुद्रि और यमुना के बीच में से होकर बहती है। ऋगवेद-काल ड 


में यह बड़ी शक्तिमती नदी थी और समुद्र में गिरती थी।' सरस्वती हिमालय की सिरमुर _ 
(57प7)-श्रेणी से, जिसे शिवालिक कहते हैं, निकलकर पटियाला के नीचे बहती हुई राजपुताना 
के मरु के उत्तरी भाग में विलुप्त हो. जाती है। यही मनु का विनशनःप्रदेश है। चोर 
नामक ग्राम के मरु में लुप्त होकर यह एक बार भवानीपुर में प्रकट होती है। फिर, बाळचापर कि 
में विलुप्त होकर वरखेड़ा में दिखाई देती है। उर्नई के पास माकंण्डा नदी इसमें मिलती है मन 
और अन्त में यह घग्गर या घर्घर में मिल जाती है। महाभारत के अनुसार भी सरस्वती (३७ 
एक बार लुप्त होकर तीन बार फिर प्रादुर्भूत हुई है। ये स्थान हैं--चमसोद्भेद, शिरोद्भेद र 
और नागोइभेद। 

| अन्य नदियाँ--पश्चिमी भारत की नदियों: में उदुम्बरावती और मशकावती का नाम 
भी भाष्य में आया है।' काशिका (४-२-८५) में पुष्कलावती का भी उल्लेख हुआ है। इनमें 

` पुष्कलावती गान्धार-प्रदेश में होकर वहनेवाली स्वात नदी का पुष्कलावती नगरी के पास 
स्थानीय नाम मालम होता है। पुष्कलावती गान्धार जनपद की पश्चिमी राजधानी थी, जिसे 
अब चरसड्ड कहते हैं। यह नगरी स्वात और काबुल नदी के संगम से कुछ ऊपर की ओर 


१. १-३-१०, पु० ३६ । .. 
२, १-२-३२, पु० ५१०। 
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स्थित रही है।' मशकावती भी पुष्कलावती के समान स्वात का स्थानीय नाम ही जान पड़ता 
है। मशकावती युद्धप्रेमी आइवकायनों की, जिलहें ग्रीक लेखकों ने 255/९7०! कहा है, राजधानी 
थी। इसे मशग कहते हैं। मशग के पास से बहनेवाली स्वात को ही स्थानीय लोग मशकावती 
कहते होंगे। स्वात का प्राचीन नाम शुभवास्तु या सुवास्तु था। उदुम्वरावती, औदुम्बर प्रदेश 
की, जिसे श्री बी० सी० ला पठानकोट! के पास-पड़ोस मानते हैं, स्थानीय नदीं थी । पाणिनि 
(४-१-१७३) के.अनुसार उदुम्बर साल्व-जनपद का एक भाग था। कनिघम वर्तमान अलवर- 
राज्य को प्राचीन साहेव मानते हैं। उदुम्बर-प्रदेश की नदी उदुम्वरावती रही हो, यह सम्भावना 
की जा सकती है। भाष्यकार के मत से ये नाम सम्बद्ध देशों के विशेषण हैं। इस प्रकार, उदुम्बर, 
मशक, पुष्कर, वारण नामक स्थानों से होकर वहनेवाली नदियाँ क्रमशः उदुम्बरावती, मशकावती 
पुष्करावती और वारणावती कहलाती थीं । 
गंगा-समूह--मध्यदेश की नदियों में गंगा और यमुना मुख्य हैं। भाष्यकार ने 
सर्वाधिकं उल्लेख उन्हीं का किया है।' ये इनमें मिळनेवाली अनेक नदियों से परिचित, थे जो 
इनमें मिलकर अपना नाम-रूप विलीन कर देती हैं और गंगा यमुना नाम से ही पह्चानी जाती 
हैं।* गंगा हिमालय से निकलती है और उससे प्राप्त होनेवाले जल से सदा भरपूर रहती है।' 
इसीलिए, उसे हैमवती कहते थे। इसी प्रकार, सिन्धू दरदिस्तान की पहाड़ियों से होकर बहने के 
कारण दारदी कहलाती थी'। गंगा के किनारे हस्तिनापुर और वाराणसी नगरियाँ बसी हैं, यह 
वात भाष्यकार को ज्ञात थी ।” उन्होंने पारेगङ्ग शब्द का भी प्रयोग किया है। यह गंगा के दक्षिण 
ओर का प्रदेश होगा। गंगा मध्यदेश की सर्वाधिक प्रसिद्ध नदी थी। भाष्यकार के समय में 
सभ्यता का केन्द्र सिन्धु और सरस्वती से हटकर गंगा और यमुना का दोआब हो गया था। 
संस्कृत लेखकों के अनुसार गंगा की मुख्य सहायक नदियाँ उन्नीस हैं।” गंगा के अनेक भागों में 
भाष्यकार ने गंगा के अतिरिक्त अन्य कोई नाम नहीं लिया है। आधुनिक भूगोलविद्‌ गंगा का 
उद्गम गढ़वाल पर्वत-श्रेणी में गंगोत्री से मानते हैं। रामगंगा, गोमती, यमुना, तमसा (टोंस) 
सरयू, गण्डकी (सदानीरा), कमला, कौशिकी (कोसी), सोन (शोण), फःगु, सकुति (सकरी) 
चम्पा, दामोदर आदि नदियाँ मागं में गंगा से मिलती चलती हैं। गंगा इतनी पवित्र मानी जाती 
थी कि उसकी पूजा-प्रतिष्ठा में मेले लगते थे एवं यज्ञादि किये जाते थे, जो गंगामह कहलाते थे ।* 


१. वा० श० अग्रवाल ।-ज्याग्रा० डेटाइन पाणिनीज अष्टाध्यायी ।--जनंल ऑफ यू० 
पी० हिस्टा० सो०, जिल्द १६, भाग १, पू० १८॥ 
२. ट्राइन्स इन ऐन० इण्डिया, पृ० ३५५। 
३. १-१-२२,पु० २०७--१-२-३२ पु० ५१२॥ 
४. अनेका नदी गंगा यमुनां च प्रविष्टा गंगायमुनाग्रहणन-गृहते १-१-७२, पु० ४५० 
१-४-३१, पु० ११७। 
६, ४-३-८३ । 
“७, २-१-१६, पु० २७३। 
८. मैक्रिण्डिल : ऐन० इन्डि०, पु० १३६ से। 
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नदियाँ ८७ क: 
गंगा विशेष कूलकषा भी नहीं है, इसीलिए 'गङ्गायाँ घोष:' यह लाक्षणिक प्रयोग प्रचलित हो 
सका।' उन्मत्तगंग, लोहितगंग आदि प्रदेशों के नाम गंगा के कारण ही रखे गये थे।' यमुना गंगा 
की प्रथम और सवसे बड़ी सहायक नदी है। यमुनोत्री या कमेत पर्वतमाला से निकलकर यमुना 
शिवालिक नग-श्रेणी की घाटी और गढ़वाल से होकर मैदान में उतरती है और समानान्तर 
बहती चलती है। प्रयाग के पास वह गंगा में मिल जाती है। इसी बात को दृष्ठं में रखकर 
भाष्यकार ने कहा है कि अनेक नदियाँ गंगा और यमुना में प्रविष्ट होकर उन्हीं के नाम से जानी 
जाती हूँ। यमुना वौद्धो की प्रसिद्ध पाँच नदियों में से है। इसके किनारे भी अनेक तीर्थ हैं। 
ग्रीक लेखकों ने इसे ८72712७025 या हिरण्यवाह कहा है। स्कन्दपुराण के अनुसार इसकी एक ` ब 
सहायक नदी बाळूवाहिनी भी है। ड 
रथस्पा गंगा की दूसरी बडी सहायक नदी है, जिसका उल्लेख भाष्यकार ने किया है।' | 
` यह रामगंगा का प्रार्चेन नाम है, जो अलमोडा (कुमायूं) के ऊपर से निकलकर फङेखाबाद बहन 
और हरदोई के बीच गंगा में.मिलती है । इसकी एक बड़ी सहायक नदी द्रुमती है, जिसे आजकल | 
दोहा कहते हैं। द्रुमती या द्योहा भी कुमायूं से निकलकर रामगंगा के समानान्तर बहती हुई 
बरेली, शाहजहाँपुर जिलों को पार कर रामगंगः-गंगाःसंगम से कुछ ही पहले हरदोई जिले में राम- 
गंगा से मिलती है। गंगा के दूसरी ओर फरूंखावाद जिले से होकर बहनेवाली नदी इक्षुमती है, ८ २: 
जो आजकल ईखन कहलाती है। इसे काली या कालिन्दी भी कहते हैं। भाष्यकार ने इन दोनों हि 
नदियों का उल्लेख किया है। भागवतपुराण (५-१०-१) के अनुसार इक्षुमती कुरुक्षेत्र की कु. 
एक नदी का नाम था। ४ वड 
सरयू से भाष्यकार परिचित थे। पाणिनि-सूत्र (६-४-१७४) की, जिसमें सरयू में होने- 
वाली वस्तु को सारव कहा है, भाष्यकार ने विस्तृत व्याख्या की है। सरयू छपरा के पास गंगा में 
मिलती है। इसे आजकल घाघरा कहते हैं । प्राचीन प्रसिद्ध नगरी अयोध्या इसी के तट पर बसी 
थी । अजिरवती या हिरण्यवती या अचिरवती सरयू की प्रमुख सहायक नदी है। इसका उल्लेख 
काशिकाकार ने किया है।' इसका आधुनिक नाम राप्ती है। कोसल की तृतीय और अन्तिम 
राजघानी' श्रावस्ती इसी के पश्चिमी तट पर थी । अवदानशतक में इसे ऐरावती कहा है।' 
गंगा की पुर्वी सहायक नदियों में शोण का नाम भाष्य में मिलता है। भाष्यकार पाटलिपुत्र 
को शोण के किनारे बसा हुआ बतलाते हैं। शोण मध्यप्रदेश के मण्डला जिले में अमरकण्टक से 
निकलती है और बघेलखण्ड, मिर्जापुर, शाहाबाद जिलों में बहती हुई, ५०० मील चलकर पाटलि- 


१. ४-१-४८, पु० ५९ । 

२. १-४-१, पु० १०६ । 

३. ६-१-१५७, पु० १९४। 

४. ४-२-७१, पु० १९४ । 

५. ६-३-१०९। 

६. अव० शतक, १-६३, २-६०॥ . 
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पुत्र के पास गंगा में मिल जाती है। भाष्यकार और पाणिनि दोनों ने देविका नदी का 
वर्णन किया है।' भाष्यकार ने इसके तट पर उत्पन्न होनेवाले शालि को दाविका-मूल कहा है। 
डॉ० बा० श० अग्रवाल ने विष्णुधर्मोत्तर (१-६७-१५) तथा वामन (अध्याय ८४) पुराणों के 
आधार पर इसे आधुनिक देग (10०8) माना है,' जो जम्मू की पहाड़ियों से निकलकर स्यालकोट 
और शेख्रुपरा जिलों में बहती हुई रावी में मिलती है। पाजिटर का भी यही मत है। डॉ० अग्रवाल 
का मत इस बात पर आश्रित है कि देग के किनारे उत्पन्न होनेवाला चावल पंजाब में श्रेष्ठ 
माना जाता है। अग्निपुराण (अध्याय २००) में देविका सौवीर-प्रदेश से होकर बहती हुई 
बतलाई गई है।' उत्तरप्रदेश की देवा या देविका, जो सरयू की दक्षिणी घारा का एक नाम है, 
देविका नदी बतलाई जाती है।' कालिका-पुराण के अनुसार यह सरयू और गोमती के मध्य वहती 
थी। देवा का तट भी शालि की उपज के लिए प्रसिद्ध है। 
परीवाह--भाष्यकार ने छोटे-छोटे नालों का भी उल्लेख किया है, जो नदी-सदुश मालूम 
होते हैं। उन्होंने इन्हें नदीकल्प परीवाह कहा है।* गिरिणदी सामान्य नदियों से भिन्न होती 
है। उसमें क्षण में देखते-देखते पूर आ जाता है और स्वल्प काल में उतर जाता है। इसीलिए, 
गिरिणदी का पृथक्‌ उल्लेख किया है।' 
सर-सरसी--नदी-कल्प-परीवाहों के वाद सर और सरसी का स्थान है। भाष्यकार 
उत्तर और दक्षिण भारत के सर-सरसियों से परिचित थे। दक्षिणापथ में बड़े-बड़े सरोवरों को 
सरसी कहने की प्रथा थी। ये सरसियाँ कमलों और कुमुदों से खिली रहती थीं।' 
` अनूप--नदियों की-दो घाराओं के वीच बसे प्रदेश अनूप कहलाते थे। इन्हें कच्छ भी 
कहते थे। भाष्यकार गांग अनूप, कत्यानूप ( कन्याकुमारी ) तथा कच्छ प्रदेश से परिचित थे।' 
उन्होने द्वीप (जिसके दो ओर जळ हो), उनमें रहनेवारे हृप्य लोगों का, जो समुद्र-तट पर रहते 
थे। उल्लेख किया है। समीप (जिसमें जल भरा हो) अन्तरीप, प्राप और पराप प्रदेशों की 
भी चर्चा की है। निश्चय ही उन्हें अन्तरीपों एवं प्रापादि प्रदेशों की जानकारी रही होगी।' समुद्र 
से भी वे अवगत थे। समुद्र के अनेक नामों में उन्हें समुद्र नाम से ही प्रेम था। वाडव की जानकारी 
उन्हें थी। वाडव का उल्लेख उन्होंने समुद्र के प्रसंग में ही किया है ।” 


१, ७-३-१, पु० १७१ । [ 
२. इण्डिया एज नोन टु पाणिनि, पु० ४५। 
३. अग्नि पु०, अध्याय २००। 

४. आगरा गाइड और गजेटियर १८४१, भाग २, पु० १२० तथा २५२॥ 
५. ४-२-९१, पू १९८। 
६, ८-४-१०, पु० ४७९। 
७. १-१-१९, पु० १९०। 
८. ८-२-६, पु० ३१९। 
९. ६-३-९७) पु० ३५६। 
१०. २-६-६७, पू० ४५४ तथा ८-१-६, पू० २६४। 
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अध्याय ४ 
'जनपद 


महाभाष्य में निम्नलिखित जनपदों, विषयों, निवासों या देशों के नाम आये हैं : 

कम्बोज--कम्बोज का उल्लेख पतंजलि ने दो बार किया है--एक पाणिनि के 
'कम्बोजाल्लुक' (४-१-१७५) सूत्र में कम्बोज के स्थान पर 'कम्वोजादि' संशोधन उपस्थित करने 
में कात्यायन का समर्थन करते समय और दूसरे देशभेद से भाषा का अन्तर बतलाने के प्रसंग 
में॥ प्रथम नियम के अनुसार कम्बोज लोगों के प्रदेश तथा राजा दोनों ही कम्बोज कहलाते थे। 
द्वितीय कथन से विदित होता है कि शव्‌' घातु का प्रयोग कम्बोज देश में गति के अर्थ में होता था, 
किन्तु आयं लोग उसका प्रयोग विकार के अर्थ में ही करते थे। यथा-शव। भाष्य का यह कथन 
यास्क का अनुवादनमात्र है। जातकों के अनुसार कम्बोज महाभारत के उत्तर-पश्चिम का प्रदेश 
था, जहाँ के लोग आर्य विधियाँ छोड़कर असभ्य और पतित हो गये थे।' शान्तिपर्व (६५-१४) 
में भी यही वात कही गई है। अनुशासनपर्व (३३-२१) में इसकी पुष्टि करते हुए कहा गया 
है कि ब्राह्मणादर्शन' से कम्वोजों में क्रिया-लोप हो गया है और वे क्षत्रिय शूद्र वन गये हैं। 
ग्रियसंन पतंजलि (यास्क) के उक्त कथन के आधार पर कम्बोजों को अनायं मानते हैं। 
उनके मत से शवति' ईरानी किया है, संस्कृत नहीं और ये लोग संस्कृत-ईरानी-मिश्र भाषा 
बोलते थे।' 

महाभारत में कम्बोज की राजधानी राजपुर बतलाई गई है ।' राजपुर का उल्लेख 
ह्लेनसांग ने भी किया है। उसके मत से यहाँ के निवासी देखने में ककंश और असंस्कृत थे।” 
कम्बोज काइमीर के पुंच-कषेत्र के दक्षिण-पूर्व में था। श्रीराय चौधुरी' काइमीर में पुच के पास-पड़ोस 
के इलाके को, जिसमें कफीरिस्तान भी शामिल है, प्राचीन कम्बोज मानते हैं। कर्निघम ने राजपुर 


१. ४-१-१७५, पू० १६४ । 

२. शवतिर्गतिकर्मा कम्बोजेष्वेव भाषितो भवति। विकार एनमार्या भाषन्ते शव इति।- 
आ० १, पु० २१। 

३. निरुक्त, २-२। 

४. कावेल जातक ६, पु० ११०। « 

५, जर्नेल ऑफ रॉयल ए० सो० १९११, पू० ८०१-२। 

६. महाभारत ७-४-५। 

७. बेटर्स ऑन युआनचांग, १-२८४। 

८. पॉलिटिकल हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, पु? ३०८। 
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को काइमीर के दक्षिण भाग की राजौरी जागीर माना है, जिसके शासक खश लोग रहे हें ।॥ रीज 
डेविड्स कम्बोज की राजधानी द्वारका बतलाते हैं।` वी० ए० स्मिथ और चार्ल्स इलियट ने 
सम्भवतः कम्‌बुज (कम्बोडिया) और कम्बोज को एक मानकर उसे तिव्वत या हिन्दूकुश-प्रदेश 
के अन्तर्गत बतलाया है और वहाँ की भाषा ईरानी बतलाई है।' मैक्रिण्डिल ने ह्वेनसांग के काओफु 
या (अप्कगरनिस्तान ) को ही कम्बोज मान लिया है।' 
कम्बोज के कम्बल बहुत प्रसिद्ध थे ।५ यह वात इसकी प्रख्यात थी कि यास्क ने कम्बोज 
शब्द की व्याख्या करते हुए उसे कम्वल से सम्वद्ध करने का प्रयत्न किया है। उन्होंने कम्‌ +- भुज 
से इसकी व्युत्पत्ति स्वीकार कर काम्वोजों को कमनीयभोजी माना है। कम्बल (शीत- प्रदेश 
में) कमनीय होते ही हैं | 
नान्दीपुर, जिसे पतंजलि ने वाहीक ग्राम कहा है, लूडर के अनुसार कम्बोज में था।' 
संभवतः, लूडर ने वाहीक को वाह्लीक समझ लिया है। 
गान्धार--भाष्यकार ने गान्धारि लोगों के विषयाभिधान जनपद को गान्धार या गान्धारयः ' 
(बहु व०) कहा है।“ गान्धार की स्त्री गान्वारी कहलाती थी।* यह जनपद गान्धारि लोगों का 
निवास भी था और विषय, अर्थात्‌ उनके द्वारा शासित भी। 
गान्धारःप्रदेश भारत की उत्तरी-पर्चिमी सीमा पर कम्बोज के पास ही स्थित 
था। वत्तंमान रावळपिडी और पेशावर के जिले इसके अन्तर्गत थे, यद्यपि इसकी वास्तविक 
सीमा के विषय में विद्वानों में मतैक्य नहीं है। भाष्यकार हारा उल्लिखित और्दायन 
(४-२-९९, पृ० २०३) या सुवास्तु और गौरी नदी के वीच का उड्डियान प्रदेश गान्धार के 
अन्तर्गत था। 
सिन्धु के दोनों ओर फैले होने के कारण गान्धार की दो राजधानियाँ थीं। तक्षशिला 
पुर्वी तथा पुष्कलावती पश्चिमी थी । पुष्कलावती का आधुनिक रूप चरसड्ड है, जो स्वात और 
काबुल नदी के संगम के पास स्थित है। पुष्कलावती या पुष्करावती को भरत-पुत्र और राम के 
भतीजे पुष्कर ने बसाया था ।" 
१. एन० ज्या०, पृ० ६८३। 
२. बुद्धिस्ट इण्डिया, पू० २८। 
३. अलि हिस्ट्री आफ्‌ इण्डिया, चौथा सं०, पु० १९३। 
४. अलेग० इनचेजन, पु० ` ३८। 
५, सभापर्व, पु० ४८-९, तथा ५१--३। 
६. ४-२-१०४, पु० २१२। 
७. लूडर्‌स इनस्क्रिप्शन्स, सं १७६, ४७२। 
८. ४-२-५२, पु० १८४। | 
९, ४-१-१४, पू० ३६। 2 
१०. द्राइन्स इन एन० इण्डिया, पु० ९। 
११. रामायण, उत्तर का०, १००-१०। 
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'कापिशी--कापिशी के अन्तर्गत सम्पूर्णे कफीरिस्तान और घोरवन्द तथा पंचशीर 


की घाटियाँ थीं। यह सारा प्रदेश पर्वंतों से घिरा हुआ था, जिसमें उत्तरी पर्वत हिमाच्छन्न 
रहता था। 'काप्रिस्याःष्फक्‌' सूत्र में संशोघन-स्वरूप वात्तिक जोड़ने से स्पष्ट है कि भाष्यकार 
कापिशी की वास्तविक स्थिति से परिचित थे।' यह प्रदेश फलों, विशेषतः द्राक्षा के लिए 
प्रसिद्ध था। Be 
वाह्णौक--भाष्यकार ने उपर्युक्त सूत्र के वात्तिक में वाह्लि का भी उल्लेख किया 
है। इससे अनुमान होता है कि कापिशो, वाह्नि, उदि और पदि समीपवर्ती प्रदेश थे। वाह्नि 
या वाह्लिक बहुत प्राचीन काल से भारत के उत्तरी भाग में रहते थे। रामायण के उत्तरकाण्ड 
(१००-३) में ऐल जाति के कर्दम या कर्दमेय के वंशजों का उल्लेख है और वाह्लिक उनसे 
सम्वद्ध बताये गये हें । उत्तरकाण्ड (१०३-२१) में वाह्लि या वाह्लिक-प्रदेश मध्यदेश के वाहर 
बतलाया गया है। कदेमक फारस की कर्दमा नामक नदी से सम्बद्ध थे।' -इसलिए, वाह्लिक 
प्रदेश ईरान के वलख का प्राचीन रूप माना जाता है।' चन्द्र का मेहरौली-स्तम्भलेख, जिसमें 
वाल्विको को सिन्धु के पार बतलाया गया है, इस बात का पोषक है।* वाह्लिक बैक्ट्रिओइ 
लोग थे, जो अरकोसिया के पास के प्रदेश में रहते थे।* वाल्विक प्रादीप्य राजा का उल्लेख 
शतपथ-ब्राह्मण (१२-९-३-१ से ३ तथा १३) में मिलता है। 
नेश--यह काबुल (कोकेन) और सिन्धु नदी के वीच में मेरु पर्वत के पादमूल में एक 
छोटा-सा पर्वेतीय क्षेत्र था, जिसे ग्रीक इतिहासकारों ने नायस कहा है। यही पतंजलि का नैश जनपद 
था, जिसके निवासी नैश्य कहलाते थे। सिकन्दर के आक्रमण से बहुत पहले ही ग्रीक-निवासियों 
(हेलेनिक) ने इस नगर की नींव डाली थी। एरियन ने कहा है कि नैश्य भारतीय नहीं हुँ। वे 
डियोनिसस के साथ भारत आनेवाछे ग्रीक पुरुषों की सन्तान हैं। मञ्झिमनिकाय (२-१४९) 
में भी कम्बोज के साथ एक यवन-राज्य का उल्लेख है, जिसके विषय में कहा गया है कि उसमें दो 
ही वर्ग है- आर्य या .दास।* नैश नगर इस जनपद की राजधानी था, जो स्वात प्रदेश में 
कोहेमूर की उपत्यका में स्थित था।” इसकी शासन-प्रणाली संघात्मक थी और शासन-सभा में 
३०० सदस्य थे।ˆ नैश नगर-राज्य था। 


१. ४-२-९८, पु० २०३। 

२. रायचौधुरी : भा० हिस्ट्री ऑफ्‌ ऐन० इण्डिया, पु० ४४९ । 

३. पारसीकेषु कदंमा नाम नदी।--अर्थशास्त्र-च्या०, २-११ तथा इण्डि० हिस्टा० 
क्वा्टरली, भाग ९, पु० ३७, ३९। 

४. तीर्त्वा सप्त मुखानि येन समरे सिन्धोजिता वाह्विकाः। 

५, इण्डियन हिस्टा० क्वा०, भाग ९, पु० ३९। 

६. योनकम्बोजेष्‌ द्रे एव वण्णा अइयो चेव दासो च। 

७. केम्ब्रिज हि० ऑफ्‌ इण्डि०, पू० ३५३। 

८, एन० ऑफ्‌ अलेक्जेण्डर, पृ० ८१। 
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दरद--पतंजलि ने दरद, दारद, दारदिका, दारक वृन्दारिका झब्दों के द्वारा दरद-प्रदेश से 
अपना निकट परिचय व्यक्त किया है।' दरद भारत के उत्तर-पर्चिमी प्रदेश के निवासी थे। 
महाभारत में खश, शक, यवन आदि के साथ उनका उल्लेख है।' मत्स्यपुराण में दरदों का प्रदेश 
गन्धार, शिवपुर, उज, औरस आदि के साथ सिन्धु का कछार वतलाया गया है।' महाभारत ओर 
पुराणों के, अनुसार ये पंजाब के ऊपरी भाग की खश जाति के प्रदेश के पास काश्मीर की उत्तर- 
पश्चिमी सीमा के आगे प्रदेश के निवासी माने जा सकते हँ। ये पर्वतीय लोग थे, यह वात तो 
इनके नाम (दरद==पर्वंत) से ही स्पष्ट है। 
काइमीर के इतिहास में दारदों का महत्त्वपूर्ण स्थान है। राजतरंगिणी में इसकी वार- 
बार चर्चा है। आज भी इनका प्रदेश दरदिस्तान (जिला दरदी) कहलाता है। ग्रीक लेखकों ने 
इन्हें बिभिन्न नामों से स्मरण किया है। उदाहरणार्थ--स्ट्रेवो इन्हें देइ, प्लिनी द्दे और डियो- 
नीज दर्दनोइ कहते हैं। 
पार्द या पारद--पार्द जिनका उल्लेख भाष्यकार ने एक वात्तिक में किया है और जिनके 
यहाँ होनेवाली वस्तु को पार्दायनी कहा है, दारदों के समान ही पर्वतीय वर्वर जाति के लोग थे। 
पुराणों और महाभारत में भी इनका उल्लेख सदा असंस्कृत जातियों के साथ हुआ है। हरिवंश 
(१३-७६३, ६४ तथा १४-७७५ से ८३) में तो इन्हें म्लेच्छ और दस्यु तक कहा गया है। मनुस्मृति 


के पतित क्षत्रियों की श्रेणी में ये लोग भी आते है । पाजिटर पारदों को शकों, कम्बोजों और यवनों 


आदि के साथ उत्तर-पर्चिमी सीमान्तःप्रदेश का निवासी मानते हे । 
. यवनदेर--यवन ग्रीकवंशीय आयोनियन लोग* थे, जिन्हें उत्तर-परिचिमी भारत के 
राजनीतिक इतिहास में महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त' है। शिलालेखादि में इनका उल्लेख ई० पू० 


तीसरी शती से ईसा की दूसरी शती तक मिलता है । महाभारत में कम्बोज शक, मद्र आदि लोगों 


के साथ ये भी कौरवों के पक्ष में थे ।' पतंजलि ने भी इन्हें आर्यावत्तं से निरवसित शूद्र कहा है । 
रामायण के किष्किन्याकाण्ड (४३-११-१२) में शक-यवनों को कुरु और मद्र प्रदेशों के मध्यवर्ती 
क्षेत्र का निवासी कहा है। महाभारत में इनका स्थान वर्बरों, किरातों और गान्धारों के पास ह। 
यवनःप्रदेश की ठीक स्थिति के बारे में अभी तक विद्वानों में मतैक्य नहीं है। डॉ० भण्डार- 
कर उसे भारत की उत्तर-पश्चिमी सीमा से मिला कोई क्षेत्र मानते हैं, जिसे ई० पु० ५५० के 


१. ४-२-१२० पु० १४१; ६-३-३४, पृ० ३२० तथा ६-३-४२, पू० ३२९। 
२. द्रोणपवं, १०-१८। 

३. २१-४५ से ५१। 

४. एन० इण्डियन हिस्टा० द्रेडि०, पु० २०६, २६८। 

५. इण्डि० कल्चर, भाग १, पु० ३४३ से। 

_ ६. केस्ब्रिज हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डि०, भाग १, पु० २२५। 

७. बही, पु० २७४। 
८, २-४-१०, पु० ४६५। 
९, वही, पु० २९। 
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लगभग यवनों या ग्रीक लोगों ने बसाया होगा। पाणिनि के समय में भारत का इस प्रदेश से घनिष्ठ 
सम्पके हो चुका था। पाणिनि के वाद कात्यायन के समय में उनकी लिपि काफी प्रचलित हो 
चुकी थी और उसे यवनानी कहते थे।' पतंजलि ने यवनों द्वारा साकेत और मध्यमिका पर किये 
गये आक्रमणों की चर्चा की' है। 

शकस्थान--शकों का उल्लेख पतंजलि ने यवनों के साथ ही आर्यावत्तं से निरवसित 
के रूप में किया है। इनका प्रदेश शकस्थान कहा गया है। यह भारत के सीमान्त के पास का 
सींदिया क्षेत्र था। पेरिप्लस के अनुसार भारत सागर में मिलनेवाली नदियों में विशालतम सिन्धु 
नदी शकरथान होकर बहती थी। इसकी राजधानी मिननगर थी. और समुद्र-तट पर स्थित 
बारवेरियस नगर इसका सबसे बड़ा व्यापारिक केन्द्र था। ईसा की तीसरी शती में शकस्थान 
और उत्तर-पर्चिम भारत के कुछ प्रदेश सेसानियन लोगों के अधिकार में थे। ईसा-पूर्व दूसरी 
और पहली शताब्दी में भी न केवल शकस्थान, अपितु कापिशी और गान्धार पर भी शको का 
अधिकार था। 

काइमीर--अशोक के समय में काइमीर मौयं-सा म्राज्य का अंग था, किन्तु पतंजलि के 
समय में स्वतन्त्र राज्य जान पड़ता है। उन्होंने मद्रराज और मद्रराज्ञी के साथ कारमीरराज 
और काइमीरराज्ञी का उल्लेख किया है।' काशमीर पंजाब के उत्तर में स्थित था और चारों 
ओर से ऊँचे-ऊँचे पव॑तों से घिरा था। उसकी राजधानी के पश्चिम ओर से वितस्ता बहती थी। 
इसकी भूमि उपजाऊ थी, जिसमें अन्न, फल और फूल खूब पैदा होते थे। ह्वेनसांग के अनुसार 
राज्य का घेरा ७००० ली० था। 

सिन्ध--भाष्यकार ने पाणिनि-सूत्र (४-३-९३) के सिन्धु पद को चर्चा के लिए उद्वृत 
किया है।* सिन्धु नदी के कारण इस प्रदेश का नाम सिन्धु पड़ा है। वैदिक कांल में यह प्रदेश 
घोड़ों के लिए प्रसिद्ध था।' डॉ अग्रवाल ने इसे सिन्धु-सागंर के दो-आब का प्रदेश माना है। 

पारस्कर--पारस्कर देश का उल्लेख पतंजलि ने किया है। यह सिन्धु-प्रदेश के थर- 


पारकर जिले का प्राचीन नाम था। 
सौवीर--सौवीर में वत्तमान मुलतान और झालावाड़ के क्षेत्र सम्मिलित थे। स्कन्द 


» ४-१-४९, पृ० ६३। 
-२-१११, पु० २४७। 

« ४-१-१, पु० ११। 

, वेटसं ऑन युवांगचांग, भाग १, पृ० २६७ से ७१। 
१-३-१०, पृ० ३६। 

वैदिक इण्डेक्स, भाग २, पू० ४५। 

इण्डिया ऐज नोन टु पाणिनि, पुश ५०। 

« ६१-१५७, पू० १९४। 

डाँ० अग्रवाल: पाणिनि, पु० ५१। 

रायचौधुरी : पालि० हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, पृ० ६१९। 
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पुराण में मुलतान (मूलस्थान) को देविका-तट पर स्थित बतलाया है।' यह वही देविका मूल 
(स्थान) है, जहाँ के शालि का उल्लेख भाष्यकार ने किया है।' रुद्रदामा के जूनागढ़-शिलालेख में 
-उसका एक प्रदेश के रूप में उल्लेख है। ला के अनुसार सिन्धु-सौवीर नाम इस वात का द्योतक है 
कि सौवीर सिन्धु और वितस्ता (झेलम) के बीच का प्रदेश था। कर्निघम के मत से वदरी 
(एडर) प्रदेश का, खम्भात की खाड़ी के ऊपर का क्षेत्र सौवीर कहलाता था।' रौरुक सौवीर की 
राजघानी थी, जिसका राजगृह से व्यापारिक सम्बन्ध था। 
पतंजलि ने सौवीर गोत्रों का विशेष उल्लेख किया है । भाष्य में भागवित्ति, तार्णबिन्दव* 
और फाण्टाहति' ये सौवीर गोत्रों के नाम आये हैं। सौवीरी स्त्रियों का भी भाष्यकार ने चार वार 
उल्लेख किया हे । 
सुराष्ट्र--सुराष्ट्र का उल्लेख महाभाष्य में भाषा-भेद के प्रसंग में हुआ है। इसका दूसरा 
नाम सुरथ भी था।* पद्मपुराण (१९०-२) के अनुसार सुराष्ट्र गुजरात के अन्तर्गत था, किन्तु 
भागवतपुराण में उसे स्वतन्त्र देश बतलाया है।*" अर्थशास्त्र (अनु० पृ० ५०) में यहाँ के हाथी 


अंग और कलिंग-प्रदेश की अपेक्षा निम्नकोटि के बतलाये गये हैं। चन्द्रगुप्त के समय में सुराष्ट्र . 


मौयं-साम्राज्य का अंग था और एक राष्ट्रिय वहाँ का शासन चलाता था। अशोक के समय में यह 
स्थानीय स्वराज्य-प्राप्त प्रदेश था और तुषास्फ यहाँ का स्थानीय शासक था। वर्तमान जूनागढ़ 
या गिरिनगर सुराष्ट्र का मुख्य नगर था। शिलालेखों में इसे ऊर्जयत्‌ भी कहा है।'* 
कच्छ--कच्छ की राजधानी प्रो० लैसेन के मत से कच्छेश्वर और कनिधम के अनुसार 
कोटीश्वर थी। कोटीश्वर तीर्थस्थान है और यहाँ बड़ी संख्या में शिवलिंग भी प्राप्त हुए हैं।'' 
भाष्य में अनेक वार कच्छ नाम आया है। यहाँ के निवासी काच्छक कहलाते थे।? 
ब्राह्मणक--महाभाष्य में ब्राह्मणक नामक जनपद का उल्लेख है । इसके निवासी ब्राह्मणकीय 
कहलाते थे। “ ह्वेनसांग के अनुसार सन्‌ ६४१ ई० में सिन्ध चार भागों में विभाजित था--उत्तर, 


१. स्कन्द पु०, प्रभासक्षेत्र-माहात्म्य, अध्याय २७८। 

२. ७-३-१ पू० १७१। 

३. एन० ज्या०, पु० ५६९ तथा लॉ: हिस्टा० ज्या०, पु० २९६। 

४. ४-१-९०, पु० १०८। 

५, ४-२-२८, पु० १७५। 
६. ४-१-१५०, पु० १४७। [ > 
७. २-४-६२, पु० ४९६ आदि। 

८, आ० १, प्‌० २१। 

९. लूडसं लिस्ट, संख्या ११२३। 

१०. १-१०-३४; १-१५-३९। 

११. स्कन्दगुप्त और रुद्रदामन्‌ के गिरनार-लेख। 

१२. कानघम : एन० ज्या०, प्‌० ३४६। 

१३. ४-२-१२३०, पु० २१७। 

१४. ४-२-१०४, पु० २१३। 
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जनपद | ९५ 


मध्य, निम्न तथा कच्छ। इनमें मध्य सिन्ध का प्राचीन नाम ब्राह्मणक था। इसे मुस्लिम लेखकों 
ने ब्राह्मणावाद कहा है। इस प्रदेश की राजधानी ब्राह्मणस्थलनगर थी। यह आयुघ-जीवी 
ब्राह्मणों का जनपद था और सिकन्दर के आक्रमण के समय राजा द्वारा आत्मसमर्पण कर देने पर 
भी यहाँ की जनता ने उसका सामना किया था। पतंजलि का अवृषलक देश भी ब्राह्मणक जनपद 
का ही बोधक है। उन्होंने वृषल शब्द का उपयोग सदा ही ब्राह्मण-विरोधी के रूप मेंःकिय़ा है। 
स्मिथ ने पटलनगर और ब्राह्मणावाद को एक ही माना है।' 

शूद्र या शोद्रायण--अवृपलक के समान अब्राह्मणक भी देश का नाम था। यह देश, जैसा 
कि विरुद्धार्थी शब्द से स्पप्ट है, वृषल-देश होना चाहिए। एक अन्य स्थान में भाष्य में णूद्राभीरम* 
शब्द आया है, जो लो के मत से शूद्र और आभीर दो स्वतन्त्र जातियों का बोधक है। यह शूद्र जाति 
शूद्र वणं से भिन्न थी, जिसका महाभारत, पुराणों तथा ग्रीक-इतिहासकारों ने वार-वार उल्लेख 
किया है। ये लोग वर्त्तमान सिन्धु के एक भाग, शूद्र देश में रहते थे। महाभारत में इनका प्रदेश 
विनशन (पश्चिमी राजपुताना) के पास वतलाया गया है“ और मार्कण्डेयपुराण में अपरान्त 
या परिचिमदेश। ब्राह्मणकों के समान इन्होंने भी डटकर सिकन्दर काई सामना किया था।* 

क्षुव्रक-मालव--शुद्रक और मालव दो स्वतन्त्र क्षत्रिय-जातियाँ थीं। जिनके जनपद 
का नाम भी क्रमशः क्षुद्रक और मालव था। मालव के निवासी, जो अपने प्रदेश और गण के प्रति 
निष्ठावान्‌ थे, मालवक कहलाते थे मालवगण के राजपदधारियों की सन्तान मालव और 


उनके युवापत्य मालव्य कहे जाते थे। इसी प्रकार क्षौद्रक और क्षौद्रक्य शब्दों का व्यवहार. 


होता था। क्षौद्रक्य और मालव्य केवल क्षत्रिय जाति के लोगों को ही कह सकते थे। उनके दास 
और कर्मकर क्षौद्रक और मालवक ही कहलाते थे।' 
मालव पहले पंजाव में रहते थे, किन्तु धीरे-धीरे वे उत्तरी भारत, राजपुताना, मध्य- 
भारत, उत्तरप्रदेश और लाट देश तक फैल गये और अन्त में स्थिर रूप से वर्तमान मालवा में 
वस गये। 
मालवों को सिकन्दर के इतिहासकारों ने मल्लोई, मल्ली या मल्लाइ कहा है और इनके 


१. कनिघमः एन० ज्या०, पु० ३०६ से ३१८। 

२. १-४-१, पू १०७। 

३. अर्ली हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, पु० १०७। 

.४. १-४-१, पृ० १०७। 

५. १-२-७२, पृ० ६०७। 

६. शूद्राभीरम्‌ प्रतिद्वेषाद्‌ यत्र नष्टा सरस्वती ।--महा० ९-३७-१। 

७. लाँ: ट्राइब्स इन एन० इण्डिया, पु० ३५२। 

८. ४-२-४५, पू० १८२-८३। 

९. ४-२-१०४, पु० २०९ तया इदं तहि कषोद्रकाणामपत्यं भालवानामपत्यसिति। अत्रापि 


क्षौद्रक्यः मालव्य इति नैतत्तेषां दासे वा भवति कर्मकरे वा। कितहि ? तेषामेव कस्मिड्चित्‌। 
४-१-१६८, पु० १६२। 
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साथ क्षुद्रक लोगों (Oxydrakai Sudracac Hydrakai) का भी नाम लिया है। स्मिथ 
के अनुसार ये लोग झेळम' और चेनाव के संगम के नीचे, अर्थात्‌ झंग जिले तथा माण्टगोमरी जिले 
के एक भाग में रहते थे।' मैक्रिण्डिल का मत है कि इनका जनपद इससे बड़ा था और उसमें 
चेनाव तथा रावी का वत्तमान दोआब तथा चेनाव-सिन्धु के संगम तक का प्रदेश सम्मिलित था। 
इसमें दत्तंसान मुलतान जिला तथा माण्टगोमरी का कुछ भाग आता है।\ रायचौषुरी इन्हें 
रावी की निम्न घाटी में इस नदी के दोनों तटों पर बसे मानते हैं।' 


क्षुद्रको और मालवों का संयुक्त सेना-संगठन था, जिसे भाष्यकार ने क्षौद्रक-मालवी सेना . 


कहा है। यह शब्द सेना का ही वाचक था। क्षुद्रक माळवों से सम्बन्ध रखनेवाली अन्य वस्तुएँ 
कषौद्रक-माळवक कही जाती थीं, ये दोनों संघ आयुबजीवी थे। इसलिए इनकी सेना स्वभावतः 
बलिष्ठ थी । यह वात इनके द्वारा सिकन्दर के विरुद्ध किये गये युद्धों से स्पष्ट है। इन युद्धों में दोनों 
संघों की सेनाएँ संयुक्त रूप से लड़ी थीं । इन सेनाओं से हुए युद्ध के विषय में ग्रीक इतिहासकारों में 
मतैक्य नहीं है। कटियस का कहना है कि इस संयुक्त सेना का सेनापति एक क्षुद्रक योद्धा था। 
डियोडोरस का मत है विल्लैहेनापति-निर्वाचन के विषय में क्षुद्रकों और मालवों में मतैक्य न हो पाने 
के कारण ही संयुक्त रूप से न लड़ सके। एरियन के विचार से मतभेद नहीं था, किन्तु सिकन्दर ने 
आक्रमण इतनी अप्रत्याशित शीघ्रता से कर दिया कि उन्हे सेना को संयुक्त करने का 
अवकाश ही न मिल पाया। मालव और क्षुद्रक वार-वार पीछे हटकर भी सिकन्दर से लड़ते 


रहे। 

भाष्यकार ने एकाकी क्षुद्रकों की विजय का तीन वार उल्लेख किया है ।' भाष्य का यह कथत 
मिथ्या गौरव का द्योतक नहीं है, अपितु प्रचलित भारतीय धारणा का अभिव्यंजक है । उन्होंने इस 
बहुख्यात वाक्य को एकाकी का अर्थ असहाय बतलाने के लिए उद्धृत किया है। क्षुद्रको के साथ 
सिकन्दर का यह अन्तिम युद्ध था, जिसमें सिकन्दर गम्भीर रूप से घायल होकर वापस लोट पड़ा 
था। यह क्षुद्रकों की निश्चित विजय थी। इस युद्ध में चाहे अप्रत्याशित आक्रमण के कारण हो, 
चाहे मतभेद के कारण, मालवों की सेना क्षुद्रकों के साथ नहीं थी । द्वितीय कारण अधिक ठीक जान 
पड़ता है। एरियन और प्लुटाक यह युद्ध मालवों के साथ और कटियस तथा डियोडोरस क्षुद्रकों 
के साथ मानते हैं।* भाष्य के कथन के सन्दर्भ में द्वितीय मत ही सही जान पड़ता है।' 

युद्ध के बाद भी मालव पंजाब में बने रहे। वाद में वे राजपुताना में आकर जयपुर के पास 
बस गये। कोटा से लगभग ४५ मील दूर नगरस्थान में इनके बहुत-से सिक्के मिले हैं, जिन 
१. जर्नेल ऑफ्‌ रॉयल एशि० सो०, १९०३, पू० ६३१। 
२. इनवेजन ऑफ्‌ इण्डि०, पु० ३५७। 
३. पालि० हि० ऑफ्‌ ऐन० इण्डि०, पु० २०२। 
४. सेक्रिण्डल: इनवेजन ऑफ्‌ इण्डि०, पू९ २३६, १५०, २५१। 
५. १-१-२४ पु० २१६; १-४-२१, पु० १५० तया ५-३-५२, पु० ४४३। 
६. इनवेजन ऑफ इण्डिया, पु० ३५१। 
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पर 'मालवानां जय: अंकित है। कनिघम के मत से ये सिक्के २५० ई० पु० |से २५० ई० 
तक के हैं।' 
पुरु--पुरु देश के राजा को भाष्यकार ने पौरव कहा है।' पुरुओं का सर्वप्रथम उल्लेख 
ऋग्वेद में मिलता है।' बाद में, इनकी परम्परा विस्मृत-सी हो गई और फिर महाभारत में ययाति 
और शर्मिष्ठा के पुत्र के रूप में पुरु के दर्शन होते हँ।“ प्राचीन पुरु सिन्धु के परिचम में रहूतेओ, किन्तु 
वाद में वे सरस्वती नदी के चारों ओर प्राच्य देश में भी मिलते हैं। ओल्‍्डेनवर्ग के अनुसार पुरु 
लोग आगे चलकर कुरु लोगों में सम्मिलित हो गये, जिस प्रकार तुर्वेस और क्रिवि लोग पंचालों में 
विलीन हो गये थे, इसीलिए वैदिक काल के वाद उनका पृथक्‌ पता नहीं चलता। ऋग्वेद में 
पुरुओ को जिस सरस्वती के किनारे बताया गया है, वह जिमर के मत से सिन्धु ही है।' 
दिवि--शिवि लोगों का विषय (अधिक्त प्रदेश) 'शिवयः' या शैवदेश कहलाता था।' 
शिवि लोग सम्भवतः वे ही थे, जिनका नाम ऋग्वेद (७-१८-७) में आया है और जिनके सहित 
१० जातियों से सुदास के युद्ध का वर्णन मिलता है। ग्रीक लेखकों ने इन्हें सिबइ या सिबोइ कहा है 
और अकेसाइन्स (ऋग्‌० असिक्नी) या चन्द्रभागा और सिन्धु के मध्यवर्ती देश का निवासी 
बतलाया है | [ 
शिवियों की राजधानी शिवपुर थी, जिसका उल्लेख पतंजलि ने किया है। उन्होंने इसे ˆ 
उदीच्य ग्राम कहा है और इसके निवासी को दोवपर । यह शिवपुर मूलतः शिविपुर था। इसी का 
उल्लेख शारकोट के शिलालेख में हुआ है।' शारकोट का टीला ही प्राचीन झिवियों की राजधानी 
सिविपुर था और पंजाव में झंग-क्षेत्र मै इरावती और चन्द्रभागा के वीच ये लोग रहते थे। 
शिवियों में कुछ लोग अपना प्रदेश छोड़कर उत्तर पंजाब और राजपूताना चले गये जान 
पड़ते हैं।"उत्तर पंजाब में भी उनके एक जनपद का पता चलता है, जिसका मुख्य नगर अरिट्ठपुर 
(अरिष्टपुर) था। इसे टालेमी ने अरिस्टोसेथरा कहा है। संभवतः इसी का दूसरा नाम द्वारावती 
था।'' शिवियों की दूसरी शाखा राजपूताना में चित्तौड के पास जा बसी । यहाँ इनकी राजधानी 
जेतुतर थी, जिसे श्री एन्‌० एल्‌० दे नागरी मानते हैं। यह स्थान चित्तौड़ से ११ मील उत्तर में है। 


१. आकि० सर्वे रिपोर्ट, भाग ६-१८७१-७३, पू० ७२ से। 

२. ४-१-१६८, पू० १६३। 

३. वैदिक इण्डे०श भाग २, पू० १३। 

४. सैक्समूलरः सेक्रेड बुक्स ऑफ्‌ ईस्ट, २२-३९८। 

५. वै० इण्डे०, भाग २, पु० १२। 

६. ४-२-५२. पू० १८४। 

७. ऐरियन : इण्डिका ५-१२ तथा डियोडोरस १७-९६। 
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यही पतंजलि की मध्यमिका है। इस स्थान पर जो सिक्के मिले हे, उनपर 'मज्झमिकाय 


सिविजनपदस्स' लिखा हुआ है, जिससे सिद्ध होता है कि शिवियों का जनपद चित्तीड़ की मध्यमिका | 


नगरी के चारों ओर था। जिसमें शिवि-राज ने प्रजा के कहने से अपने युवराज वेस्सन्तर को 
देश से निकाल दिया था । बाद में बढ्ते-बढ्ते शिवि लोग दक्षिण तक पहुँच गये । प्राचीन चोल- 
राजवंश, शिवि ही था। वाराह-मिहिर की बृहत्संहिता में दक्षिण देश में जिस शिविका देश का 
उल्लेख है, यह इन शिवियों का ही स्थान जान पड़ता है।' 
पाजिटर के अनुसार ये लोग एक समय उशीनर में रहते थे और वाद में इनके राजा शिवि 

उशीनर तथा उनके चार पुत्रों ने वृषदर्भ, सुवीर, केकय और मद्रक जनपदों पर भी आधिपत्य कर 
लिया था। इस प्रकार उत्तर पश्चिम कोने को छोड़कर शेष सारे पंजाब पर इनका शासन रहा। 

वसाति--भाष्य में शिवि या शैवदेश के साथ ही 'वासात' या 'वसातयः' देश का नाम 
आया है। यह वसाति जाति का विषय (अधिकृत देश) था। ये लोग भी चेनाव और सिन्धु के 
संगम के पास चेनाव के निचले प्रदेश में रहते थे । 

दादे-- दादे कम्बोज से ही फूटकर पृथक जनपद वना था। स्ट्रेवो के मत से इसके अन्तर्गत 
झेलम और चेनाव के बीच का सारा निम्न तथा मध्यवर्ती पर्वतीय क्षेत्र था।' यह तक्षशिला से 
ऊपर की ओर पर्वतों के भीतर का प्रदेश था। मोटे तौर पर इसमें पुंच तथा पड़ोस के कुछ काइमीरी 
जिले और सीमा-प्रान्त के हजारा जिले का कुछ भाग शामिल था। सिकन्दर के आक्रमण के समय 
यहाँ अभिसार का शासन था। इसकी तथा पुरु की तक्षरिला से कट्टर शत्रुता थी। जव सिकन्दर 
इसकी ओर बढ़ा, तव इसने आत्मसमर्पण का संवाद कहला भेजा, किन्तु जव वह पुरु से लड़ने लगा, 
तव अभिसार ने भी पुरु का साथ दिया।* अभिसार को कई इतिहासकारों ने दार्वाभिसार भी लिखा 
है। महाभारत में दार्दो का उल्लेख त्रिगत्तों तथा दरदों एवं अन्य उत्तरी पंजाब की जातियों के सांथ 
हुआ है। काशिकाकार ने दावे और अभिसार को पृथक्‌ जनपद माना है।' 

केकय--केकय-प्रदेश के निवासियों को भाष्य में कैकेय कहा है। प्राचीन केकय विपाशा से 
प्रारम्भ होकर गन्धार की सीमा तक विस्तृत था ।" वर्तमान झेलम, शाहपुर और गुजरात के जिले 
इसके अन्तर्गत थे। राजशेखर ने काव्यमीमांसा में शक, हण, कम्वोज और वाह्लिक-प्रदेश के 
उत्तर भाग में इसकी स्थिति वतलाई है। महाभारत में उसका नाम प्रायः वाह्लिक और पुराणों 
में मद्रके साथ आया है। पौराणिक परम्परा के अनुसार कॅकेय लोग अनु (अनार्यजाति) 


१. पालि० हिस्ट्री ऑफ्‌ ऐन० इण्डि०, पु० २०५ तथा कीलहानं : लिस्ट ऑफ्‌ सदनं 
इन्स्क्रिप्शन्स सं०, ६८५। ५ 

२. पालि० हिस्ट्री ऑफ्‌ एन० इन०, पु० २५७॥ 

३. इनवे० ऑफ्‌ अलेक०, पु० ११२। 
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६, ४-२-१२४, १२५। 
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के वंशज थे। ऋग्वेद (८-७४) से अनुमान होता है कि अनु लोग पहले उसी प्रदेश में रहते थे, 
जहाँ बाद में कैकेय लोग वस गये। 
केकय के सर्वप्रथम राजा अश्वपति का उल्लेख प्राप्त है। यह अश्वपति अनेक ब्राह्मणों 
के धर्मोपदेष्टा थे।। इनकी राजधानी राजगृह या गिरिब्रज थी। कनिघम झेलम-तट पर 
स्थित जलालपुर को ही प्राचीन गिरित्रज या राजगृह मानते हैं। 
पुराणों में कैकेयों का शिवि-उशीनरों से घनिष्ठ सम्बन्ध वतलाया है। ये शिवि-उशीनर 
के चार पुत्रों में से एक के वंशज थे। 
सद्र--मद्र देश वर्तमान स्यालकोट तथा रावी और चेनाव नदियों के मध्यवर्ती एवं समीप- 
वर्ती प्रदेश का नाम था। मद्र वाहीक देश का एक भाग था। यह पूर्वं और अपर दो भागों में 
विभाजित था। पूर्व (पूर्वी) मद्र रावी से चेनाव तक और अपर (पश्चिमी) मद्र चेनाव से झेलम 
तक फैला था। इसकी राजधानी साकल थो, जो स्यालकोट का प्राचीन नाम है।* मद्र प्राचीन 
बैदिक कालीन क्षत्रिय जाति के वंशज थे। व्यापारिक दृष्टि से यह प्रदेश महत्त्वपूर्ण था। ३२६ ई० 
पू० में यह प्रदेश सिकन्दर के अधिकार में आया। ईसा की प्रथम शताव्दी में उस पर मिना- 
ण्डर (मिलिन्द) का शासन था। भाष्य में मद्रराज और मद्रराज्ञी का उल्लेख है।' उसमें 
'मद्रों का राजा' शब्द भी आया है ।” मद्र में जौ की उपज अधिक थी।' भाष्य से अनुमान होता है 
कि मद्र और उशीनर की भूमि उपज की दृष्टि से समान थी। मद्र के किसी हृद से भाष्यकार 
परिचित थे। मद्र के निवासी को मद्रक कहते थे। मद्र या मद्र के राजा के प्रति भक्ति (निष्ठा) 
रखनेवाला भी मद्रक कहलाता था।' 
उशीनर--उशीनर कुरु-प्रदेश के उत्तर में था। गोपथ-ब्राह्मण (२-९) में उशीनरों को 
उत्तरीय कहा है। एतरेय (८-१४) ब्राह्मण कुरू-पांचालों को वश और उशीनरो के साथ मध्यदेश . 
में साथ-साथ रहते वतलाया है। पतंजलि ने मद्रो के साथ वार-वार उशीनरों का उल्लेख किया 
है। इससे ये पड़ोसी जान पड़ते हैं। उशोनर की वनी कन्थाएँ भाष्यकार के समय में प्रसिद्ध थीं, 
यहांतक कि वहाँ की बनी कन्थाओं के नाम तक बनानेवाले परिवारों के आधार पर प्रसिद्ध थे। 
यथा-सौशमिकन्थम्‌, आह्वरकन्थम्‌ आदि। ये नाम विशेष प्रकार की कन्थाओं के थे।' 
१. शत० ब्रा? १०-६-१-२, छान्दो०उप०, ५-११-४। 
२. रामायण, अयो०; ६७-७, ६८-२२। 
३. कॉनिघम : आकि० सर्वे रि०, भाग २। 
४. वायुपु०, अ० ९९; मत्स्यपु०, अ० ४८; विष्णुपु० ४-१८। 
५. महाभारत, २-११९६ तथा ८-२०३३॥ 
६. ४-१-१, पू० ११। 
७, २-१-२, प्‌० २६२३। 
८. ४-१-९०, पु० ११०। : 
९. ४-३-१०, पु० २४६। 
४-१-९०, पृ० ११०; १-३-६२; पू० ७८; ६५३-४४, 
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पाणिनि-सूत्रों (४-२-११७-११८) से पता चलता है कि उशीनर वाहीक के अन्तर्गत था। 
उन्होंने उशीनर के अन्तर्गत वाहीक ग्राम बतलाये हैं। इस प्रकार केकय, उशीनर और मद्र तीनों 
वाहीक के ही भाग मालूम होते हैं। इनमें केकय झेलम और चेनाव के बीच में, मद्र चेनाव और 
रावी के मध्य में उत्तरी भाग में तथा उशीनर दक्षिणी भाग में था। 

_ वाहीक--यह प्रदेश वाह्लीक से भिन्न था। कर्णपर्व (अ० ४४, इलोक १० तथा १७) में 
कहा है- शाकलं नामनगरमापगा नाम निम्नगा। जात्तिका नाम वाहीकास्तेषां वृत्तं सुनिन्दितम्‌ ।। 
इससे स्पष्ट है कि वाहीकों को जात्तिक (जाट ? ) भी कहते थे। इनकी राजधानी शाकल या स्याल- 
कोट थी। यह राजा मिलिन्द की भी राजधानी थी। वाहीको के वृत्त को महाभारतकार ने 
निन्दित कहा है। भाष्यकार ने वाहीक की व्युत्पत्ति वहि: से मानकर उसे आर्यावत्त से बाह्य- 
प्रदेश बतलाया है।' काशिकाकार ने शाकल को वाहीक ग्राम कहा है।` भाष्यकार ने वाहीक 
ग्रामों में आरातू, कास्तीर, दासरूप्य, शाकल, सौसुक, पातानप्रस्थ, नान्दीपुर, कौकुडीवह 
और मौज का उल्लेख किया है, जिससे अनुमान होता है कि वाहीक विशाल एवं समृद्ध प्रदेश था । 
यह प्रदेश आर्यावत्त से बाह्य, किन्तु उससे सटा हुआ होगा। अन्यथा, मध्यदेशीय पतंजलि को उसके 
गाँवों की इतनी अधिक जानकारी न होती ।' भाष्यकार ने शाकल को भी ग्राम कहा है, जिससे 
अनुमान होता है कि शेष ग्रामों की स्थिति शाकल के समान ही बड़े कस्वों-जैसी होगी । पूर्वी पंजाब 
वाहीक-प्रदेश था। पाँचनद पांच नदियों का प्रदेश था। इसमें वत्तंमान पंजाब का सारा प्रदेश आ 
जाता है। राजनीतिक दृष्टि से पांचनद और वाहीक कभी इकाई नहीं रहे। भाष्यकार ने लोक- 
व्यवहार की दृष्टि से ही वाहीक और पांचनद प्रदेशों का उल्लेख किया है, जनपद के रूप में 


' नहीं। 


अम्बष्ठ--इन्हें ग्रीक लोगों ने अवस्तनोइ या अम्बस्तइ कहा है। ये चेनाव के निचले 
भाग में रहते थे। ये लोग एतरेय ब्राह्मण के समय में ही पंजाव में बस गये थे।* महाभारत में 
इनका स्थान उत्तर-पश्चिम भारत बतलाया गया है। पाजिटर के अनुसार ये पंजाब के पूर्वीय 
अंचल में बसे हुए थे और इनका शिवियों तथा यौधेयो से घनिष्ठ सम्बन्ध था ।४ सम्भवतः, बाद में 
ये लोग नमंदा के उद्गम-स्थल मेकल पर्वत के पास चले गये ।” भाष्यकार ने अम्बष्ट-प्रदेश के निवासी 
पुरुषों को आम्वष्ठ्य और स्त्रियों को आम्बष्ट्या कहा है।“ 
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६. एन० इण्डियन हिस्टा० ट्रेडि०, पू १०९-२६४। 

७. लां: ट्राइब्स इन एन० इण्डिया, पु० ९७, ३७४। 

८, ४-१-१७०, प्‌० १६३; ३-१-३, पु० १९। 
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त्रिगत्त--भाष्यकार ने त्रिगत्त-निवासी त्रैगत्तेको को क्षत्रिय कहा है।' त्रिगत्त का उल्लेख 
यौवेयादि गण में भी है। ये लोक आयुधजीवी थे। कौण्डोपरथ, दाण्डकि, क्रौटकि, जालमानि 
हाग॒प्त और जानकि या जालकि इन छह आयुधजीवी संघों का एक महासंघ था। इनमें छठा 
संघ त्रिगत्तो का था। 
त्रिगर्तो को महाभारत (सभा प० ५२-१४, १५ तथा द्रोण प० १८-१६) में पूंजाव का 
और राजतरंगिणी (५-१४४) में काश्मीर के समीप का बतलाया है। हेमचन्द्र के अभिधान- 
चिन्तामणि में त्रिगर्तं और जालन्धर पर्यायवाची कहे गये हैं। कनिघम ने काँगड़ा-क्षेत्र को, जो 
जालन्धर में चम्व पर्वत-श्रेणी और व्यास के उत्तरी मार्ग के बीच में है, प्राचीन त्रिगत्त माना है ।' 


यह पुराणों के अनुकूल है, जिनमें त्रिगत्तो को पर्वतीय जाति कहा है। वास्तव में त्रिगत्त सतलज और र ी 
रावी के बीच का प्रदेश था। काँगड़ा इसके अन्तर्गत था और इसकी केन्द्रीय नगरी जालन्धर थी ।* हर 
त्रिगत्त नाम रावी, व्यास और सतलज इन तीन नदियों के कछार में स्थित होने के कारण 
पड़ा था। इस प्रकार के गर्त्तान्त नाम रखने की प्रथा जान पड़ती है। यथा-दवाविद्गत्त, वुकगतं १ 
आदि । क) 

त्रिगर्तं प्रायः अनावृष्टि से पीडित रहता था । महाभारत (२-४८-१३) में भी त्रिगत्त में. _ 


अनावृष्टि का विशद वर्णन है। इस सन्दर्भ में भाष्यकार का यह कथन है कि वादल केवल 
त्रिगत्ते को छोड़कर अन्य सब स्थानों में वरस गया', विशेष महत्त्व रखता है । 

साल्व--४-२-१३३ सूत्र के भाष्य में कई बार साल्व का उल्लेख है। सूत्र ४-१-१७३ से | 
पता चलता है कि साल्व के अनेक अवयव थे। पाणिनि ने साल्वेय का भी उल्लेख किया है, Rv 
जो राजविशेष तथा देशविशेष का द्योतक है (४-१-१६९) । काशिकाकार (४-१-१७३) ने [ 
साल्वेय और साल्व का अर्थ स्पष्ट करते हुए बतलाया है कि साल्वा एक क्षत्रिया का नाम था, 
उसकी सन्तान सल्वेय और साल्व कहलाई। उनके निवास का नाम साल्व जनपद हुआ। इस 
जनपद के उदुम्बर, तिलखल, मद्रकार, युगन्धर, भुलिंग एवं शरदण्ड ये छह अवयव थे। इनमें रहने- बट 
वाले लोग क्षत्रिय-वृत्ति, अर्थात्‌ आयुघजीवी थे, जो साल्वक कहलाते थे। पाणिनि ने साल्वको की च्य 
हर शारीरिक चेष्टा को भी साल्वक नाम दिया है। कच्छ, सिन्धु, वर्णू गान्धार, मधुमत्‌, कम्बोज, 
काइमीर, साल्व, कुरु, रंकु आदि कच्छादि देशों के पह्नाव-ओढ़ाव, बोलचाल, खान-पान के 


s 
ST TONY ॥ 
DTA NEPA YS) 


१. ४-२-१०४, पृ ० २०९ तथा ४-२-१३७, पु० २१८। 
५-३-११७। 

३. येषासाय॒धजीविनां सङ्कानां षडन्तवर्गास्तत्र त्रिगत्तः षष्ठः। त्रियत्तंः षष्ठो येषां ते 
त्रिगत्तंषष्ठा इत्युच्यन्ते। तेष, चेयं स्मृतिः आहुर्त्रगत्तं षष्ठांस्तु कोण्डोपरथदाण्डकिक्रौष्ट 
किर्जालमानिइच ब्रह्मगप्तोथ जानकिः ।-- ५-३-११६ का०। र 
४. जालन्धरास्त्रिगर्ताः स्युः।--अभि० चि०, ४-२४। 
५. कनिघस : आकि० सर्वे रि० भाग ५, पू० १४८। 
६. एपि० इण्डि०, भाग १, पू० १०२, ११६। 

७. ८-१-५, पु० २७०। 


ण 
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'अपने-अपने अलग-अलग ढंग थे और उनके अलग-अलग नाम भी थे। उदाहरणार्थ--काच्छक भाषणशैली 


काच्छिकी चूडा या सैन्धविकी चूडा, साल्वक हसित या जल्पित इन सबकी अपनी-अपनी विशेषताएँ 
थीं।! साल्व-जनपद इन सबके अतिरिक्त तीन और बातों के लिए भी प्रसिद्ध था--पदाति 
सैनिक, बैल और यवागू।' साल्व का पदाति साल्व ही कहलाता था, साल्वक नहीं। बैल को 
साल्वक और यवागू को साल्विका कहते थे । 

साल्व का सर्वप्रथम उल्लेख  गोपथ-ब्राह्मण में (१-२-९) मिलत है। साल्व संभवतः 
उस भू-भाग का नाम था, जिसे अव अळवर-राज्य कहा जाता है ।' महाभारत (वनपर्व, 
अ० १४) के अनुसार साल्व की राजधानी साल्वपुर थी, जिसे सौभग नगर भी कहते 
थे । काशिकाकार ने साल्व-जनपद में वैधूमाग्नी नगरी का नाम दिया है, जिसका निर्माण 
विधूमारिन ने किया था।' डॉ० अग्रवाल के मत से साल्व अत्यन्त प्राचीन जाति थी, जो 
बलूचिस्तान और सिन्ध होती हुई पश्चिम से आई थी और राजस्थान में बस गई। ये शाल्वका- 
गिरि के खूप में, जो हाला पर्वत का प्राचीन नाम है और जिसका परिगणन पाणिनि ने 
किशुलक्रादि गण (६-३-११७) में किया है, अपने स्मृति-चिह्ल पीछे छोड़ आये थे।' 

उदुम्बर--उदुम्बर साल्व का एक अवयव था, जिसका राजा औदुम्वरि कहलाता था।' 
भाष्य में उदुम्बर देश में बहनेवाली नदी का नाम उदुम्बरावती वतलाया है। सभापर्व (२-१८६९) 
में उदुम्बरों का स्थान मध्यदेश बतलाया है। माकंण्डेयपुराण (१०८-९) में उदुम्वरों का उल्लेख 
कपिजलों, कुछ्वाह्यों और गजाह्वयों के साथ हुआ है। इनमें गजाह्वय लोग तो हास्तिनपुर से 
और कुर््राह्म भी किसी-न-किसी प्रकार कुरुओं से सम्बद्ध रहे होंगे। इससे अनुमान होता है कि 
ये लोग भी कुरु-प्रदेश के समीप ही कहीं रहे होंगे। पंजाब के काँगड़ा जिले में इनके सिक्के 
मिल जाने से अव इतना निर्चितप्रायं हो गया है कि उदुम्वर देश रावी और व्यास के बीच 
काँगड़ा घाटी तथा गुरुदासपुर जिले के पठानकोट के ही पास-पड़ोस का प्रदेश था और यहीं होकर 
वहनेवाली कोई नदी उदुम्बरावती कहलाती थी । भाष्य में मशकावती के सांथ उदुम्बरावती का 
नाम आने से यह अनुमान किया जा सकता है कि उदुम्बर देश की राजधानी का नाम उदुम्बरावती 
था, जिसके कारण ही इसके पास से वहनेवाली नदी का नाम उदुम्बरावती पड़ा। 

युगन्धर--युगन्धर देश के मनुष्य को यौगन्धर या यौगन्घरक कहते थे।“ युगन्धर का- 
राजा यौगन्धारे कहलाता था। डॉ० अग्रवाल ने जर्नेल एसियाटिक (]०८८०३! 45६० 


१. ४-२-१३४। 

२. ४-२-१३२५, ३६। 

३. कनिघस : आकि० सर्वे रि०, भाग २०, पु० १२०। 
४. ४-२-७६। 

५. पाणिनि, पु० ५५। 

,६- २-४-५८, पू० ४९३ तथा ६-३-१११, पु० ३६२। 
७. ४-२-७१, पु० १९४। 

८. ४-२-१३०, पु० २१७। 
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१९२९,पृ०३११-१४) में उद्धृत एक वैदिक मंत्र (जिसका वेद और संख्या नहीं दी गई है) के 
आवार पर यह निष्कषं निकाला है कि युगन्धर यमुना के क्षेत्र में कहीं था और इस प्रकार यमुना के 
ऊपरी भाग तथा सरस्वतो के वीच अम्वाला जिले में उसे मान लिया है। उनके अनुसार जगाघरी 
युगन्धर का अपभ्रंश माना जा सकता है।' श्रीविमलचरण ला का अनुमान है कि दक्षिणी पंजाव 
की पुरानी जींद रियासत ही युगन्धर-जनपद थी । महाभारत (३-१२९-९) में युगन्धर्‌को कुरु- 
क्षेत्र का प्रवेश-द्वार कहा है। काशिका के अनुसार युगन्धर साल्वों के अधिकार में था और साल्वा- 
वयद गिना जाता था। 
लुघ्न (१)--लुघ्न थानेश्वर से लगभग ४० मील की दूरी पर छोटा-सा जनपद था, जिसका 

घेरा लगभग १०० मील था। यह पूवं की ओर गंगातट और उत्तर में ऊँचे पर्वतो की श्रेणी तक 
विस्तृत था। यमुना इसके वीच से होकर बहती थी। कनिघम के अनुसार सिरमोर की पहाड़ियों 
और गंगा के बीच का प्रदेश तथा गढ़वाल का पहाड़ी क्षेत्र भी इसके अन्तर्गत था। द्वेनसांग ने इसे 
सु-लुकिन-नो कहा है। खुध्न की राजवानी भी खुध्न थी, जिसे आज भी सुध कहते हैं।' 
खुघ्न में रहनेवाले खौष्त कहलाते थे। भाष्य में स्रौष्नी स्त्रियों का आदरपूर्वक उल्लेख है। 
भाष्यकार स्रुध्न जनपद, खुध्त नगर, उसको जानेवाले मार्ग तथा वहाँ की सुख-समृद्धि से 
सुपरिचित थे। 

अजमौढ--भाष्य के अनुसार यह एक जनपद था।* काशिकाकार ने इसे जनपदावधि, 
अर्थात बड़े जनपद का एक अवयव कहा है।' संभव है, महाभारत के सुप्रसिद्ध अजमीढ-परिवार से 
इसका कोई सम्बन्ध हो। ऋग्वेद (७-१८-६९) में अज लोगों का उल्लेख है, जिन्हें तृत्सु और 
सुदासजनों ने पराजित किया था। ऋग्‌ (६-४४-६) में अजमीढ के वंशजों आजमीढों 
की भी चर्चा है। सम्भव है, इन प्रदेशों और नगरों का सम्बन्ध अजो और आजमीढों 
से हो। 
अजक्रन्द--इसका उल्लेख अजमीढ के ही साथ हुआ है। इसे भी कारिका ने जनपदावेधि 
कहा है।' ) “ 

नीप--नीप का राजा नप्य कहलाता था। 

लिचक---निचक के राजा को नैचक्य कहते थे।“ नीप के समान इसके क्षेत्र के विषय में 


भी जानकारी उपलब्ध नहीं है। 


१. इण्डिया एज नोन टु पाणिनि, पु० ५५ तथा पू० ५७। 
२. कनिघम: एन० ज्या०, पू० ३९५ से ९९। | 
३. ४-३-२५, पु० २३१; ४-३-१२, पु० २५१; ६-३-४२, पू० ३२७। ह 
४, ४-१-१७०, पु० १६३। १ र 
५. ४-२-१२५। 


६. वहो। 
४-१-१७०, पू० १६३। 
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बुध--वृध जनपद के राजा को बोधि कहते थे।' भाष्य में उदुम्बर के साथ भी बुध का 
उल्लेख है। बुध के राजा तथा उस राज के अपत्य दोनों को हो वोधि कहते थे।' बोधि लोगों की 
चर्चा महाभारत और रामायण में भी आई है।' श्री वी० सी० ला के मत से ये लोग पूर्वी पंजाब 
में किसी स्थान में रहते थे। 

` _जिह्लुव--जिह्ूव का निवासी जैह्लूवक कहलाता था) 

मालावत--मालावत्‌ लोगों का निवास-देश मालावत था। यह पर्वतीय प्रदेश था और 
वत्तमान मळाकन्द (उत्तर-पश्चिम सीमाप्रदेश) का पहाड़ी क्षेत्र था ।' 

इसी प्रकार होरावतीक और त्रोरावतोक देश इरावती* की दो या तीन धाराओं के वीच 
वसे हुए देशों के नाम थे। भाष्य का निर्गेदेश सम्भवतः देश-सामान्य का बोधक है।' काशिका में 
चिखल्लि तथा अन्तर्घन जनपदों का नाम आया है। किन्तु, इनकी स्थिति के विषय में कुछ ज्ञात 
नहीं है। अन्तर्घन काशिका के अनुसार ही वाहीक देश का एक भाग था। इसे पाणिनि ने भी 
देश कहा है, किन्तु भाष्यकार इसके विषय में मौन हैं। 

कुरु--कुरु लोगों का जनपद, जिसमें कुरुक्षेत्र या थानेश्वर, सौनपत, अमीन, कर्नाल, 
पानीपत और पास-पड़ोस का क्षेत्र सम्मिलित था, कुरु कहलाता था। इसकी सीमा उत्तर में 
सरस्वती और दक्षिण में दुषद्वती नदी थी। इसका विस्तार ९०० मील था। और राजधानी 
इन्द्रप्रस्थ थी । इन्द्रप्रस्थ का क्षेत्रफल २१ मील था।' 

कुरु जनपद के दो भाग थे- उत्तर कुरु और दक्षिण कुष । जिमर (वैदि० इन०, भाग १, 
पु ०८४) के अनुसार उत्तर कुरु काइमीर के किसी भाग को कहते थे। कुरु राष्ट्र की स्थापना के 
विषय में कहा जाता है कि चक्रवर्ती सम्राट्‌ मान्धाता ने पूर्व विदेह, अपर गोयान और उत्तर कुरु को 
विजित किया। विजय के वाद जब वे उत्तर कुरु से लोट रहे थे, तव उस देश के बहुत-से निवासी 
मान्धाता के पीछे-पीछे चले आये। जम्बूढीप में जिस स्थान पर वे लोग बस गये, वही कुरु राष्ट्र 
कहलाने लगा ” 

कुरु जनपद का राजा भी कुरु कहलाता था। भाष्यकार ने नकुल, सहदेव और भीमसेन को 
कुरु कहा है।'* कुरु में रहनेवाले कौरव या कौरवक कहलाते थे।*' कुएु-वंश की पुरुष-सन्तान को 


१. वही । २. २-४-५८, पु० ४९३। 
३. सभापवं, १३-५९० तथा भीष्मपर्व, ९-३४७; अयो० का० १२०-१५। 

४. ४-२-१०४, पू० २१३। 

५. ४-२-७२, पु० १९५। 

६. पु० १०७। 

७. ३-२-४८, पु० २१७। 

८, ३-३-४१ तथा ३-३-७८। 

९. जातक ५३७ तथा बोधिसत्त्वावदानकल्पलता ।--पल्लव ३ तथा ६४। 
१०. प्रपञ्चसुदनी, १-२२५, २६। 

११.' ४-१-११४, प्‌० १३९। १२. ४-२-१३०, पु० २१७। 
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कौरव्य और स्त्री-अपत्य को कौरव्यायणी कहते थे ।' भाष्य में अनेक वार कुरु-प्रदेश तथा कुरुजनों 
का उल्लेख हुआ है । मथुरा और कुरु के बड़े मधुर सम्बन्ध थे । ' ऐसा प्रतीत होता है कि प्राचीन कुरु 
तीन भागों में विभाजित था-कुरुक्षेत्र, कुरुदेश और कुरुजांगल ।' कुरुक्षेत्र में यमुना के पश्चिम का 
सम्पूर्ण प्रदेश था। इसमें सरस्वती और दुषद्वती के बीच की उपजाऊ भूमि सम्मिलित थी । यह 
प्रदेश पवित्र धर्मे-क्षेत्र माना जाता था । गंगा और यमुना की मध्यवर्त्ती भूमि कुरुदेश कही जातीःथी । 
कुरुजांगल ऊपर जंगल-भाग था, जो गंगा और उत्तर पंचाल के बीच काम्यक वन तक फैला 
हुआ था।' कुरु की राजधानी हास्तिनपुर थी, जो गंगा के तट पर बसी हुई थी।' 
पंचाल--कुरु के पुर्व में पंचाल और दक्षिण में मत्स्य था। वत्तंमान बरेली, बदायूँ, फरूखा- 
वाद तथा पास-पड़ोस के जिले एवं उत्तरप्रदेश का मध्यवर्ती दोआव पंचाल-प्रदेश कहलाता था। 
इसके पूर्व में गोमती और दक्षिण में चम्वल बहती थी। इस प्रकार, पंचाल उत्तर में हिमालय से 
चम्वर तक फैला हुआ था।* उत्तरकालीन वैदिक संहिताओं तथा ब्राह्मण-ग्रन्यों में पंचाल लोगों का 
सैकड़ों बार उल्लेख हुआ है। वृहदारण्यक (६-१-१) एवं छान्दोग्य (५-३-१) उपनिषदों तथा 
सांख्यायन श्रौतसूत्र (१२-१३-६) में पंचाल के ब्राह्मणों द्वारा दाशं निक चर्चा में भाग लिये जाने 
का वर्णन है। पंचाल उत्तर और दक्षिण दो भागों में विभक्त था।“ उत्तर पंचाल की राजघानी 
अहिच्छत्र और दक्षिण पंचाल की काम्पिल्य थी। यह अत्यन्त प्राचीन नगर था, जिसका उल्लेख 
वाजसनेयी संहिता (३३-१८) तक में मिलता है। उत्तर भाग में गंगा के पूर्व तथा अवघ के उत्तर- 
पश्चिम के जिले एवं दक्षिण भाग में कुर और शूरसेन-जनपदों से दक्षिण-पूर्व का तथा गंगा- 
यमुना के बीच का पूर्वी प्रदेश इसमें सम्मिलित था। 
पतंजलि ने भी पंचाल के दो भाग बतलाये हैं--पूर्व और उत्तर। भाष्यकार ने अपने 
कथन को तीन बार दुहराया है,* जिससे स्पष्ट है कि उनकेसमय में पंचाल के ये ही विभाग प्रसिद्ध थे। 
भाष्यकार इस प्रदेश से बहुत निकट रूप में परिचित भी थे, यह बात उनके अनेक उल्लेखों से 
स्पष्ट है। उन्होंने इस जनपद को सुभिक्ष, सम्पन्नपानीय तथा बहुमाल्यफल कहा है।” पंचाल 
राजतन्त्र जनपद था। उत्तर काल में जिस प्रकार कुरु-प्रदेश में संघ-शासन बन गया, उस 
प्रकार पंचाल में नहीं बन सका। कौटिल्य ने कुरुओं को “राजशब्दोपजीविनः' कहा है।” 
ह अहर पृ० ४४। 
२. ४-१-१४, पु० ३४। 
३. महाभारत, आदिपवं, ९-४३३७-४०। 
४. वनपवं, १३३-५०७१, ७८; ८०८३, ७६। 
५, रामा०, अयो० का०, अ० १२२। सभापर्व, १९-७९३, ९४। 
६. २-१-१६, nS २७३। 
७. कनघम : एन० ज्या०, पु० २६०। 
८. रेप्सन : एन० इण्डिया, पु० १६७। 
९. आ० १, पू० २७, ४-३-१५५, पु० २६५५-१११५ पू० ३४७। 
१०. १-२-५२, पु० ५५४। 
११. अशास्त्र, अनु० शामशास्त्री, पृ० ४५५। 
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भाष्य में सुपंचाल, अर्घपंचाल और पुर्वपंचाल के निवासी को क्रमशः सुपांचालक, 
अधंपांचालक और पूर्वपांचालक कहा है' और वहाँ के एक शासक ब्रह्मदत्त का उल्लेख 
किया है।' 

रंकु--रंकु-प्रदेश में रहनेवालों को रांकवक कहते थे।' पाणिनि के अनुसार इस देश की 
मनुष्य से भिन्न वस्तुओं को रांकवक या रांकवायण कहा जाता था । काशिका के अनुसार रंकुदेश 
बैलों और कम्वलों के लिए प्रसिद्ध था। डॉ० अग्रवाल यह प्रदेश अलमोड़ा के आसपास 
बताते हे ।' - 

भारद्वाज--पाणिनि ने भारद्वाज को भी देश कहा है, जिसके अन्तर्गत कृकण और पर्ण 
नामक ग्राम थे। भाष्यकार ने ऐणीक और सौसुक ये दो ग्राम भी भारद्वाज देश के अन्तगंत 
बतलाये हैं।* पाजिटर के अनुसार महाभारत में भारद्वाज प्रदेश का उल्लेख प्राय: गंगा के ऊपरी 
भागः के पर्वत-प्रदेश के लिए हुआ है और इस आधार पर वे गढ़वाल को भारद्वाज-प्रदेश 
मानते हैं। अत्रि या आत्रेय और भारद्वाजों का महाभारत, पुराणों तथा पाणिनि के गणपाठ 
तथा महाभाष्य में अनेक वार जो साथ-साथ उल्लेख मिलता है, उसका कारण इन गोत्रों का 
पारस्परिक मैथुनिक (दाम्पत्य) सम्बन्ध है। 

कोसल--भारत के सोलह महाजनपदों में कोसल भी सम्मिलित था।* इसके पश्चिम में 
कुरु-पंचाल तथा पूर्व में विदेह था। सदानीरा (गण्डक) नदी. इसे विदेह से पृथक्‌ करती थी ।” 
कोसल लोग सूर्यवंशी मन्‌ के वंशज थे। इनके पूर्वज इक्ष्वाकु थे, इसलिए कोसल को इक्ष्वांकु- 
जनपद भी कहते थे। ' रामायण-काल में इस जनपद को विशेष महत्त्क प्राप्त हुआ, किन्तु राम के वाद 


वह दो भागों में विभक्त हो गया। उनके बड़े पुत्र कुश दक्षिण-कोसल के शासक हुए। उन्होंने 


कुशस्थली नगरी, जिसे विन्ध्यमाला में उन्होंने ही वसाया था, राजधानी वनाई (वायु पु० ८८- 
१९८) । छोटे पुत्र लव उत्तर-कोसळ के राजा हुए। उन्होंने अपनी राजधानी श्रावस्ती में स्थापित 
की । जैन और बौद्ध साहित्य में कोसळ के अनेक स्त्री-पुरुषों की कथाएं हैं। वौद्धधमं के प्रारम्भ- 
काल में भी कोसल के उत्तर और दक्षिण ये दो भाग मिलते हैं। उत्तर-कोसल की दो राज- 
१. १-१-७२, पृ० ४५४। „ । 
२. अघि ब्रह्मदत्त पञ्चालाः २-३-९, पु० ४१२। 
३. ४-२-१००, पु० २०३। 
४. चही, काशिका। 
५. पाणिनि, पु० ५९। उ 
६. ४-२-१४५, पू० २१९। 
७. पाजिटर: सार्क० पु०, पु० ३२०। 
८. २-४-६२, पृ० ५००; ४-१-८९, पु० १०५। 
९. अंगु० नि०, १-२१३॥ 
१०. केम्म्रिज हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डि०, भाग १, पृ० ३०८। 
११, ४-२-१०४, पु० २१३। 
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घानियाँ थीं--श्रावस्ती और साकेत । सरयू नदी इन दोनों के बीच विभाजक रेखा थी। रामायण 
तथा अन्य प्रारम्भिक वौद्धग्रन्थो के अनुसार कोसल की पहली राजघानी अयोध्या थी, किन्तु बुद्ध 
के समय में उसका महत्त्व कम होता गया । रीज डेविड्स के अनुसार साकेत और अयोध्या दोनों 
दो पृथक्‌ नगर थे।' श्रावस्ती और साकेत भारत के प्रमुख नगरों में गिने जाते थे। इनके 
अतिरिक्‍त सतेव्य और उक्कत्थ भी वड़ नगर थे। 

काशी और कोसल लगभग समान शक्ति और क्षेत्रफलवाले जनपद थे। बाद में कोसल 
अधिक शक्तिवान्‌ वन गया और अन्त में उत्तर-कोसळ श्रावस्ती के नाम से प्रसिद्ध हुआ। महाभाष्य 
में काझिकोसलीयों का साथ-साथ ही उल्लेख मिलता है, यद्यपि पृथक्‌ जनपदों के खूप में उन्होंने 
उसमें इन्हें जनपद-समुदाय कहा है। इनमें एक जनपद दूसरे की अवधि, अर्थात्‌ उसका अवान्तर 
भाग नहीं था।` कोसल की सन्तान कौसल्यायनि कहलाती थी।' 

काशी--कोसल के समान काशी भी महाजनपद थी ।* भाष्य में इसका उल्लेख सदा कोसल 
के साथ हुआ है। इसकी राजधानी वाराणसी थी । महाभारत-युद्ध के पूवं ही काशी को राजनीतिक 
महत्त्व प्राप्त हो चुका था। उसकी सीमा गोमती तक विस्तृत थी। यह भारत का सर्वाधिक 
शक्तिशाली राज्य था।* कभी काशी का अधिकार कोसल पर और कभी कोसल का काशी पर 
हो जाताः था। पतंजलि इस स्थिति से परिचित थे। उन्होंने 'काशिकोसलीय' को इसी दृष्टि से 
एकीभूत जनपद और जनपद-समुदाय कहा है । राजनीतिक दृष्टि से क्षीण हो जाने पर काशी कभी 
कोसल का और कभी मगध का अंग बना। काशी को लेकर ही कोशल के प्रसेनजित्‌ और मगघ के 
अजातशत्रु में झगड़ा हुआ, जिसमें प्रसेनजित्‌ हार गया और काशी मगध में सम्मिलित हो गई। 

ऋषिक--ऋषिक जनपद के निवासी या उसमें होनेवाली वस्तुएं आषिक कहलाती थीं। 
ऋषिक सम्भवतः शरसेन-जनपद का एक नाम था, जिसे मतु ने ब्रह्मषि देश कहा है। 

इक्ष्वाकु--इक्ष्वाकु-जनपद, जिसे भाष्यकार ने क्षत्रिय-निवास होने के कारण इक्वाकवः, 
कहा है, कोसल का दूसरा नाम था। इसके निवासी ऐक्ष्वाक कहलाते थे। 2 

निलीनक--निलीनक में होनेवाली वस्तु या व्यक्ति को नैलीनक कहते थे। 


.१. बुद्धिस्ट इण्डि०, पु० ३४। 

२. ४-१-५४, पू० ६८1 
३. ४-१-१५५, पु० १५०। 
४. अंगु० नि०, १-२१३, ४-२५२। 
५. संयत्त नि०, १-८२ से ८५। 
६. जनपदसमुदायो जनपदग्रहणेन न गृह्यते काशिकोसलीया इति ।--४-१-५४, पु० ६८। 
७. जातक, २-११५ । 
८. ४-२-१०४, पू० २१३ । 
९, मनु, २-१९ |] 

१०. ४-२-१०४, पू० २१३। 

११. ४-२-५२, पू० १८४। 
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आरीहणक--आरीहणक में होनेवाली वस्तु या व्यक्ति आरीहणकीय कही जाती थी।' 

राजन्यक--राजन्यक, दैवयातवक, बैल्ववनक, आम्वरीषपुत्रक और आत्मकामेयक 
नाम की छोटी-छोटी जागीरें गान्धार, शैव और वासात्‌ जनपदों के समीप में थीं, जिनपर क्रमशः 
राजन्य, देवयातव, विल्ववन, अम्बरीषपुत्र और आत्मकामेय नामक आयुधजीवी पर्वतीय क्षत्रियों 
का अधिकार था। ये सब प्रदेश पश्चिमोत्तर भारत में थे। वहाँ के निवासी क्षत्रियों के स्थानान्तरण 
के साथ इन प्रदेशों की सीमाएँ भी बदलती रहती थीं । 

कुन्ति--कुन्ति का उल्लेख भाष्य में सर्वत्र कुरु और अवन्ति के साथ हुआ है, जिससे 
इसका जनपद होना स्पष्ट है। भाष्ये के अनुसार कुन्ति का राजा कौन्त्य तथा कुन्तिराज की पुत्री 
कुन्ती कहलाती थी। कुन्ति-जनों का उल्लेख काठकसंहिता के एक मंत्र में है। इन्होंने पांचालों 
को पराजित किया था। इनका प्रदेश पंचाल और कुरु-जनपद के समीप ही कहीं था। 

वृजि--भाष्यकार ने कुरु और वृजि के गाहंपत (परिवार-व्यवस्था) का विशेषतः उल्लेख 
किया है।' ये व्यवस्थाएँ, परस्पर भिन्न थीं । कुरु में परिवार छोटे-छोटे होते थे और वृजि में बहुत 
बड़े-बड़े। आज भी यह अन्तर पूर्ववत्‌ विद्यमान है । 

वृजि अष्टकुलक जाति-संघ का सदस्य था, जिसमें विदेह, लिच्छवि तथा वृजि सर्वाधिक 
महत्त्वपूर्ण थे। ज्ञातृक, उग्र, भोज और ऐक्ष्वाक भी इस संघ के घटक थे। आठवें सदस्य का नाम 
ज्ञात नहीं है। वज्जि नामक क्षत्रिय जाति का निवास और विषय वज्जि या वृजि कहलाता था । 
इनका भी लिच्छिवियों के समान वैशाली से निकट सम्वन्ध था । यही अष्टगणसंघ का प्रमुख 
नगर था। इसका वैभव अपार था। वृजियों का एक संघ या गण था । इसका पाटलिपुत्र से 
भी मधुर सम्बन्ध रहा, किन्तु वाद में अजातशत्रु ने इसे तहस-नहस कर डाला । वृजिसंघ की 
जनता, जो संघकी भक्त थी, वृजिक कहलाती थी । भाष्य में मद्र और वृजि के प्रति भक्ति का 
विशेषतः उल्लेख हे।* 

विदेह--विदेह वत्तंमान तिरहुत क्षेत्र का नाम था, जिसे सदानीरा या गण्डकी नदी कोसल 
राज्य से पृथक्‌ करती थी । इसकी राजधानी मिथिला थी । ब्राह्मण-काल से भी पूर्व विदेह संस्कृत 
हो चुका था। शतपथ-ब्राह्मण के अनुसार विदेह में आयं-संस्कृति के प्रथम प्रवत्तंक विदेघ 
मालव थे, जिन्होंने प्रतीच्य भाग से ज्ञान की ज्योति लाकर यहाँ जलाई।' विदेहों का कोसलों 
और कभी काशी के साथ संयुक्त उल्लेख भी मिलता है।* पंचविश ब्राह्मण (२५-१०-१७) में 
यहाँ के राजा निमिसाप्य का उल्लेख है।” वैदिक काल से बौद्धकाल तक विदेह वैदिक संस्कृति 
का महान्‌ केन्द्र रहा । 
१. ४-२-१०४, पू० ११३। 

२. ४-२-५२, पु० १८४। 

३. ६-२-१४२, पु० २५८ 

४, ४-३-१००, पु० २४६) 

५. शत० ब्रा०, . १-४-१-१० । 

६. तैत्ति० ब्रा०ण, ३-१०९-९ । 

७. पंचविश ब्रा, २५-१०-१७ । 
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भाष्य ने विदेह के राजा को वेदेह कहा है। दुसरे स्थान पर विदेह को एकराज्य से भिन्न 
संघराज्य माना है, जिससे पता चलता है कि वौद्धकाल में विदेह्‌ भी संघराज्य था।' 

मगध--वत्तेमान पटना और गया जिले मोटे तौर पर प्राचीन मगध कहलाते थे। 
दिव्यावदान में इसे सर्वरत्नमय सुन्दर नगर कहा है।' पतंजलि ने इसे आर्यावत्तं की सीमा के बाहर 
माना है। मगध की राजधानी गिरिब्रज या प्राचीन राजगिरि थी, जो पाँच पर्वतों से घिरी थी । 
इसका क्षेत्रफल लगभग २३०० मील था। दक्षिण में विन्ध्य और पश्चिम में सोन मगध की सीमा 
थी। मगघ बौद्धधम का प्रसिद्ध केन्द्र रहा। यहीं सारिपुत्त और मौद्गल्यायन ने बौद्धधर्म की 
दीक्षा ली थी। अशोक के समय में मगघ की राजधानी पाटलिपुत्र थी। प्रारम्भिक बौद्धकाल में 
यह व्यापार का भी वडा केन्द्र था। मगध और लिच्छवि-संघ की सीमा का निर्धारण गंगा से 
होता था। इसी प्रकार, मगध और अंग की सीमा चम्पा नदी थी। मगघ और अंग में समय-समय पर 
युद्ध होता रहता था। इसके वैवाहिक सम्बन्ध अनेक महाजनपदों से थे। गान्वार तक से मगध 
के राजनीतिक सम्वन्ध थे। 

मगध के निवासी को मागधक कहते थे। सुमागधक, अर्घमागधक, पूर्वमागधक शब्द भी 
भाष्य में आये हैं। मद्र के समान मगघ भी अच्छा उपजाऊ प्रदेश था। इसी कारण उसके लिए 
'सुमगधाः' शब्द का प्रयोग किया है । अन्यत्र भी भाष्य में ऋद्धि अर्थ में किये गये समास का उदा- 
हरण 'सुमद्रम्‌' और 'सुमगधम्‌' ही मिलता है। मगध में चावल की उपज विशेष थी। भाष्यकार 
ने मगध-शालि का इस प्रकार उल्लेख किया है, जिससे पता चलता है, कि वे उच्चकोटि के होते थे 
और मगघ से दूर-दूर तक निर्यात किये जाते थे।' मथुरा के वस्त्रों के समान ही मगध की शालि 
का वाहर आदर था। भाष्य में मगघ के राजा का भी उल्लेख मिलता है। 

अंग--मगघ के पूवं में अंग लोग रहते थे। इनकी राजधानी चम्पा (भागलपुर) के पास थी। 
अंग प्रसिद्ध षोडश महाजनपदों में था। दिग्धनिकाय (२-२३९) के अनुसार यह भारत 
के सात प्रमुख राजनीतिक विभागों में से एक था। बुद्ध के समय में यह मगध के अधीन 
वन गया और इसके बाद इसकी स्वतन्त्रता का उल्लेख नहीं मिलता, यद्यपि इसके पूर्व वह -. 
स्वतन्त्र था।' 

अंग जनपद वत्तंमान भागलपुर, मुँगेर जिलों तथा पास-पड़ोस के प्रदेश का नाम था। 


यह उत्तर में कोसी नदी तक विस्तृत था। ल 
भाष्यकार ने अंग, वंग, सुह्य और पुण्ड्र का एक साथ उल्लेख किया है और इनके निवास 


१, ४-१-१६८, पु० १६२ । 
२. दिव्यावदान, पु० ४२५ । र : 
३. १-१-७२, पु० ४५४ । 
४. २-४-८४, पु० ५१५ । 
५. तानेव शालीन्‌ भुञ्ज्महे ये मगधेषु ।आ० २, पु० ४४। 
६. जातक, ५-३१७ ६०२७१ 94 | 
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को विषयाभिघान जनपद कहा है।' अंग के निवासी पुरुष आंग या आंगक कहे जाते थे और स्त्रियां 
आंगी ।' उ 

वंग--भाष्य में जिस प्रकार अम्बष्ठ और सौवीर नाम सदा साथ-साथ आये हैं, उसी प्रकार 
अंग और वंग भी ।' वंग प्राचीन बंगाल का नाम है। वंग और कलिंग के मध्य में राढ देश था, 


११० पतंजलिकालीन भारत | 
। 
जिसके उत्तर और दक्षिण दो भाग थे। आंगी के साथ वांगी स्त्री का उल्लेख भी भाष्य में । 
| 
|] 


मिलता है। 

कलिग--भारत के पूर्वी किनारे का कलिंग जनपद महानदी और गोदावरी के बीच | 
स्थित था। छांगुळीय नदी के समीप समुद्र-तट पर बसा हुआ 'पृथूदक' भी कलिंग के ही « | द 
अन्तर्गत था। महाभारत के अनुसार वत्तंमान उड़ीसा तथा दक्षिण में वैतरणी नदी एवं १ 


विजगापट्टम्‌ तक का प्रदेश कलिंग के अन्तर्गत था। कलिंग की राजधानी दन्तपुर थी ।' भाष्यकार 
ने कलिंग को जनपद कहा है।* | 
सुह्य--सुह्य जिसका उल्लेख भाष्यकार ने अंग और वंग के साथ (४-२-५२ पृ०१८४) । 
किया है, उस प्रदेश के एक भाग का नाम था, जिसे आगे चलकर राढ कहा गया है। यह गंगा के | 
किनारे पर अवस्थित था । भाष्य में इसे पुण्डू से भी पृथक्‌ बतलाया है, जिसका समर्थन महाभारत | 
तथा पुराणों से भी होता है। | 
खण्डिक--खण्डिक भी एक जनपद था । कलिंग के साथ इसका नाम आया है । सम्भवतः, | 
यह मगघ का खानुमत स्थान है। खानुमत ब्राह्मणों का क्षेत्र था। यहाँ बिम्बिसार द्वारा प्रदत्त | 
भूमि पर आश्रित एक विद्यालय था, जिसमें वैदिक विषयों की शिक्षा दी जाती थी । इसके आचार्य | 
कूटदन्त थे और उनका समस्त सम्बद्ध भूमि तथा ग्रामों पर पूर्ण स्वामित्व था। यहाँ प्रति- 
वर्ष महायज्ञ होता था, जिसमें अनेक पशुओं की बलि दी जाती थी।* भाष्यकार ने खण्डिक का | 
' उल्लेख जिस अपलाप के उदाहरण के रूप में किया है, उससे ध्वनित होता है कि खण्डिक विद्या 
का तीर्थ था और इस प्रदेद्य में दूर-दूर के विद्यार्थी अध्ययन के लिए आते थे।” | 
| 
८ 


१. विषयाभिधाने जनपदेलुध्बहुवचन विषयाद्वक्तव्यः अङ्गानां विषयोङ्काः वभा: 
सुह्याः पुण्डराः--४-२-५२, पू० १८४ । | 
२. २-४-६२, पृ० ४९६ । | | 
३. वही । 3 
४. महाभारत, ३-११४-४। | 
क ५. महावंश, भाग ३, पु० ३६१ । | | 
a - ६. ३-२-११५, पु० २५१। । ८ ज्य 
७. धघोयी: पवनदूत, छन्द २७ । डड 
लक ८. सुमंगलविलासिनी, १-४१ तथा दिग्ध नि० १-१२७॥ जर 
नल & प 2 ९, वही । * ु द 
ss. १०. ३-२-११५, पु० २५०। | 
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उन्मत्तगंग और लोहितगंग-प्रदेशो से भी भाष्यकार परिचित थे।' ये प्रदेश गंगा के किनारे 
थे, इसमें सन्देह नहीं । काशिकाकार ने इनमें कृष्णगंग तथा शनैगंग नाम और जोड़ दिये हैं। 
ये प्रदेश-विशेषों के रूढ नाम थे । सार्थक और रूढ नाम का उदाहरण काशिका ने शी घ्गंग देश 
दिया है। शीत्रगंग किसी प्रदेश-विशेष का नाम न था, अपितु जिस स्थान पर गंगा का प्रवाह तेज 


~ होता, उस प्रदेश को कह सकते थे। इन प्रदेशों के विषय में कुछ ज्ञात नहीं है। , « 


किष्किन्धा--किष्किन्व-गन्धिकों में किष्किन्ध सुप्रसिद्ध किष्किन्धा पर्वेत के पास रहरे- 
वाले थे। यह पर्वत भारत के दक्षिण में औडू-प्रदेश था, जिसमें प्रसिद्ध किष्किन्धा गुंहा थी।' यही 
राम.यण के वारि का निवास-स्थान था । इसके पास-पड़ोस का क्षेत्र, जो आजकल मंसोर में है तथा 
जहाँ से पम्पा नदी निकली है, किप्किन्धों का प्रदेश था। गन्धिक लोग इन्हीं के पड़ोसी थे।' 
रामायण के अनुसार ये असभ्य जातियाँ थीं। 

ऋंच--क्रौंच लोभ क्रौंच पर्वत के निवासी थे। यह हिमालय के एक भाग का नाम था, जो 
आसाम के उत्तर में हिमालय की पूर्वी श्रेणी के अन्तर्गत था। पुराणों के अनुसार कात्तिकेय ने 
इसका भेदन किया था। इसके दो भागों के वीच का मागं क्रौंचरन्ध्र कहलाता था। कौंचों की 
राजधानी क्रौचपुर थी। शौर्य लोग इन्हीं के पड़ोसी रहे होंगे। भाष्य में शौर्य ग्राम का भी 
उल्लेख है। हेमचन्द्र के परिशिष्ट पर्व में भी शौर्ये नगर का नाम आया है। सम्भव है, यह नगर 
शौर्यं लोगों की राजधानी रही हो। भाष्यकार ने किष्किन्ध, गन्धिक, शौर्यं और क्रोंच को आर्यावत्तं 
से निरवसित माना है।* 

अवन्ति--अवन्ति, जिसे अवन्तिका भी कहते थे, भारत के पश्चिमी भाग में नमंदा के 
किनारे पर स्थित प्रदेश था।' रीज डेविड्स के अनुसार अवन्ति विन्ध्य-पर्वत के उत्तर में तथा 
बम्वई-प्रदेश के उत्तर-पूर्वे में थी । आपके मत से दूसरी शताब्दी के अन्त तक यह प्रदेश अवन्ति 
कहा जाता रहा, किन्छु वाद में इसका नाम मालव पड़ गया। अवन्ति के दक्षिणी और उत्तरी दो 


"भाग थे। दक्षिणी भाग की राजधानी माहिष्मती और उत्तरी भाग की उज्जयिनी थी, जो सिप्रा 


नदी के तट पर बसी थी। मोटे तौर पर वत्तंमान मालवा, निमाड़ और पास-पड़ोस का क्षेत्र इसके 
अन्तर्गत था। प्राचीन भारत में अवन्ति-क्षत्रिय बड़ी शक्तिशाली जाति के थे। अवन्ति के 
राजा को आवन्त्य और उसकी पुत्री को भाष्य में अवन्ती कहा है।' 
. १. १-४-१, पु० १०६ । द 

२. ६-१-१५७, प्‌० १९४ । 

३. २-४-१०, प्‌० ४६५ । 

४. वही । 

५, वही । ड 

६. अवन्तिषु प्रतीच्या वे ।--वनपव, ३-८९ । 

७. साम्स ऑफ दि ब्रदरेन, पु० १०७। 

८. बुद्धि० इण्डि०, पु० २८ । 

९, ४-१-१७०, पु० १६४ तया ४-१-१४, पू० २७; १-२-३९, पू ५४८ . 
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महिष्पानू--महिष्मान्‌ माहिषको का निवास था।' माहिष (क) लोगों की चर्चा 
पुराणों में आई है और वहाँ उन्हें दाक्षिणात्य कहा है। इनकी राजधानी माहिष्मती विन्ध्य और 
ऋक्ष पर्वतों के बीच नमंदा-तट पर अवस्थित थी। इसके चारों ओर का प्रदेश महिष्मान्‌ 
कहलाता था। 
विदर्भ--पतंजलि ने विदर्भ का उल्लेख किया है और उसके राजा को वैदर्भ कहा है।' 
यह वत्तंमान बरार का प्राचीन नाम था। कालिदास के मालविकाग्निमित्र (५-२०) में शुंगकाल 
में विदर्भ को अचिराधिष्ठित' राज्य कहा है और उसके राजा को 'नवसंरोपणशिथिलस्तरु:'। 
केरल--केरल तमिल के चेरल का कनाड़ी रूप है। इसका प्राचीन नाम चेर या चेरल- 
नाडू था। चेरल का अर्थ है पर्वत-श्रेणी। स्मिथ के अनुसार चन्द्रगिरि नदी के दक्षिण में पश्चिमी 
घाट का प्रदेश प्राचीन केरल था। वत्तंमान मलावार ट्रावन्कोर और कोचीन प्राचीन केरल के 
घटक थे। भाष्यकार ने केवल एक स्थान पर केरल का उल्लेख किया है और उसके राजा को भी 
केरल कहा है।' 
चोल--चोल तंजोर और त्रिचनापल्ली जिलों तथा पुदुवकोट्टा रियासत के कुछ भाग 
का प्राचीन नाम था। इसकी राजधानी उरगपुर (उरैयुर) थी, जिसे अब त्रिचनापल्ली कहते हैँ। 
भाष्य में केरल के साथ ही इसका नाम आया है। 
पाण्ड्य--प्राचीन पाण्ड्य-प्रदेश के अन्तर्गत वत्तेमान मदुरा और तिन्नवल्ली जिले एवं 
सम्भवतः रामनद और त्रावंकोर-कोचीन राज्यों का दक्षिण भाग था । इसकी दो राजधानियाँ थीं--- 
कोलइ तथा मदुरा (दक्षिण मथुरा)। ताम्रपर्णी और कृतमाला (वेगट्ट) नदियाँ इससे 
होकर बहती थीं।* 
भाष्यकार ने पाण्डु शब्द का प्रयोग देश के अर्थ में किया है और उसके राजा को पाण्ड्य 
कहा है। इससे अनुमान होता है कि दक्षिण में भी पाण्डु का कोई राज्य था, यद्यपि इसका शासक 
स्वतन्त्र था। मदुरा (मथुरा) भी पाण्ड्य और उत्तर भारत के निकट सम्बन्ध की ओर संकेत 
करता है। संभव है, पतंजलि की पाण्ड्य शब्द की व्युत्पत्ति इस कल्पना पर आश्रित हो; 
क्योंकि पाण्डुलोगों के किसी दक्षिणी राज्य का उल्लेख अन्यत्र नहीं मिलता । 
उग्र--उग्र बड़ी पुरानी तथा किसी समय सुप्रसिद्ध जाति थी। बृह॒दांरण्यक उपनिषद 
(३-८-२) में इसका उल्लेख है। अंगुत्तरनिकाय (१-२६) से उनका सम्बन्ध वैज्ञाली से जान 
पड़ता है और हस्तिग्राम से भी। सूत्रकृतांग से यह संकेत मिलता है कि उग्नों का सम्बन्ध ज्ञातुकों 


१. ४-२-८७, प्‌० १९६ । 

२. मार्कण्डेय पु०, १०७-४६ तथा मत्स्य पु०, १३-४७ । 
३. १-४-१, पू० ९७ । 

४. अर्ली हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, पू० ४६६ । 

५, ४-१-१७५, प० १६४। 

६. रायचौषरीः पालि० हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, पु० ३२८। 
७, ४-१-१६९८, पु० १६३ । 
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और लिच्छिवियों से था । पतंजलि ने उग्नो का उल्लेख किया है, किन्तु यह निश्चित नहीं कि वे 
किसी उग्र-प्रदेश से भी परिचित थे।' 

भोज--- उग्रो के साथ ही भाष्य में भोज का भी उल्लेख है। उन्होंने उग्रपुत्री और भोज- 
पुत्री का भी उल्लेख किया है। भोज यादव जाति के थे और उत्तर पुर्वी गुजरात में रहते थे। 
प्रारम्भ में इनके मध्य तथा दक्षिण-भारत में रहने का प्रमाण मिलता है। पुराणों में स्भत्यतों और 
भोजों को यदुवंश का अंग वतलाया गया है। महाभारत ने इन्हें द्रुह्य का वंशज माना है।' 

सद्रकार-- महाभारत (सभापर्व १३-५९०) के मद्रकार या मद्रको का यह प्रदेश कुरु, 
मत्स्य और शूरसेन जनपदों के समीप था। भाष्यकार ने मद्रह्ृद के साथ भद्रह्रद का उल्लेख 
किया है, जिससे अनुमान होता है कि वे मद्र के समान भद्र देश से भी परिचित थे।' 

आत्रेय--मार्कण्डेयपुराण में (५७-३९) आत्रेयों का पुष्कलों, कुशेरुको और लम्पाकों 
के साथ उल्लेख है। मत्स्यपुराण में अत्रि और आत्रेयों को एक माना है।' महाभारत में भी 
इनका अनेक वार नाम आया है।* ये सरस्वती के पास द्वैतवन में रहते थे। भाष्यकार ने 
भारद्वाजों के साथ ही इनका उल्लेख किया है" | 

चत्स--वत्सों का उल्लेख भाष्य में अनेक वार मिलता है, किन्तु विदों और उर्वो के साथ 
सदा इनका नाम आने से यह स्पष्ट नहीं कहा जा सकता कि उनका आशय वत्सगोत्रीय लोगों से 
है या वत्स-जनों से। वंश, वश या वत्स देश का उल्लेख वैदिककाल से ही प्राप्त होता है। सांख्या- 
यन श्रौतसूत्र (१६-११-२३) में भी वत्सो की चर्चा है। इस जनपद की राजधानी कौशाम्बी का 
नाम भाष्य में अनेक वार आया है । वौद्धकाल से पूर्व उत्तर-भारत में चार बड़े राज्य थे- अगध, 
कोसल, अवन्ति और वत्स । ये समीप के छोटे राज्यों को हड़पकर बलवान्‌ वने थे। मगध ने अंग 
को, कोसल ने काशी को, अवन्ति ने शूरसेन को और वत्स ने भर्ग को आत्मसात्‌ कर लिया था। 
वत्स, मगध और अवन्ति का मध्यवर्ती राज्य था । 

आभीर--पतंजलि ने शूद्रों के साथ आभीरों का उल्लेख किया है। महाभारत (शान्ति- 
पर्व, अ० ५१) के अनुसार यें अपरान्तक प्रदेश के निवासी थे। इसका समर्थन दि पेरिप्लस ओँव 
दि एरिश्रियन सी' के लेखक ने भी किया है। पेरिप्लस का काळ पतंजलि के कुछ ही बाद का है। 
महाभारत (९-३७-१) में इनकी ठीक स्थिति पश्चिमी राजपुताना में बतलाई है। टालेमी और 


१, ६-३-७०, पु० ३४७ ॥ 

२. मत्स्य पु०, ४३-४८; वायु पु०, ९४-५२ । 
३. आदिपवं, अ० ८४। 

४. अ० २, पु० ६९ । 

५. मत्स्य पु०, ११३-४३ । 

६. महाभारत, वनपवं, २६-९७१ । 

७, २-४-६२, पु० ५००। 

८. १-२-६४, पू० ५७८। 

१-२-७२, पु० ६०७ ॥ 
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पेरिप्लस आभीर या-अवेरिया देश का सुराष्ट्र से घनिष्ठ सम्बन्ध वतलाते हैं। टालेमी के समय में 
इण्डोसीदिया, जिसमें पेरिप्छस के अनुसार आभीर देश भी सम्मिलित था, तीन भागों में वॅटा था- 
सुराष्ट्र, पाताल और आमीर | ईसा-पूर्व दूसरी शती के मध्य में सम्भवतः यह देश वैक्ट्रियन ग्रीकों 
के अधिकार में चला गया, किन्तु समुद्रगुप्त की इलाहावाद-प्रशस्ति के अनुसार ईसा की दूसरी 
शती में यड्‌ दक्षिण-पश्चिम भारत की सशक्त जाति वन चुकी थी। 
यौघेय--यह पाणिनि से पूर्व को ही वीर क्षत्रिय जाति थी। पुराणों के अनुसार ये 
उश्ञीनरों की वंश-परम्परा में थे।! कनिघम ने इन्हें मुलतान के पास-पड़ोस के जोहियवर (यौवेय- 
वार) क्षेत्र में रहनेवाले जोहिया राजपूतों से सम्बद्ध वतलाया है । इनके तीन वर्ग थे। यौवेयों 
के प्राप्त सिक्कों से मी इस वात की पुष्टि होती है, जिसमें जय यौबेयगणस्य' के साथ 'डि' और 
पत्र अंकित' है। यह 'द्वितीयस्य' और 'तृतीयस्य' का वोबक है। रुद्रदामन्‌ के समय में इन लोगों 
का सुदुढ सेना-संगठन था। गिरिनार के शिलालेख से यह वात स्पष्ट है। 
शालंकायन--- भाष्य में वामरथों और शालंकायनों का नाम आया है। ये नाम सम्भवतः 
गोत्रो के हैं। शालंकायनों के तीन विभाग थे। इनके अपने संघ भी थे। डॉ० जायसवाल इन्हें 
राजनीतिक संघ मानते हैं। इनके किन्हीं प्रदेशों की कोई जानकारी अभी तक प्राप्त नहीं है। 
सम्भवतः ये क्षात्रसंघ थे, राजनीतिक नहीं । 
त्रिपुरी--त्रिपुरी चेदि-राज्य की राजधानी थी', किन्तु गुप्त राजाओं के समय में यह एक 
प्रान्त था और राष्ट्रिय के अधिकार में था। त्रिपुरी प्राचीन चेदि-राज्य (वत्तेमान जबलपुर के 
. समीप का क्षेत्र) के रूप में भी प्रसिद्ध थी। 


१. ब्रह्माण्ड पु०, ३-७४ तथा हरिवंश, अ० ३२ । 
२. एन० ज्या०, पु० २४५, २८१ । 
३. रेप्सतः इण्डियन क्वायन्स, पु० १४ । 

४. ५-१-५८, पु० ३२६। 

i ५ २-१-५१, पु० २९९। 
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ग्राम और उनके भेद----माष्यकार ने चार प्रकार के संस्त्याय (वस्तियाँ) बतलाये. हैं- 
ग्राम, घोष, नगर और संवाह।' जिस वस्ती में कुछ ब्राह्मण, कृषक तथा पंचकारुकी रहते थे, वह 
गाँव कही जाती थी । जिस स्थान में गाय-भैस आदि पशु पालनेवाले लोग प्रमुखता से रहते थे, उसे 
घोष कहते थे। जिस बड़ी वस्ती में भिन्न जातियों के वहुत-से लोग अलग-अलग अपने मुहल्ले वना- 
कर रहते थे, वह नगर कहलाती थी तथा नगर के समान वसी हुई, किन्तु उससे भी बड़ी बस्ती को 
संवाह कहते थे।' भाष्य में नगरी का भी उल्लेख है, किन्तु नगर से उसका भेद स्पष्ट नहीं किया 
गया है।' भाष्यकार ने इन चारों संस्त्यायों को आर्य-निवास कहा है ।' 

सामान्यतया ग्राम प्रत्येक वस्ती को कहते थे, चाहे वह घोष हो या नगर। जब बस्ती 
की विशेषता का उल्लेख करना होता था, तभी नगर, संवाह आदि शब्द व्यवहार में आते थे। 
इसीलिए 'विशिष्टरिङ्गो नदीदेशोऽग्रामाः' (२-४-७) सूत्र के लिए वात्तिककार को 'ग्रामप्रतिषेघे 
नगरप्रतिषेधः' वात्तिक का निर्माण करना पड़ा, जिससे ग्राम कहने से केवल ग्राम का ही ग्रहण हो, 
नगर का न हो। आज भी राजस्थान और महाराष्ट्र में ग्राम शब्द सामान्यतया हर बस्ती के 
लिए प्रयुक्त होता है। रचां ग्रामनगराणाम्‌' (७-३-१४) सूत्र के भाष्य में पतंजलि ने कहा है कि 
ग्राम और नगर में कोई अन्तर नहीं है। जो काम गाँव में होते हैं, वे ही नगर में होते हैं और जो गाँव 
में वर्जित हैं, वे नगर में भी वर्जित हैं। फिर भी, जब संस्त्याय-विशेष बतलाना होता है, तब ग्राम 
और नगर का अलग-अलग नाम लेना पड़ता है। इस विषय में कोई कठोर नियम नहीं है। कभी 
ग्राम कहने से केवल ग्राम का ही बोघ होता है और कभी नगर का भी। ब्राह्मण (३-४४) तथा 
जैमिनीय उपनिषद्‌ में जिन महाग्रामों की चर्चा है, वे संभवतः संवाह रहे होंगे। केगी के अनुसार 
वैदिकयुगीन- भारत में नगर नहीं थे। पद्यपि वाजसनेयी संहिता (३३-१८) में काम्पिल्य का 
उल्लेख है। पश्चिम भारत में ग्रामों ही संख्या बहुत थी। वहाँ पुर्व के समान अरण्य नहीं थे। 
ऐतरेय (६-३३) और शतपथब्राह्मण (१३-३-७-१०) में जिन महारण्यों की चर्चा है, वे पर्वे में 
ही थे। महाभाष्य में उदीच्य और वाहीक प्रदेश के ही ग्रामों का उल्लेख . है। शेष भारत के 
नगरों के ही नाम आये हैं। १ 


संस्त्यायविशेषा होते ग्रामो घोषो तगरं संवाह इति।--७-३-१४, पु० १८० । 
प्राकारो नगरस्य, ५-१-१३. पू० ३०४ 

८-४-४२, पु० ४९६। | ; 
कः पुनरायेनिवासः? ग्रामो घोषो नगर सवाहु इति।--२-४-१०, पु? 
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भाष्य में ग्रामों और नगरौं के प्राच्य और उदीच्य ये दो भेद मुख्य हैं। उदीच्य देश में 
प्राय: ग्रामों का उल्लेख है, नगरों का बहुत कम, यद्यपि प्राच्य देश में ग्राम और नगर का उल्लेख 
पृथक्‌-पृथक्‌ है।' प्राच्य देश में नगरों की संख्या अधिक थी । इसका एक कारण यह भी हो सकता 
है कि जिस समय सिन्धू, और पांचनद आयं-सभ्यता के केन्द्र थे, उस समय देश कृषिप्रधान था । 
कृषि कीम्ग्रधानता में ग्राम तो समृद्ध बन जाते हैं, किन्तु नगरों का निर्माण नहीं होता । वाद में जब 
प्राच्य देश विद्या और संस्कृति का केन्द्र वना, तब व्यापार उन्नत हो चुका था। गणतन्त्रो के स्थान 
` पर बड़े-बड़े एकतन्त्र राज्य गठित हो चुके थे। फलतः, वड़े नगरों का निर्माण हुआ। वस्तुतः, 
भाष्यकार के समय में सभ्यता का केन्द्र प्राच्य देश से और'आगे पूर्व में बढ़ गया था। भाष्य के 
उदाहरणों से स्पष्ट है कि पाणिनि की दृष्टि में शालातुर (लाहोर) से पूर्व का प्रदेश, जिसकी पूर्वी 
सीमा कुरु-पांचाल थी, प्राच्य था। इससे और पूर्व की ओर उनका ध्यान कम गया था। गया भी 
तो, वे प्राच्यदेश उसे नहीं मानते थे; क्योंकि वह प्रदेश आयंदेश की सीमा से बाहर था। इसलिए, 
ग्राम-नगरों के सम्बन्ध में भाष्यकार ने भी सिन्धु-वाहीक को उदीच्य और उससे पूर्व पांचाल तक 
के प्रदेश को प्राच्य कहा है। 

पाणिनि ने उत्तर-पद के आधार पर ग्रामों के वर्गीकरण का प्रयत्न किया था। इनमें तीर, 
रूप्य, घन्व, प्रस्थ, पुर, वह, कच्छ, अग्नि, वक्त्र, गर्त, कन्या, पलद, नगर, ग्राम, ह्रद आदि उत्तर पद 
मुस्य हैं। उदीच्य देश के सम्बन्ध में उन्होंने भी सर्वत्र ग्राम शब्द का ही प्रयोग किया है, नगर 
का नहीं। पतंजलि के समय में वर्गीकरण का यह प्रकार छोटा पड़ने लगा था। उनके समय में 
ऐसे अनेक नगरों का निर्माण हो चुका था, जो इनसे स्वतन्त्र थे । पतंजलि ने सूत्रकार के ग्राम- 
सम्बन्धी सूत्रों में अधिकांश के उदाहरण नहीं दिये हैं, अन्यथा उनकी सूची बहुत बड़ी होती। 
उनके ग्रामों के नाम यों ही अन्य प्रसंगों में आ गये हैं। भाष्यकार के ग्रामों और नगरों में निम्न- 
लिखित प्रमुख हैँ 

कापिशी--कापिशी का स्वतन्त्र उल्लेख तो भाष्यकार ने नहीं किया है, किन्तु पाणिनि 
के 'कपिञ्याःष्फक्‌' (४।२।९९) सूत्र पर उन्होंने एक वात्तिक का निर्माण कर कापिशी के साथ 
वाल्लि, उदि और पादि को भी जोड़ दिया है, जो इस बात का प्रमाण है कि वे कापिशी से सम्यक्‌ 
परिचित थे। टालेमी के अनुसार यह नगरी काबुल से १५५ मील उत्तर-पूर्व की ओर वसी हुई 
थी। जुलियन के मत से कापिशी कोहिस्तान के उत्तरी छोर पर पंजशीर और तगाओ की घाटी 
में स्थित थी। ह्वेनसांग ने इसका विस्तार १० ली०' वतलाया है। कापिशी फलों और अन्न को 
उपज के लिए प्रसिद्ध थी। वील के बुद्धिस्ट रेकाईस ऑंव वेस्टने वल्ड' (१-५४) के अनुसार 
यहाँ का राजा क्षत्रिय था, जो प्रति वषं मोक्षमहापरिषद्‌ का आयोजन करता था। यहाँ के निवासी 
निर्दय और भयंकर थे। वे ऊन के वस्त्र पहनते थे। कापिशी सुरा के लिए प्रसिद्ध थी) कौटिल्य 
के अर्थशास्त्र (अधि०२, अ० २५) में भी कापिशी का उल्लेख मिलता है। 


१. ७-३-२४, ४-२-१०९, ४-२-११७। 
२. ४-२-१०६९, ११०, १२१, १२२, १२६, १४२। 
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मशकावती--मशकावती का उल्लेख भाष्यकार ने नदी के प्रसंग में किया है।' इस 
नगरी से सम्बद्ध नदी भी मशकावती कहलाती थी। यह नगरी अश्मको (४-१-१७३) की राज- 
धानी थी, जिसे मसग कहते थे। मशकावती मलाकन्द दरें के पास-पड़ोस वसी हुई थी। 'केस्त्रिज 
हिस्ट्री आव इण्डिया' (भाग १, पृ० ३५३) के अनुसार सिकन्दर की सेनाओं ने इस पर 
आक्रमण किया और नगर पर अधिकार कर सारी सेना को मौत के घाट उतार दिया था। 

तक्षशिला--सिन्धु के पूर्व की ओर वसी हुई यह नगरी गान्धार की प्राचीन राजधानियों 
में एक थी। कनिघम के अनुसार काल-का-सराय के एक मोल उत्तर-पूर्व में शाह-ढेरी के पास के 
टीले प्राचीन तक्षशिला के अवशेष हैं। यहाँ खुदाई में ५५ स्तूप, २८'मठ और ९ मन्दिर मिले हैं। 
अशोक के समय में कुणाल यहाँ का राष्ट्रिय था। उस समथ इस स्थान में उपद्रव होते रहते थे। 
एरियन ने इसे महान्‌, समृद्ध और जनाकीर्णं नगर कहा है। प्लिनी ने इसे पर्वत-पाद के समतल 
प्रदेश में स्थित प्रसिद्ध नगरी वतलाया है। यह ८० वर्ष तक ग्रीक शासन में रही और बाद में अशोक 
के अधिकार में आई। ह्वेनसांग ने इसका घेरा ६॥ मील बतलाया है। तक्षशिला प्राचीन भारत 
के सबसे बड़े शिक्षा-केन्द्रों में थी ! 

वाहीक ग्राम--उदीच्य और वाहीक ग्रामों में कखतीर, वायसतीर, चणाररूप्य, मणि- 
रूप्य, शिवपुर, वाडवकर्ष, निलीनक, औलूक, आरात, कास्तीर, दासरूप्य, शाकल, सौसुक, निषा- 
हंकपू, दाक्षिकषुं, मालाप्रस्थ, पातानप्रस्थ, कांचीपुर, नान्दीपुर, वातवह, कौकुडीवह, आप्रीतमामु, 
मोज और करन्तव नाम भाष्य में आये हैं।' इनमें से अधिकांश के विषय में कुछ ज्ञात नहीं है। 
शिवपुर का मूल नाम शिविपुर था। शारकोट के शिलालेख के अनुसार यह शारकोट का पुराना 
नाम था। शारकोट शिवियों की राजधानी थी' और झेलम तथा चेनाव के संगम से कुछ दूर उपर 
की ओर अवस्थित थी । अब इसके केवल खण्डहर-पत्थर अवशेष हैं। पातानप्रस्थ काइमीर में 
काँगड़ा घाटी के प्रवेश द्वार पर स्थित पठान या पठानकोट का प्राचीन नाम था। यह उदुम्बरों की 
राजधानी थी। 

शाकल--शाकल या शागल मद्रदेश की राजघानी थी।* यह रावी या इरावती के पश्चिम 
में आपगा नदी के किनारे, जिसे अब अयक कहते हैं स्थित थी। महाभारत में इसे शमीपीलु और 
करीलों के वन के मध्य में वसी बतलाया गया है ।* पीलुवृक्ष पंजाब के इस भाग में बहुत अधिक होते 
भी हैं। ह्वेन्सांग (६३०६०) ने भी शाकल के पास पो-लो-श वनों का वर्णन किया है, जो कनिघम 
के मत से पीलु ही हैं। महाभारत के अतुसार मद्र लोक जात्तिक और वाहीक भी कहे जाते थे। 


१. ४-२-७१, पु० १९४। 

२. ४-२-१०४, वा०; २, ३, ५, २४, २५, २७, पु० २०४-१३। ` 
३. महाभारत, २-२-१४ 

४. कुनिघम: आकिया० सर्वे रि०, भाग १४, प° ११६ । 

५. १-३-१०, पु० ३६। _वब्दायुदेखिया हि 
६. शमीपीलकरीराणां वनेषु सुखवत्मंसु । इण्डिका०, प्रो० लेसेन, 


पु० ७३-७४। 


~ 
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कनिघम ने पर्याप्त खोजवीन के पश्चात्‌ शांगलवाला टिवा नामक पहाड़ी पर के ध्वंसावशेषों को 
ही शाकल माना है ।' मिलिन्दप्रश्‍न (पृ०१-२) के अनुसार यह व्यापार का भी केन्द्र था। 'कैम्न्निज 
हिस्ट्री ऑव इण्डिया' ( १-५४९-५०) के अनुसार ई० १० ३२६ में इस पर सिकन्दर ने अधिकार 
कर लिया । पतंजलि ने शाकल को वाहीक-ग्राम कहा है। सम्भव है, उनके समय यह नगरी 


“इतनी विशार न रही हो। इनके अतिरिक्त कपिष्ठल का उल्लेख पाणिनि ने गोत्र के रूप में किया 
था, किन्तु भाष्यकार के कथन से जान पड़ता है कि वे गोत्र से भिन्न कपिष्ठल से भी परिचित थे। 


यह संभवतः कर्नाल जिले का वर्तमान कैथल स्थान है। 
हास्तिनपुर--कुरुओं की यह प्राचीन राजधानी उत्तरप्रदेश के मेरठ जिले में थी। 
पतंजलि ने इसे गंगा-तट पर वसा हुआ बतलाया है। कनिघम ने इसे मेरठ की मवाना तहसील का 
एक पुराना कस्वा माना है।' विविध तीर्थकल्प के अनुसार इस नगर को राजा हस्तिन ने भागी रथी- 
तट पर वसाया था। भगवान्‌ महावीर यहाँ कई बार गये थे। भगवती-सूत्र (२-९), हरिवंश 
(२०-१-५३, ५४) तथा भागवतपुराण (९-२१-२० ) इन तथ्यों की पुष्टि करते हैं। पाजिटर 
के अनुसार हस्तिन के दो पुत्र हुए- अजमीढ और द्विमीढ। इनमें अजमीढ ने हास्तिनपुर में पौरव 
परम्परा स्थिर रखी। अधिसीम कृष्ण के पुत्र निकक्षु के शासन-काल में यह नगर गंगा से कट- 
कर वह गया। तब यहाँ के राजा कौशाम्बी में जाकर रहने लगे।' 
स्रुध्न (२)--पतंजलि ने वार-वार सुष्न का उल्लेख किया है। यह स्थान हास्तिनपुर से 
४० मील की दूरी पर उत्तर में स्थिव था।' मथुरा से इसका निकट सम्बन्ध रहा होगा। कई 
स्थानों पर भाष्य में सुष्न और मथुरा का इस ढंग से उल्लेख मिलता है, मानों उनमें दैनन्दिन याता- 
यात-संवंध रहता हो।' उन्होंने सरुष्न जानेवाले मार्ग का उस पर खड़े होकर उल्लेख किया जान 
पड़ता है। सम्भवतः, मथुरा से सुघ्न को सीधा मार्ग जाता था। अश्वादि पशु इसी मार्ग से खुघ्न 
को ले जाये जाते होंगे । 'स्रोघ्न प्रासादों और प्राकारों की भी भाष्य में चर्चा है, जिससे स्पष्ट है कि 
स्रुध्न बड़ी सम्पन्न नगरी थी। सौध्नी स्त्रियों के लिए भी भाष्यकार ने श्रेष्ठ विक्षेषणो का प्रयोग 
किया है।” खुघ्न, जिसे अव सुध कहते हैं, खुघ्न जनपद की राजधानी थी। कनिघम के अनुसार 


१. कनिघम : एन० ज्या०, पृ्‌० २०६-१९ । 

२. ८-३-९१, पृ० ४६२ । 

३. अग्रवाल: पाणिनि, पू० ७१ । 

४. अनुगङ्गम्‌ हास्तिनपुर, २-१-१६, प्‌० २७३ । 

५. एन० ज्या०, पृ० ७०२ । 

६. पाजिटरः डायनेस्टीज ऑफ्‌ दि कलि एज, पु० ५ । 
७, आकि० सर्वे रि०, भाग १४, पु० ११६। 

८. आ० २, पु० ४२ । 

९. अयं पन्थाः सुघ्नम्‌पतिष्ठते।--१-३-२५, पु० ६४ । 
१०. १-४-५१, पु० १८१ । 

११. ४-३-३९, पु० २३३ । 


॥ 
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स्रुघ्न चारों ओर से प्राकृतिक सीमाओं द्वारा दृढता से सुरक्षित था और इस प्रकार वह वास्तव में 
दुर्गे था। खुघ्न का घेरा लगभग चार मील था। आज सुघ, मण्डलपुर, दयालगढ़ और बुरिया 
ये गाँव प्राचीन खुध्न की ही भूमि पर बसे हैं, जिनकी कुल जनसंख्या लगभग २००० है। इन स्थानों 
में दिल्ली के तोमर राजाओं से वुद्धकाल (५०० ई० पु०) तक के सिक्के प्राप्त हुए हैं। 
ख्रुध्न नगरी मेरठ, सहारनपुर-अम्वाला होकर उत्तर पंजाब जानेवाले मुख्य मार्ग पर्‌ स्र्थित थी ।, 
यहीं होकर यमुना के लिए मार्ग जाता था । महमूद गजनवी, तैमूरलंग और वावर कन्नौज, हरद्वार 
और दिल्ली की लूट एवं विजय के वाद इसी मार्ग से वापस छौटे थे। पतंजलि के समय में भी 
यह भाग प्रसिद्ध रहा होगा, जिसका उन्होंने अंगुलि-निर्देशपुर्वक उल्लेख किया है। काशिकाकार के 
कथन से भी ज्ञात होता है कि स्रुघ्न पाटलिपुत्र से तक्षशिला जानेवाले उत्तरापथ के मुख्य मार्ग 
पर स्थित था।' 

सथुरा--पतंजलि के समय में मथुरा भारत की सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण नगरियों में थी। 
मथुरा, खुध्त और पाटलिपुत्र इन तीनों का उल्लेख भाष्य में सबसे अधिक हुआ है।' 

मथुरा शूरसेन जनपद की राजधानी थी, यद्यपि भाष्य में शूरसेन जनपद का नाम नहीं है। 
वैदिक काल में इस नगरी का उल्लेख नहीं मिलता। पाजिटर के अनुसार इत्रुष्न ने लवणासुर को 
मारकर और मबुवन के अरण्य को काटकर मथुरा को वसाया था ।' इसे मधुरा भी कहा जाता था।' 
ग्रीक इतिहासकारों ने इसे मधुरा या मेडोरा कहा है। बौद्ध-जैनग्रन्थों, फाह्यान, ह्वेन्सांग और 
टालेमी के वर्णनों से स्पष्ट है कि ईसा-पुर्वे ३०० से तीसरी शती के अन्त तक यह नगरी बहुत ही 
महत्त्वपूर्ण रही। पतंजलि से यह भी पता चलता है कि मथुरा व्यापार-उद्योग के लिए प्रसिद्ध और 
धन-धान्य से समृद्ध नगरी थी ।' कुरु जनपद से उसके व्यापारिक सम्बन्ध घनिष्ठ थे और वड़ी संख्या 
में कुरु लोगों का मथुरा में आना-जाना लगा रहता था। कुरु के साथ मथुरा के वड़े प्रिय 
सम्बन्ध थे। 

मथुरा कई शताब्दियों तक बौद्धधर्म का केन्द्र रही। पतंजलि-काल में वहाँ जैन पर्याप्त 
संख्या में बस चुके थे। कुषाण-काल से पूर्व मथुरा में वाघपाल, धनभूति और उनके पुर्वजों का 
शासन था। यह बात खुदाई में प्राप्त रेलिंग, स्तम्भो तथा लेखों से विदित होती है। भरहुत के 
द्वार-मार्ग के लेखों में भी इन शासकों के नाम हैं। उनमें यह स्पष्ट उल्लिखित है कि शुंगों के 
राज्यान्तगत (शुङ्गानां राज्ये) वाधपाल ने ये स्तम्भ बनवाये थे। इस समय मथुरा-राज्य शृंग- 
राज्य की सीमा के अन्तगंत- रहा होगा। लेखों में यह बात स्पष्ट नहीं है कि. वाधपाऴ स्वयं राजा 
था या नहीं। [ 
१ ६-३-४२, पु० ३२७ तथा अन्तरा तक्षशिलां पाटलिपुत्रं च त्नुध्तस्य घ्राकाराः = 
२-३-४ काझि०। 

२. अ० २, पु० ४२; १-२-६४ आदि। 

३. एन० इण्डियन . हिस्टा० ट्रेडिशन, पु० १७० । 

४. १-२-५२, पु० ५५३। 

५. देविल्स ऑफ्‌ फाहियान वैटसं-य॒वानचांग, पु० क्तसदाः ४२ तथा १-२०१ । 


६. प्रियकुरुचरा मथुरा बहुकुरुचरा मथुरा ४-१-९४; प० २४ | 
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मथुरा ने न जाने कितने राजनीतिक उत्थान-पतन देखे हैं। शत्रुघ्न ने अपने दो पुत्रों 
इवभु और शूरसेन के साथ यहाँ शासन किया।' महाभारत और पुराणों के अनुसार यहाँ यादवों 
का शासन रहा।' अन्धक और वृष्णि यहाँ पहले निवास करते थे।' बाद में राक्षसों से भीत होकर 
वे यहाँ से चले गये और उन्होंने द्वारावती को राजधानी वनाया। मगथराज जरासन्ध ने इसे 


आक्रान्त किया।" महाप्रयाण के समय युधिष्ठिर ने वज्ननाभ को मथुरा का शासन सौंपा था। 


अन्धको के शासन-काल में यह नगरी उग्रसेन के अधिकार में थी।' गुप्त-सा म्राज्य के उत्थान के 
पहले यहाँ सात नाग-राजाओं ने शासन किया । बुद्धकाल में मथुरा के शासक को मातृपक्ष द्वारा 
उज्जयिनी से सम्वद्ध होने के कारण अवन्तिपुत्र कहते थे ।“दीपवंश के अनुसार यह सर्वोत्तम नगरी थी । 
जैनग्रन्थों के अनुसार यहाँ वासुदेव नामक शक्तिशाली राजा था। प्रौबेथों का भी शासन 
मथुरा पर समुद्रगुप्त से पूर्व रहा । पंजाव और काबुल के शासक मिनाण्डर का भी मथुरा पर 
अधिकार रहा ।* मेगास्थनीज के समय में इस पर मौर्यो का शासन था। प्रथम शताव्दी में शक 


राजाओं ने हिन्दूनराजाओं का उन्मूलन कर मथुरा पर अपना आधिपत्य स्थापित किया। द्वितीय | 


शताब्दी में मथुरा कुषाण राजा हविष्क के अधिकार में आई । पतंजलि के समय में मथुरा शुंग- 
राजाओं के अधिकार में थी; यद्यपि कुछ विद्वानों को इसमें सन्देह है। फिर भी, शुंगों के प्रभाव में 
'तो वह अवश्य थी। पतंजलि हारा अत्यधिक आत्मीयता के साथ बार-बार मथुरा का उल्लेख किया 
जाना भी इस कथन के पोषण में सहायक है। 

फाह्यान के अनुसार मथुरा में बहुत बौद्ध मठ थे, जो भिक्षुओं से भरे रहते थे। कृषि यहाँ 
का मुख्य व्यवसाय था । अच्छे रेशे की कपास, कपड़ा और सोना यहाँ का प्रसिद्ध था। भाष्यकार ने 
भी यहाँ के कार्षापण और सुन्दर वस्त्रों का उल्लेख किया है। अंगुत्तरनिकाय (३-२५६) में 
अवश्य यहाँ की सड़कें विषम, रजोमयी, चण्डशुनका, दुलंभपिण्डा और वालायक्खा (पशु-प्रेतों 
से भरी) कही गई हैं। ; 

प्राचीन मथुरा यमुना के दक्षिण तट पर इन्द्रप्रस्थ और कौशाम्बी के मध्य स्थित थी। 
गंगा-तट पर अवस्थित सांकास्यनगर यहाँ से चार योजन दूर था।* वर्तमान मथुरा यमुना के कटाव 


१. रामा० ७-६२-६। 

२. विष्णु पु०, ४-१३-१ तथा वायु पु०, ९६-१, २ । 

३. ब्रह्मपुराण, अ० ३४। 

४. हरिवंश पु०, अ० ३७। 

५. स्कन्द पु०, विष्णुखण्ड। 

६. पाजिटर: एन० इण्डियन हिस्टा० द्रेडि०, पू० १७१। 

७. वायुपुराण, अ० ९९। 

८. रायचोधुरी : पालि० हिस्ट्री ऑफ्‌ एन० इण्डिया, पु० ३९१। 
९. स्मिथ: अर्ली हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, चौथा सं०, पू० २१०। 
१०. बही, पु० २८६ । 

११. कच्चायनः पाली ग्रामर, भाग रे, अ० १। 
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के कारण उत्तर की ओर हट गई है। भाष्य में पाटिलपुत्र इससे पुर्व दिशा में वतलाया 
गया है।' 

माथुर लोग स्वास्थ्य और सौंदर्य के लिए प्रसिद्ध थे। भाष्यकार ने उन्हें सांकारयो और 
पाटलिपुत्रको से अधिक सुन्दर कहा है । 

अहिच्छत्र--अहिच्छत्र के रहनेवाले पुरुष आहिच्छत्र और स्त्रियां आहिच्छत्रेकहलाती 
थीं । अहिच्छत्र उत्तर पंचाल की राजवानी थी ।' महाभारत से भी इसकी पुष्टि होती है। अहि. 
च्छत्र उत्तरप्रदेश के बरेली जिले में स्थित रामनगर का प्राचीन नाम था । यहाँ जो सिक्के मिले 
हैं, उनसे पता चलता है कि वराहमिहिर यहाँ का शासक रहा था । पभोसा के गुफालेख से भी इस 
बात का पता चलता है। सौनकायनि भी यहाँ का शासक था। प्रयाग के समुद्रगुप्तवाले शिलालेख 
में जिस शक्तिशाली राजा अच्युत का नाम आया है, उसके सिक्के भी अहिच्छत्र में मिले हैं। 
अहिच्छत्र को कहीं-कहीं अहिक्षेत्र भी लिखा गया है। वैसे इसका प्राचीनतर नाम अहिच्छत्र था, जो 
लूडसं के ब्राह्मी शिलालेखो की सूची के एक लेख में सुरक्षित है। यह रूप टालेमी के अदिसद्र से भी 
मिलता है।* हरिवंशपुराण के अनुसार अजून ने यह नगर द्रोणाचार्य को दे दिया था । विविध तीर्थः 
कल्प के अनुसार इसका प्राचीन नाम संख्यावती था। एक वार पाइवेनाथ इस नगर में ग्रमण 
कर रहे थे कि कमठासुर ने ईर्ष्यावश इतनी वर्षा की कि सारा नगर जलमग्न हो गया और पाइवे- 
नाथ भी आकण्ठ जलमग्न हो गये । तव नागराज ने रानियों-सहित उन पर फनों का क्षत्र लगा दिया 
और उनके शरीर को कुण्डली से आवृत कर उनकी रक्षा की। तब से इस नगर का नाम अहिच्छत्र 
पड़ गया । ह्वेन्सांग के समय तक इसका महत्व बना हुआ था। आज यह स्थान खण्डह्रो के रूप 
में है। प्राचीन किले के ध्वंसावशेष, जो मीलो में बिखरे हैं, पाण्डु का किला कहलाते हैं। इसे देखने 
से पता चलता है कि इस किले में ३४ बुं थे। 

कात्यकुन्ज--कान्यकुन्ज उत्तरप्रदेश के फरूंखाबाद जिले के वत्तंमान कन्नौज का पुराना 
नाम है। भाष्यकार ने अहिच्छत्र के साथ ही इसका उल्लेख किया है। इसके गाधिपुर, कुशस्थल, 
और महदप नाम भी मिलते हैं ।' रामायण (बालकाण्ड) के अनुसार यह विश्वामित्र की जन्मभूमि 
थी। भागवतपुराण (६-१-२१) में इसे अजामिल की नगरी कहा है। कान्यकुब्ज भी 
पंचाल-जनपद के अन्तर्गत था।' ~ 

सांकाइय--सांकाल्य, जिसे पालि-ऱ्रन्यों ने संकस्स कहा है, फरूखाबाद (३०प्र०) जिले में 
अवस्थित एक ग्राम था, जिसे आजकल संकीसा कहते हैं। यह स्थात कुण्डारकोट से ३६ मील 
उत्तर में तथा अलीगंज से दक्षिण-पूर्व की ओर ११ मील दुर है। इटावा से उत्तर-पूर्व की ओर 


१. १-१-५७, पु० ३५७ । 

२. ५-३-५७, पु० ४५४ । 

३. रेप्सनः एन० इण्डिया, पु० १६७। 
४. आदिपवं, अ० १४० । 

५. से क्रिण्डिल: इण्डिया ऐज० डिस्क्राइब्ड बाइ टालेमी, पु० १३४ । 

६. अभि० राजेन्रकोष, ४-३९। ` ह 
७. एपिग्राफिका इण्डिका, भाग ४, पु० २५३। . 
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की ओर एवं फतहगढ़ से २३ मील दूर, इटावा जिले में अतरंजी और कन्नौज के वीच कालिन्दी 
(प्राचीन इक्षुमती) नदी के उत्तरी तट पर स्थित संकिस्स वसन्तपुर का प्राचीन नाम था। 
पतंजलि के अनसार सांकाइय गवीधुमान्‌ से चार योजन दूर था।' यह दूरी गवीधुमान्‌ की सीमा 
की समाप्तिश्से सांकाइय के सीमारम्भ तक थी। सांकाइय के निवासी सांकाइयक कहलाते थे। 
सौन्दर्य की दृष्टि से भाष्यकार ने पाटलिपुत्रकों एवं माथुरों दोनों को इनसे श्रेष्ठ माना है और 
वार-वार इस कथन को दुहराया है। 
गवीघुमान्‌--गवीधुमान्‌ सम्भवतः वर्तमान कुण्डरकोट है, जो इटावा से उत्तर पूव की 
ओर २४ मील और फरुंखावाद जिले में स्थित संकिसा से ३६ मील दूर है।' पतंजलि ने गवीधुमान्‌ 
को सांकाश्य से चार योजन दूर वतलाया है। 
कौशाम्बी--पतंजलि ने विना कोई विशेष विवरण दिये बारह वार कौशाम्बी का उल्लेख 
किया है। इससे केवल इतना पता चलता है कि यह अत्यन्त प्रसिद्ध स्थान था और वे इससे बहुत 
अधिक परिचित थे। काशिकाकार ने इसे कुशाम्ब द्वारा बसाई गई नगरी कहा है।' 
कौशाम्बी को पालि-ग्रन्थो में कोसम्वी और चीनी ग्रन्थों में किआउ-शेंग-मि कहा है। 
यह वंश या वंत्स जनपद की राजधानी थी। इलाहावाद जिले का कोसमग्राम, जो प्रयाग से लगभग 
३० मील दूर दक्षिण-पश्चिम में यमुना के किनारे स्थित है, कोशाम्वी का वत्तेमान रूप है। 
जैन आज भी इसे कौशाम्बी कहते हैं।' ह्वेन्सांग के अनुसार कौशाम्बी प्रयाग से ५००० ली० की 
दूरी परःस्थित थी। इसके तथा प्रयाग के वीच में हाथी आदि वन्य पशुओं से भरा सघन वन था। 
इस आधार पर कुछ लोगों को उपर्युक्त मत स्वीकार नहीं है। मेजर वास्ट ने रीवाँ, स्मिथ ने 
भरहुत के समीप का प्रदेश तथा वैटसँ ने बाँदा जिले में अजयगढ़ का उत्तरी-पूर्वी भाग को 
कौशाम्बी माना है। ° 
पौराणिक परम्परा के अनुसार पुरुवंशीय वत्सराज उदयन यहाँ के प्रसिद्ध राजा हुए। 
पुरु लोगों की राजधानी हस्तिनापुर और राज्य कुरुक्षेत्र था। जव हस्तिनापुर को गंगा ने नष्ट | 
कर दिया, तब परीक्षित के वंशज राजा यहाँ चले आये । महाभारत के अनुसार यमुना वत्स में 


यह ४० मील दूर पड्ता है । कुछ लोगों के मत से सांकाश्य कन्नौज से ४५ मील उत्तर-पश्चिम 


गवीधुमतः सांकाश्य चत्वारि योजनानि। गवीधुसतो निःसुत्य यदा चत्वारि | 
योजनानि भवन्ति ततः सांकाइयम्‌ ।--२-३-३८, पू० ४२६। | 
२. सांकाइयकेभ्यः पाटलिपुत्रका अभिरूपतराः।--१-३-११, पृ० ४५। | 
३. एन्‌० एल्‌० देः--ज्या० डिक्श०, पु० ५९। 
४. १-१-५६, १-२-४४ आदि । 
न ५. ४-२-६८। 
ब्ध ६. कानिघम : आकिया० सर्वे रि०, भाग १, पू० ३०३॥ 
क नरर कनिघस: आकि० सर्व रि०, भाग १, पु० ३०३ तथा जर्नेल ऑफ रा० ए० सो० 
१९०४, पृ० २४९ तथा वेटसं, २-३३९। 
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होकर वहती थी । कौशाम्बी साकेत को श्रावस्ती एवं प्रतिष्ठान से जोड़नेवाले व्यापार-मार्गो का 
केन्द्र-स्थल थो ।' कोसम में प्रद्योत का वनवाया हुआ ईटों का किला आज भी वत्तंमान है । 
साकेत--साकेत उत्तर-कोशल की राजधानी तथा उसका अत्यन्त महत्त्वपूर्ण नगर था, 
जहाँ से यमुना पारकर कौशाम्बी के लिए मार्ग जाता था। श्रावस्ती से साकेत तक सात बार थके 
हुए घोड़े वदलकर रथ द्वारा जाया जा सकता था।' यह नगर कोसल की उत्तरी पूर्वी सीमा पर 
अवस्थित था और भारत के छह प्रमुख नगरों में था।' विनयपिटक (१-८८) के अनुसार साकेत 
और थावस्ती का मार्ग डकैतो से भरा था, जो भिक्षुओं तक को लूट लेते थे। राजसेना डाकुओं को 
पकड़कर मार डालती थी। टालेमी ने इसे सौगद कहा है। पतंजलि के अनुसार साकेत पूर्व और 
पश्चिम भारत को जोड़नेवाले मुख्य मार्ग पर अवस्थित था। उन्होंने लुध्न और साकेत जानेवाले 
मार्गों से अपना परिचय वतलाया है।' उन्होंने कहा है कि पाटलिपुत्र जानेवाले मार्ग पर पहले साकेत 
पड़ता है।' 
पतंजलि ने यवनों द्वारा साकेत पर घेरा डाले जाने की वात कही है।' यह यवन कौन 
था और उसने कब साकेत पर आक्रमण किया ? कुछ इतिहासकार यह आक्रमण डिमेट्रियस द्वारा 
किया गया मानते हैं। उसने भारत पर दो ओर से आक्रमण किया। पश्चिम में इसका सेनापतित्व 
स्वयं डिमेट्रियस ने किया और पूर्व में उसके सहायक मिनाण्डर ते। दोनों कैंची के फल के समान 
चलकर पाटलिपुत्र में मिले। टाने ने भी इस कथन का समर्थन किया है।' 
अधिकांश विद्वान्‌ साकेत और अयोध्या को एक मानते हैं। विल्सन के संस्कृत-कोष मे 
भी साकेत का अर्थ अयोध्या दिया है। रघुवंश (सगं १३, इलो० ७९ तथा १४-१३) में साकेत 
राजा दशरथ की राजधानी वताई गई है । रामायण में भी साकेत दशरथ की राजधानी वतळाई 
गई है। इन आधारों पर कनिधम साकेत और अयोध्या को एक नगर मानते हैं। ऐतरेय ब्राह्मण 
ने (७-३) अयोध्या को एक ग्राम कहा है और सांख्यायन श्रौतसूत्र (१५-१७-२५) ने इस वात॒ 
की. पुष्टि की है कि साकेत और अयोध्या एक थे। प्रो० रीज डेविड्स ने सफल तको द्वारा यह 
सिद्ध किया है कि बुद्ध के समय में साकेत और अयोध्या दोनों पृथक्‌ नगर थे।' फुहरर के 'मानु- 
मेण्टल ऐण्टिबिवटीज ओव नाथं वेस्ट प्राविन्सेज ऐण्ड अवध, (पृ० २७५) में उन्नाव जिले 
१. बरुआ और सिनहा : भरहुत इन्सि०, पु० १२ । 
२. मज्झिम नि० १-८८। 
३. दिग्घ० नि० २-१४६। 
४. १-३-२५, पू० ६४ । 
५. योऽयमध्वा गत आपाटलिपुत्रात्‌ तस्य यदवरं साकेतादिति ।--३-२-१३६. 
पु० ३२८ । 


६. अरुणद्यवनः साकेतम्‌ ।--३-२-१११, पू० २४६ । र 


७. ठाने ग्रोक्रुस इन वेव्तिया एण्ड इण्डिया, पु० १४०, २२५१ २२६१ 


८, एन० ज्या०, पु० ४६४ । 
९. लॉ: ज्या? ऑफ्‌. अलो बुढिज्म,, पु ५ ! 
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के सुजनकोट के खण्डहरो को, जो सई नदी के तट पर हुँ, प्राचीन साकेत बतलाया गया है। 
कनिघम के अनुसार साकेत को ही फाह्यान ने श-चि और ह्वेप्सांग ने विशाख नगरी कहा है।' 

साकेत या अयोध्या पुष्यमित्र शुंग के राज्य के अन्तर्गत थी। पतंजलि ने अयोध्या पर 
यवनों द्वारा घेरा डाले जाने की वात कही है। यहाँ पाये गये एक शिलालेख में बतलाया गया है 
कि पुष्यमिज्न ने दो अश्वमेघ यज्ञ किये थे। 

काशी या वाराणसी--भाष्य में एक स्थान को छोड़कर अन्यत्र कौशाम्बो और वाराणसी 

नाम साथ-साथ आये हैं। भाष्यकार ने वाराणसी को गंगा-तट पर वसा हुआ वतलाया है।' 
पतंजलि के समय में भी वाराणसी गंगा-तट पर लम्बी-लम्वी वसी हुई थी। व्यापारी-वर्ग में 
वाराणसी का नाम जित्वरी प्रसिद्ध था।* वाराणसी भिन्न-भिन्न कालों में भिन्न-भिन्न नामों से 
पुकारी जाती रही है। यथा-सुरुन्धन, सुदस्सन, ब्रह्मवड्ढन, पुप्पवती, रम्म, मोलिनी आदि |" 
यह प्राचीन काशी-राज्य की राजधानी थी और काशी नाम से भी प्रसिद्ध थी । कूर्मपुंराण (३०- 
६३) के अनुसार यह वरणा और असी नदियों के मध्य में स्थित थी। यह वरणा सम्भवतः अथर्व 
वेद (४-७-१) की वरणावती है। वाराणसी या काशी और श्रावस्ती के बीच में अच्छा व्यापार- 
मागे था। काशी व्यापार और उद्योग के लिए प्रसिद्ध थी। इसका श्रावस्ती और तक्षशिला से 
निकट व्यापारिक सम्बन्ध था ।' भाष्यकार ने काशी को वस्त्र व्यापार का केन्द्र बतलाया है, जहाँ 
विशेष प्रकार का कपड़ा तैयार होता था। 


जातकों के अनुसार इसका विस्तार १२ योजन था।* वाराणसी बड़ी समृद्ध एवं घनी - 


बसी नगरी थी। हिन्दू, जैन और वौद्ध साहित्य में समान रूप से ख्यात और समादत वाराणसी को 
आनन्द ने वुद्ध के परिनिर्वाण के लिए सुझाए हुये नगरों की सूची में सम्मिलित किया था।* जैन 
विविध तीर्थेकल्प के अनुसार वाराणसी चार भागों में बेटी थी। जैनों के अनुसार पाश्व॑नाथ 
का जन्म काशी में हुआ था। वुद्ध के समय में काशी-जनपद कोसल में मिल चुका था। चीनी 
यात्रियों ने इसे पो-लो-नि-स्से कहा है और यहाँ के लोगों को बहुत भला अबौद्ध तथा अध्ययनशील 


बतलाया है।' सांख्यायन श्रौतसूत्र (१६-२९-५), बृहृदारण्यकोपनिषद्‌ (३-८-२), शतपथ-: 


° एन० ज्या०, पु० ४६० । 
- एपि० इण्डि०, भाग २०, प्‌० ५७ । 
° अनुगङ्गं वाराणसी गङ्गा चाप्यायता वाराणस्यप्यायता २-१-१६, प० २७३। 
« वणिजो वाराणसों जित्वरीत्युपाचरन्ति-४-३-८४, प० २४३। 
* जातक, ४-१५ तथा १९९ चर्यापिटक, पु० ७। 
* धम्मपद: कमेण्ट्री, ३-४२९ तथा १-१२३। 
७. इह समान आया मे विस्तारे पटस्यान्योऽर्थो भवति काशिकस्यान्यो माथुरस्य।-- 
५-३-५५, पु० ४४६। 
८. जातक, ५-३७७, ६-१६०। 
९. दिर्घ नि०, २-१४६। 
१०. बील: बुद्धिस्ट रेकाइंस ऑफ वेस्टर्न वर्ल्ड, २-४४॥ 
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ब्राह्मण (१३-५-४-१९), कौशीतकी उपनिषद्‌ (४-१) बौधायन श्रौतसूत्र (१८-४४), रामायण 
एवं महाभारतादि प्राचीन ग्रन्थों एवं पुराणों में काशी का पौनःपुनिक उल्लेख मिलता है। 
महाभारत के अनुशासनपवं (अ० ३०, पृ० १८८९,१९००) के अनुसार काशी दिवोदास ने 
वसाई थी। 
पाटलिपुत्र--भाष्यकार ने बीस से भी अधिक सूत्रों के भाष्य में किसी-न-किसी रूप में 
पाटलिपुत्र का उल्लेख एक या अनेक वार किया है। इससे दो बातों का अनुमान होता है। एक 
यह कि भाष्यकार के समय में पाटलिपुत्र भारत का सर्वाधिक प्रसिद्ध नगर था, और दूसरे यह कि 
भाष्यकार का उससे बहुत निकट का सम्वन्ध था। वे जानते थे कि यह नगर मथुरा से पूर्व दिशा 
में है ।' जिसके वीच में अनेक स्थान हैं। वह शोण नदी के तट पर लम्बा-लम्त्रा बसा हुआ है। 
जिस स्थान पर बैठकर उन्होंने अध्यापन काये किया, वहाँ से पाटलिपुत्र पहुँचने में कई दिन 
लग जाते थे। इसीलिए, उन्होंने कहा है कि कोई पाटलिपुत्र जानेवाला एक दिन चलकर कहे कि 
आज चलना हो गया, तो उससे उसकी गमन-क्रिया समाप्त नहीं हो जाती। जितना चला, उतने. 
को दृष्टि में रखकर इस प्रकार की बात कही जाती है।' उन्होंने पाटलिपुत्र का मार्ग बतलाते 
हुए कहा है कि इसके बीच में साकेत मिलता है। मागं में कुएँ मिलते हैं।* पाटलिपुत्र मथुरा से 
दूर है, यह वात भी भाष्य में कही गई है। सम्भव है, मथुरा में बैठकर ही भाष्यकार ने स्रुध्न, 
साकेत और पाटलिपुत्र जानेवाले मार्गों का निर्देश किया हो।' उन्होंने सांकाश्यको से 
पाटलिपुत्रकों को और पाटलिपुत्रको से भी माथुरों को अभिरूपतर कहा है। यह कथन भी 
उक्त अनुमान का पोषक है। 
पाटलिपुत्र मगघ-साम्राज्य की राजधानी था। प्रारम्भ में वह मगघ का एक सामान्य 
ग्राम था और इसे पाटलिग्राम कहते थे। यह गंगा के दूसरे तट पर स्थित कोटग्राम के ठीक सामने 
था। राजगृह से वैशाली जानेवाले मुख्य मार्ग पर यह पड़ाव का गाँव था। नगर के रूप में इसकी 
नींव अजातशत्रु के शुनीध और वर्षकार नामक दो मंत्रियों द्वारा इसमें दुर्ग बनाये जाने के प्रसंग में 
पड़ी । पाटलिपुत्र गंगा, शोण और गण्डक के संगम के पास बसाया गया था। पतंजलि के समय 
में वह शोण तट पर ही अवस्थित था। बाद में शोण दूर हटती चली गई। 
पाटलिपुत्र बहुत विशाल नगर था। इसकी सुरक्षा के लिए ६० फुट चौड़ी और ३० हाथ 
गहरी परिखा बनाई गई थी। मेगास्थनीज के अनुसार परिखा की लम्बाई ८० स्टेडियम या 
१. पुर्वं मथुरायाः पाटलिपुत्रम्‌ १-१-५७, पु० ३५७ । 
२. २-१-१६, पु० २७३ । 
३. ३-२-१०२, पू० २३९ । 
। ४, ३-३-१३६, पु० ३२८ । 
५ 
६ 


. ३-३-१३२३, पु० २२६ । 
, ८-२-८४, पु० ३९० । 


७. ५-३-५७, पु० ४५४ 1 
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१६१६० गज और चौडाई १५ स्टेडियम या ३०३० गज थी।' भीतरी खाई से २४ फुट भीतर 
हटकर एक प्राकार था, जिसमें ५७० गुम्बज तथा ६४.दरवाजे थे । नगर में चार द्वार थे, जिनसे 
अशोक को चार लाख कार्षापण की दैनिक आय थी ।' पाटलिपुत्र भारत का सर्वाधिक समृद्ध और 
शानदार नगर था। इसके प्रासाद, प्राकार और परिखा देश-भर में' प्रसिद्ध थे। भाष्यकार ने 
बार-बार (इसका उल्लेख किया है। नगर इतना वड़ा था कि उसके विभिन्न अंगों की व्याख्या 
करनेवाली पुस्तिका थी, जिसका नाम 'सुकोसला' था। सुकोसला में पाटलिपुत्र के प्राकार, परिखा, 
प्रासाद आदि समस्त अवयवों का वर्णन था।' फाह्यान के समय में इसकी टक्कर का कोई 
दूसरा नगर देश में न था, किन्तु लगभग दो सौ वर्षों के भीतर ह्वेन्सांग के समय में वह बहुत 
कुछ उजड़चुका था . 

राजकीय उद्यानो की पुष्प-विविधता के कारण पाटलिपुत्र का पूर्वनाम पुष्पपुर या कुसुम- 
पुर था। जैन परम्परा के अनुसार दर्शक के पुत्र उदयन ने यह नगर बसाया है। वास्तव में इसके 
निर्माण का श्रेय अजातरात्रु को है। 

पाटलिपुत्र उत्तरकालीन शिशुनागों, नन्दों एवं चन्द्रगुप्त, अशोक आदि मौयं-सञ्राटों की 
राजधानी रहा था। चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य के शासन-काल में भी वह बहुत शानदार एवं जन- 
संकुल था। छठीं शताव्दी के हुण-आक्रमण के समय तक यह अच्छी स्थिति में रहा। पाटलिपुत्र 
की खुदाई में जो वस्तुएं मिली हैं, उनमें एक रेलिंग और, स्तम्भ भी हैं, जो सम्भवतः शुंग या 
पतंजलि के काल का है। [ 

उज्जयिनी--यद्यपि भाष्य में उज्जयनी नाम केवल एक वार आया है, किन्तु उससे यह 
स्पष्ट प्रतीत होता है कि भाष्यकार को इस नगरी से प्रत्यक्ष परिचय प्राप्त था। वे माहिष्मती 
और उज्जयिनी के मध्य की दूरी से अवगत थे,।. इसीलिए, सायंकाल को उज्जयिनी से पैदल 
चलकर सूर्योदय तक माहिष्मती पहुँच जाने को उन्होंने आश्चर्यकारी बात कही है।“ 

भाष्यकार का उज्जयिनी से परिचित होना स्वाभाविक है; क्योंकि इस प्रदेश में विदिशा, 


१. सैक्रिण्डिल: एन० इण्डि० एज डेस्क्रा० बाई मेगास्थनीज्ञ एण्ड ऐरियन, पृ० ६५ 


२. वही। 

३. सामान्तपासादिका, १-५२ लॉ: हिस्टा० ज्या०, पु० २५० पर उद्धृत । 

४. पाटलिपुत्रस्य व्याख्यानी सुकोसलेति। अवयवशो ह्याख्यानं व्याख्यानं पाटलिपुत्रं 
चाप्यवयवश आचष्टे ईद्शा अस्य प्राकार इति ।--४-३-६६, पु० २३९ तथा पाटलिपुत्रकाः 
प्रासादाः पाटलिपुत्रकाः प्राकाराः ।--४-३-१३४, पु० २५८। 

५, लेगी: फाह्यान, पू० ७७-७८। 

६. वेटसं : ऑन युआनचांग, २-८७। 

७. मनरंजन घोषः पाटलिपुत्र, पु० १४-१५। अ 

८. उज्जयिन्याः प्रस्थितो माहिष्मत्यां सुर्योद्गमन' सम्भावयति सुर्येमुद्गस॒यति-- 
२-३-७६, १० ७६। 


~ 
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और विदर्भ तक का प्रदेश शुंग-राज्य के अधिकार में था। विदिशा में पुष्यमित्र का पुत्र अग्निमित्र 
राष्ट्रिय पद पर नियुक्त था। १ 

उज्जयिनी अवन्ति या पश्चिमी मालव-प्रदेश की राजधानी थी और चर्मण्वती की सहायक 
शिप्रा नदी के तट पर वसी हुई थी । उज्जयिनी हीनयानों और महायानों का केन्द्र रही । ब्राह्मणों 
के आविपत्य-काल में भी ३०० बौद्धधम प्रचारक यहाँ रहते और स्वतन्त्रतापूर्वेक प्रबार करते 
थे। यहीं जैनवर्म के प्रवत्तंक वर्धमान महावीर ने समाधि ली थी। ईसा-पूर्व चौथी शती में 
उज्जयिनी मगध के अधिकार में आई। अशोक वहां का पहला राष्ट्रिय नियुक्त हुआ । उसने 
विदिशा की विदिशा रानी से विवाह किया । यहीं उसका पुत्र महेन्द्र उत्पन्न हुआ। विदिशा 
रानी का स्मारक-स्तूप सांची में विद्यमान है। 

उज्जयिनी व्यापार का वडा केन्द्र रहो है। तीन प्रमुख व्यापार-मार्गो के संगम पर अवस्थित 
होने के कारण भृगुकच्छ से निर्यात होनेवाला सारा माल यहाँ होकर जाता था। इसीलिए, नगरी 
बड़ी समृद्ध वन गई थी। संस्कृत-साहित्य उज्जयिनी-बैभव के वर्णनों ,से भरा है। प्राचीन 
उज्जयिनी वर्तमान उज्जैन से कोई १॥ मील आगे हटकर वसी थी। इस स्थान की खुदाई में 
आहत एवं ढले सिक्के तीसरी शताब्दी ईसा-पूर्व तक के मिले हैं। दूसरी शती ईसा-पूर्व की एक 
पत्थर की मंजूषा तथा वरतन मिले हैं। और भी सामग्री मिलने की संभावना है। 

_ माहिष्मती--माहिष्मती उज्जयिनी से तीस कोस की दूरी पर स्थित दक्षिण अवन्ति की 
राजधानी थी, जिसे आजकल माहेश्वर या मान्वाता कहते हैं। महाभारत अरवमेघपवं के माहिष्मक 
या माहिषक लोग यहाँ के निवासी थे। पद्मपुराण (१८३-२) के अनुसार यह नमंदा-तट पर स्थित 
थी। सम्भवतः रामायण (किष्किन्धा का०) में वणित माहिषिकी नदी के प्रदेश में, जो विन्ध्य और 
ऋक्ष पर्वत के वीच में वहती थी, होने के कारण यह नाम पड़ा हो। भाष्यकार ने जिस महिष्मान्‌ 
देश का उल्लेख किया है, वह यही प्रदेश था।' भाष्यकार ने महिष्मान्‌ को व्युत्पत्ति महिष से मानी 
है। महिष और महिषक लोग एक ही थे। 

सध्यमिका--चित्तौड (मेवाड़) से ११ मील दूर नगरी का ही पुराना नाम मध्यमिका था। 
यहाँ बहुत-से प्राचीन सिक्के मिले हैं, जिनपर 'मञ्झमिकाय सिवि जनपदस्स' अंकित है ।' जातकों में 
एक शिवि राजा का उल्लेख है, जिसकी दो राजधानियाँ थीं-अरिट्रपुर और जेतुत्तर। एन्‌ ० एल० 
दे जेतुत्तर नगरी का ही पूर्व नाम मानते हैं।' इसी को अल्बेरुनी ने मेवाड़ की राजधानी जरूर 
कहा है।* इसके आधार पर यह पता चलता है कि शिवियों की एक शाखा उत्तर से आकर ईसा- 


१. बील: बुद्धि० रेकाडंस, २-२७०। 

२. ४-२-८७, पु० १९६। 

३. कनिघमः एन० ज्या०, पू० ६६९। 
४. लाँ: ट्राइब्स इन ऐन इण्डिया, पृ० ८३। 
५, दे; ज्या० डिक्स०, पु० ८१। 

६, अल्बेरुनीज इण्डिया, १-१०२। 
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पूवं ३०० के लगभग यहाँ बस गई थी ।' भाष्यकार ने महाभाष्य में ग्रीको द्वारा मध्यमिका पर 
किये गये आक्रमण का उल्लेख किया है।' $ 

नासिक्य--नासिक्य को पतंजलि ने नगर कहा है। पुराणों में इसे नासिक और रामायण 
में जनस्थान कहा है। ब्रह्माण्डपुराण के अनुसार नासिक्य नर्मदा-तट पर अवस्थित था। जन- 
स्थान पंचंवटी और गोदावरी के समीप था। इसके इस नाम का कारण यहाँ लक्ष्मण द्वारा 
शर्पणखा का नासिकाच्छेदन है। गोदावरी के दक्षिण तट पर बसा हुआ वर्त्तमान नासिक नगर 
नासिक्य का आधुनिक रूप है। आगे चलकर सातवाहन राजाओं के समय में नासिक हीनयानों 
की भद्रयान शाखा का महत्त्वपूर्ण केन्द्र बन गया, जिनकी २३ गुफाएँ यहाँ विद्यमान हैं। भरहुत के 
बीटिव लेबल नं० ३८ में भी नासिक का उल्लेख है। 

 शिरीषा--यह हिसार जिले का वर्तमान सिरसा है। इसका नाम रिरीपवन के समीप 

होने के कारण पड़ा।* [ 

रोणी--संभवतः यह हिसार जिले का रोड़ी स्थान है। किन्तु, आजकरोण और सँहकरोण 
के विषय में कुछ ज्ञात नहीं है। सम्भव है, यह इसी के पास-पड़ोस के ग्राम हों ।' 

कटुबदरी--कटुबदरी गुल्मों के समीप वसे होने के कारण यह नाम पड़ा होगा ।' 

अन्य ग्राम--नगग्राम, नवनगर, शौवहान, नगर, शौये और जाम्वबनगर तथा कैतवत 
और झाळूकिनी ग्राम, तिसुका ग्राम,” ऐणीक नामक उदीच्य ग्राम, सैपुर और स्कौनगर नामक 
प्राच्य ग्राम, द्विपुरी एवं त्रिपुरी नगरी,“ उदुम्बरावती नगरी,“ पंचग्रामी, षण्णगरी (ग्राम 
और नगरविसेष)'* एवं पूर्वेषु कामशमी और अपरेषु कामशमी,* इन सवसे भी भाष्यकार 


१. कनिघम : आकि० सर्वे रि०, भाग ६, पु० १९६-२०२। 
२. ३-२-१११, पृ० २४६। 
- ३. बरुआ एण्ड सिन्हा : भरहुत इंस्क्रिप्शन्स, पु० १८, १२८। 
४. लूडर्स लिस्ट-सं० ११२२, ११४९। 
५. शिरीषाणामदूरभवा ग्रासाः शिरीषाः।--१-२-५१, पु० ५५०१ 
६. १-१-७२, पु० ४४२। 
७. १-२-५१, पु० ५५०। 
८. ५-३-७२, पू० ४७०। 
` ९, २-४-७, पु० ४६४। 
१०. ७-२-९९, पु० १५५। 
११. ४-२-१४५, पु० २१९। 
१२. १-१-७५, पू० ४६३। 
१३. ५-४-६८, पु० ४९९। 
१४, ४-२-७१, पु० १९४। 
१५. २-१५-१, प्‌० २९९। 
१-४-२, पु० १२४। 
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परिचित थे । इनमें डॉ० अग्रवाल ने नवनगर को वंग या पश्चिमी बंगाल की प्राचीन राजधानी 
नवद्वीप माना है, किन्तु भाष्यकार ने वंग के अन्य किसी ग्राम या नगर का उल्लेख नहीं किया है। 
त्रिपुरी का उल्लेख जाजल्ल देवी (चेदि) के रतनपुर के सन्‌ ८८६ क्रे शिलालेख में मिलता है, 
जिस पर कोकल्ल के अठारह पुत्रों में से एक का शासन था ।' पाणिनि (६-१-१५५) के कास्तीर 


और अजस्तुन्द ग्रामों की स्थिति का भी कोई पता नहीं चला है । भाष्य का कन्यानूप केप कमोरिन 
का प्राचीन तमिल नाम था । ग्रीक लेखकों ने इसे 'कोमेरिया ऐक्रान कहा है | 


नॅगर और ग्राम 


भारत की सामाजिक स्थिति 


अध्याय १ 


समाज-संगठन 


कुल (परिवार)--समाज का सबसे छोटा घटक कुल था।' विशिष्ट व्यक्तियों के प्रति 
सम्मान-प्रदर्शन के लिए उनके कुल का उल्लेख किया जाता था। कुल प्रायः पुरुषों के नाम पर थे। 
उदाहरणार्थ-कारीषगन्ध्या का कुल उसके पति या पुत्र के नाम से लोगों में प्रसिद्ध था। कारीष- ` 
गन्ध्या के नाम से स्वतन्त्र कुछ की गणना नहीं की जाती थी।' कुछ कुल कई पूर्वजों के नाम से 
प्रसिद्ध हो जाते थे। जैसे षट्कुल परिवार के छह पूर्वजों के नाम पर प्रसिद्ध था। इसके सदस्य 
षाट्कुल कहलाते थे। ब्राह्मणों में आज भी कुछ लोग स्वयं को 'षाट्कुल' मानते हैं। पद, जाति, 
कार्य या व्यक्ति के नाम से कुलों का उल्लेख किया जाता था--यथा सेनानिकुल, ब्राह्मणकुल', 
वृषलकुल, याज्यकुल,' कारीषगन्ध्या-पतिकुल आदि । इस प्रकार, कुल शब्द वत्तंमान परिवार 
के अर्थ में प्रयुक्त होता था । लोक-व्यवहार में कुल और गोत्र प्रायः एक ही अथे में बोले जाते 
थे। कुल गोत्र का अवयव था।' | 

कुलीन--कुल में उत्पन्न व्यक्ति की संज्ञा कुलीन थी । कुछ कुल प्रतिष्ठित माने जाते थे 
और कुछ कुख्यात । प्रतिष्ठित कुल की सन्तान माहाकुल, माहाकुलीन', या महाकुलीन कही जाती थी 
और कुख्यात कुल की सन्तान दौष्कुलेय या दुष्कुलीन।” कुलीन, कुल्य'' और कौलेयक भी 
अच्छे कुल के बोधक थे। घनी परिवार के लोग आढ्यकुलीन कहलाते थे। श्रेष्ठ सच्चरित्र परिवार 
की कन्याएँ कुलपुत्री या कुलदुहिता कही जाती थीं।' ये पद गौरव के परिचायक थे । परिवारों 
के अपने मित्र परिवार या व्यक्ति होते थे, जिनका पीढ़ियों से पारिवारिक स्नेह-सम्बन्ध चला 
आता था । ये परिवार कुलमित्र कहे जाते थे।' कुलदुहिता से ठीक उलटी घर-घर आहिण्डन करने- 
वाली कुलटा स्त्रियाँ भी होती थीं ।" पारिवारिक प्रतिष्ठा या अयश पीढी-दर-पीढी सन्तान के साथ 
संलग्न रहता था। कुलीन की सन्तान कौलीन कही जाती थी और कौलीनि के छात्र कौलीन। 


८, ४-१-१३९ । 
९, ४-१-९१४१ । 
१०. ४-१-१९४३ । 
११. ४-१-१४०। 
१२. ६-३-७० पू० ३४७। 
१३. ६-२-१०६, पू० २७७। 
१४. ६-१-९४, पु० १५११ 


१, १-१-६२, पु० ३९७ 
२, १-१-५१, पु० ३२१। 
३. ६-१-१३, पु० ४० 

४, ४-१-८८, पु० १००। 
५, १-१-५६, पु० १५४। 
६. १-१-५६ पु० ३३४१ 
७, ४-१-७९, पु० ८८। 
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कौलीन कह देना मात्र यह बतला देने के लिए पर्याप्त था कि इस छात्र का गुरु न केवल स्वयम्‌ 
अभिजात है, अपितु उसके पूर्वज भी सच्चरित्र एवं ख्यात रहे हैं।' इसी प्रकार, कुलटा का अपयश 
उसकी सन्तान के साथ लगा रहता था। कौलटिनेय या कौलटेय कह देना यह बतला देने के लिए 
पर्याप्त था कि इसकी माता समाज में हीन दृष्टि से देखी जाती थी। यदि किसी परिवार में 
सामाजिक या धामिक मर्यादा के विरुद्ध काम होता था, तो लोगों का ध्यान उसकी ओर आकृष्ट 
होता था और वह लोगों की दृष्टि से गिर जाता था।' 

प्राचीन भारत में कुल का महत्त्व बहुत अधिक था। गोत्र के समान कुल का नाम भी कभी- 
कभी विख्यात पूर्वज के नाम पर चलता था और कभी जीवित वृद्ध पुरुष के नाम पर। यथा, 
गाग्ये लोगों के कुल को गाग्यंकुल भी कहते थे और गर्गकुल भी। इसी प्रकार, वात्स्यकुल और 
वत्सकुल या वेदकुल और विदकुल दोनों प्रकार से व्यवहार चलता था। 

कुल-भेद--कुल दो प्रकार के माने जाते थे-गुरुकुल और पितृकुल। विवाहिता का कुल 
पतिकुल होता था।' घर में वृद्ध पुरुष या पति न रहने पर पुत्र का कुल माता आदि स्त्रियों का 
कुल माना जाता था। यदि कई भाई कुल में हुए और वे विभक्त हो गये, तो एक ही कुल के कई 
घर हो जाते थे। घर का स्वामी गृहपति या आवसथिक कहलाता था।' गृहपति धर का 
ज्येष्ठ पुरुष होता था। पितामह या पिता के न होने पर ज्येष्ठ भ्राता या कोई वड़ा पुरुष 
गुहपति कहलाता था।' गृहपति प्रथा को गाहँपत कहते थे, जिसमें जनपद-भेद के अनुसार 
साधारण अन्तर रहता था। भाष्य में कुरुगाहंपत और वृजिगाहपत का विशेष उल्लेख 
मिलता है । 

कुल के अंग--कुल या परिवार के मूल पुरुष थे माता और पिता, जिन्हें संयुक्त रूप से 
'पितरौ,' मातापितरौ या मातरपितरौ' भी कहते थे।” वेदों में पितरा', “मातरा? प्रयोग मिलते हैं। 
उत्तर भारत में मातरपितरौ प्रयोग प्रचलित था। माता-पिता से सद्व्यवहार तथा उनकी सेवा 
पुत्रों का कत्तंव्य था।'' भाइयों के वड़े आदि के क्रम से ज्येष्ठ,मध्यम और कनिष्ठ नाम होते थे। 
दो में बड़े को ज्यायान्‌ कहते थे। सम्मान की दृष्टि से ज्येष्ठ का स्थान पिता के बाद ही था। 


१. ४-१-९०, पृ० १०९। 
२. ४-१-१२७। 
३. उपरतान्यस्मिन्कुले व्रतान्युपरतः स्वाध्याय:--१-४-११०, पु० २२३। 
४. २-४-६४, पु० ५०३। 
५, १-१-५१, पू ३२१। 
६, ४-४-९०, पू०.२८६ तथा ४-४-७४। 
७, ४-१-१६४। 
८. ६-२-४२, पु० २५८। 
१-२-७० 
१०. ६-३-२२, ३३। 
१९१. १-१-९, पू० १६३। 
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समाज-संगठन १३५ 
कनीयान्‌ ज्यायान्‌ की आज्ञा का पालन करता था।' पुत्रों के नामकरण से युवा होने तक 
माता-पिता उनका पोषण करते थे । वे खुले मण्डप में सबके सामने पुत्र का नाम रखते थे ।' 

पुत्र--कुल या परिवार में पुत्र का महत्त्व बहुत अधिक था । उसे शोकापनुद्‌ या शोक 
को दूर करनेवाला मानते थे। सगे भाई सोदर्यं या समानोदर्य कहलाते थे ।' पिता से प्राप्त होने- 
` वाली सम्पत्ति में, जिसे पिश्य या पैतृक कहते थे, तथा पितामह से प्राप्त होनेवाली सम्पत्ति में, 
जिसे पैतामहक कहते थे“, क्रमशः सव सोदर्य तथा पितृव्य अंशक या अंशहारी होते थे।* अपने पुत्र 
के अतिरिक्त अन्य बालकों को भी कभी-कभी पुत्र मान लिया जाता था । पुत्र गोद भी लिये जाते 
थे, जो पुत्रक कहलाते थे। पुत्र की कामना सभी गृहस्थ करते थे। 

अन्य घटक--पिता के भ्राता को पितृव्य और माता के भ्राता को मातुळ कहते थे । पिता 
और माता के पिता की संज्ञा पितामह और मातामह थी।* उनकी माता को क्रम से पितामही 
- और मातामही कहा जाता था।” मातुल की पत्नी मातुळी या मातुलानी कहलाती थी।'' 
पितामह के पिता को प्रपितामह कहते थे। इस प्रकार पुत्र, पिता, पितामह और प्रपितामह 
तक चार पीढ़ियाँ प्रायः मिल जाती थीं । इनसे अपर सवको पितर कहते थे। मातृवंश की तीन 
पीढ़ियों तक का ही भाष्य में उल्लेख है, प्रमातामह का नहीं। प्रपितामह की दृष्टि से नीचे की 
पीढ़ियाँ प्रपौत्र, पौत्र, पुत्र होते थे।'' माता और पिता की वहन को मातृष्वसा, मातुःष्वसा या 
मातुःस्वसा तथा पितृष्वसा, पितुःष्वसा या पितुःस्वसा कहते थे । वहन स्वसा कहलाती थी 
और उसका पुत्र स्वस्नीय।'* भाई के पुत्र को ्रातृव्य या ञ्रात्रीय कहते थे । भावज के लिए 
भातृजाया शब्द का व्यवहार था ।*' भतीजे के लिए भातुष्पुत्र शब्द भी प्रचलित था।'* बुआ 
का लड़का या फुफेरा भाई पैतृस्वसेय कहा जाता था और मौसी का पुत्र या मौसेरा भाई मातुष्वः 
स्रीय । पत्नी जाया, भार्या या जनी कहलाती थी" और उसके माता-पिता इवश्रू और श्वगुर।” 
साले के लिए इयाल और इवशुर्य शब्द थे। इवशुर्य का पुत्र इवाशुरि और उसके छात्र 
इवाशुर कहलाते थे। नाती को तप्ता कहते थे और ननद को ननान्दु तथा ननदोई को 


१. १-१-२१, पू० २०२। ` १३, ३८-८४ तथा ८-३-८५, पृ० ४५८1 
२. १-१-१, पू० ९५। १४. ४-१-१४३ तथा ४-१-९०, पु० १०९। 
३. ४-४-१०८। १५. ४-१-१४४ तथा ४-१-११४५, पु० १४५। 
४, ४-३-७९। १६. कस्कादिगण, ८-३-४८। 
५, ४-२-१०४, पु० २०८, ९। १७. १-१-५१, पू० ३१७। 
६. ५-२-६९। १८. ४-१-१२३४, 0३2 १४४। 

` ७. ३-१-८, पु० ३९। १९, २-१-११२, पु० १८८ तथा ६०१-८४१ 
८, ४-२-३६, पु० १७६। पू० ११८ तथा ४-४-८२, पू० २८५। 
९. वही। २०, १-२-७१, पू० ६०५॥ 

१०. वही। २१. ४-१-९०; पू० १०९॥ 

११. ४-१-४९, पू० ६३। २२. १-१-७२, प्‌० ४५५ 

१२. ५-२-१०। 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri नि र द्‌ र | 


ee "7 “या = 01... ह* 0: ७७.७७. sm SS ?। 
४ 
छ) 


१३६ पतंजलिकालौन भारत 


ननान्दुपति। पुत्री और दुहिता दोनों शब्द व्यवहार में आते थे।' ननान्दा की सन्तान 
नानान्द॑ और दुहिता की सन्तान दौहित्र कही जाती थी। इसी प्रकार पुत्र का पुत्र 
पौत्र कहलाता था।' स्वसा और भगिनी समानार्थी थे। भगिनी का पुत्र भागिनेय 
होता था।१ 
संयुक्त कुल--पिता, माता और भाई एक साथ रहते थे, किन्तु कभी-कभी किसी कारण से 

अनबन हो जाने पर भाई-भाई अलग भी हो जाते थे। इन विभक्त-धन भाइयों को विभक्त 
कहते थे।' मातु-सम्बन्ध पर टिप्पणी करते हुए भाष्य में कहा है देवदत्त का ग्राता' इसमें षष्ठी 
विभक्ति का क्या अर्थ है? यही न कि दोनों एक स्थान से उत्पन्न हुए हैं। किन्तु, यह कहना 
बिलकुल गप ही है। क्योंकि, जिस प्रकार रात के समय साथिक लोग एक ही प्रतिश्रय में ठहर 
जाते हैं और सवेरे उठकर चल देते हैं। उनका परस्पर कोई भी सम्बन्ध नहीं होता। यही स्थिति 
भ्रातृत्व की है। भ्रातृव्यो में तो प्रायः झगड़े हुआ करते थे। इसीलिए, भ्रातृव्य शब्द का अर्थ ही 
सपत्न हो गया था ।* एक पति की कई स्त्रियां. परस्पर सपत्नी होती थीं और सपत्नी की 
सन्तान सापत्न ।' शत्रुवाचक सपत्न और श्रातुव्य शब्द स्वयं भारतीय परिवार के संगठन के दोषों 
पर प्रकाश डालते हैं। समान पति या पत्नीवालों का परस्पर शत्रुभाव रहना स्वाभाविक था। 
सपत्न का मूल अर्थ शत्रू नहीं था, अपितु समान-पतिकत्व के कारण निरन्तर चलनेवाले शात्रव 
को दृष्टि में रखकर लाक्षणिक रूप से उसका अर्थ शत्रु प्रचलित हो गया। यही वात भ्रातृव्य के 
विषय में कही जा सकती है। भाष्यकार ने कहा है कि अपने भाई और चचेरे भाई में अन्तर तो 
होता ही है। 

कुलाचार--परिवारों में शिष्टाचार के नियम निश्चित थे। माता-पिता और आचाय 
की सेवा करना पुत्र और शिष्य का धम था।' गुरु-पुत्र के साथ भी चरण-स्पश तथा उच्छिष्ट- 
भोजन के अतिरिक्त, गुरु के समान ही व्यवहार किया जाता था।* छोटे लोग बड़ों को प्रणाम 
करते थे। अभिवादन और प्रत्यभिवादन के नियम निरिचित थे। पिता के जीवित रहते पुत्र उसका 
आज्ञानृवरत्ती रहता था। पिता के जीवन-काल में स्वतन्त्रवत्‌ आचरण करनेवाला पुत्र समाज में 
धिक्क्रत होता था।”.फिर भी, कभी साम्पत्तिक तथा अन्य कारणों से परिवार में विग्रह उत्पन्न 
हो जाता था। भाष्य में पुत्रहती, पुत्रजरधी, पुनत्रपुत्रादिनी, पितृहा, मातृहा, भ्रातृहा शब्द मिलते 
हैं।* ये अपवाद हैं। माता, पिता, भ्राता, पुत्र आदि की हत्या अत्यन्त गहित थी, इसीलिए ये 
शब्द गाळी के रूप में व्यवहूत होते थे। 

कुल सम्बन्ध--परिवार तथा उसके मित्र-कुल में कुछ पुरुष या स्त्री ऐसे भी होते थे, जो . 
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सम्बन्ध में भले ही पितुव्यादि न लगते हों, पर उनका सम्मान पितृव्यादि के समान किया जाता था । 
इतना ही नहीं, उन्हें घर के लोग कल्पित सम्बन्ध से ही पितृव्य, शवशुर, मातृष्वसा आदि कहकर 
पुकारते थे । यह सम्बन्ध उन व्यक्तियों तक ही सीमित रहता था । उनकी सन्तान से उस प्रकार 
का सम्वन्ध होना आवश्यक नहीं था । इसीलिए लोक-व्यवहार में यदि कोई व्यक्ति किसी को 
इवशुर कहता था, तो भी उसकी सन्तान इवशुय नहीं कही जाती थी । वास्तविकं (रक्त-सम्बन्ध) 
से कल्पित सम्बन्ध (स्नेह-सम्वन्ध) का अन्तर स्पष्ट करने के लिए ही उसे इवाशुरि कहते थे 
इवशुर्य पत्नी का सोदर होता था और इवाशुरि चचेरा या स्नेह के कारण माना हुआ भाई । इसी 
प्रकार माता की सगी वहन मातृष्वसा होती थी तथा रिव्ते में या स्नेह के कारण लगनेवाली अन्य 
बहनें मातृस्वसा ।' पिता के समान पूज्य व्यक्ति पितृ-सदुश कहलाता था ।' पिता के लिए हितकारी 
वस्तु को पितृभोगीण कहते थे। हितकारी वात वह मानी जाती थी, जो या तो पिता को रुचने- 
वाली वातों से सम्वद्ध हो या आधिक दृष्टि से उसके अनुकूल हो या उनके शारीरिक सुख में 
सहायक हो ।* सम्बन्धवाची पिता, भ्राता के विषय में पतंजलि ने कहा है कि इन शब्दों के यौगिक 
अर्थ का ग्रहण नहीं करना चाहिए । ये शब्द इन-इन अर्थो में समाज में प्रचलित हो गये हैं, इसलिए 
इनका जो अर्थ प्रसिद्ध है, वही ग्रहण करना चाहिए। यों भी बहुत-से शब्द नियतविषय लोक में 
प्रचलित हैं। यदि यौगिक अर्थ मानने लगेंगे, तो भरण करनेवाला, यह अर्थ भ्राता शब्द का होगा 
और इस अर्थ में यदि भाई को भ्राता कहें, तो स्वसा को भी भ्राता कहना चाहिए; क्योंकि भरण 
जितना छोटे भाइयों का बड़ा भाई या वड़े का छोटा भाई करता है, उतना बहन भी करती है। यदि 
पुत्र का अर्थ कुल को पवित्र करनेवाला या प्रसन्न करनेवाला मानें, तो दुहिता को भी पुत्र कहना 
चाहिए; क्योंकि वह भी उनके समान माता-पिता को आनन्दित करती है। यदि पिता का अर्थ रक्षा 
करनेवाला या पालन करनेवाला मानें, तो माता को भी पिता कहना चाहिए; क्योंकि वह भी पुत्रों 
के रक्षण और पालन का काम करती है और यदि इवशुर उसे कहें, जिसे आशु (शीघ्र) प्राप्त करना 
चाहिए, तो स्वश्रू भी इवशुर कहला सकती है। किन्तु, लोक में इन सबका प्रयोग उक्त अर्थों में 
नहीं होता। इसलिए, सम्बन्धवाचक शब्दों को रूढ या नियतविषय ही मानना चाहिए।' 
सम्बन्धों का आधार--पारिवारिक सम्वन्ध दो प्रकार के माने जाते थे। एक पत्नीवंश 
या स्त्रीवंश से और दूसरे पितृमातृवंश से। स्त्रीवंश में स्याल या श्वशुर्य, पत्नीष्वसा, स्यालववू, 
इवशुर, स्वश्रू आदि थे। इन्हें संयुक्त कहते थे। संयुक्त शब्द उनके पृथग्वंशीय होने की ओर 
संकेत करता है, जो सम्बन्ध होने के वाद मिल जाते थे। पितृमातृसम्बन्धियों में भाई, भतीजे, 
चाचा आदि थे, जो बान्धव या कुटुस्त्री कहलाते थे। इन्हें ही ज्ञाति' कहते थे। इस प्रकार, ज्ञाति 
के लोगों में आत्मीयत्व की भावना रहती थी। इसीलिए, वे स्व", अर्थात्‌ आत्मीय भी कहलाते थे।' 
स्व-सम्बन्ध अपने कुलवालों से होता था और संयुक्त सम्बन्ध पत्नीवंशवालों से ।” इन सम्बन्धो में 
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कुछ स्त्रियों के ही पारस्परिक सम्बन्धो के परिचायक थे। यथा--ननान्दा, ननान्दुपति, याता आदि 
और कुछ पुरुषों के पारस्परिक सम्बन्धो के सूचक थे। यथा--श्याल आदि | कुछ स्त्री-पुरुष दोनों के 
समान सम्वन्ध, किन्तु पृथक्‌ व्यक्तियों के बोधक थे। जैसे--श्वश्‌र, श्वश्रू आदि और कुछ दोनों 
के सामान्य थे। यथा--म्राता, दुहिता, मातुल आदि। ये सम्बन्ध एक साथ तीन परिवारों की 
तीन कोटियों को एक सूत्र में बांधते थे। जहाँ कुलदुहिता व्याही जाती थी, जहाँ पुत्र ब्याहे जाते थे 
और अपना कुलाचार पीढ़ियों में बीसों परिवार एक सूत्र में बंध जाते थे। कुछ लोग माता- 
पिता न होकर भी उनके समान ही व्यवहार करते थे और माता-पिता के सम्मान से सम्मानित 
भी होते थे।' " 

विद्या-सस्बन्ध--रक्त-सम्बन्ध या योनि-सम्वन्ध के अतिरिक्त विद्या-सम्बन्ध भी प्रचलित 
थे। इनका बन्धन भी योनि-सम्बन्ध जैसा ही परिपुष्ट होता था, भले ही वह सदा पीढी-दर-पीढी 
न चल पाता हो। पाणिनि नै विद्या और योनि-संवंध की एक साथ चर्चा वार-वार की है ।' भाष्य- 
कार ने गुरु के अतिरिक्त गुरुपुत्र का कई बार उल्लेख किया है' और उसके साथ व्यवहार के नियम 
बतलाये हें । विद्या-सम्वन्धो में गुरुपरिवार के अतिरिक्त सतीर्थ्य सम्वन्ध भी सम्मिलित था।* 
जिस प्रकार मातामह से मिलनेवाली सम्पत्ति को मातामहक कहते थे, उसी' प्रकार उपाध्याय 
या आचार्य से प्राप्त होनेवाली वस्तु औपाध्यायक या आचार्यक कही जाती थी। इससे स्पष्ट है 
कि सन्तान के न होने पर शिष्य आचार्य की सम्पत्ति का उत्तराधिकारी होता था।' 

कुल के घटको का सापेक्षिक महत्त्व--परिवार मैं प्रत्येक सदस्य का स्थान उसकी आयु 
के क्रम से था। एक ही पीढ़ी के लगभग समान वय के स्त्री-पुरुषों में पुरुष का स्थान स्त्री के ऊपर 
माना जाता था। स्त्री पुरुष में ही अन्तर्भूत मानी जाती थी। इसीलिए, पितरौ, भ्रातरौ, पुत्रौ, 
इवशुरौ आदि में पिता, भ्राता, पुत्र, इवशुर आदि के द्विवचन में उल्लेख से उनके साथ माता, वहन 
दुहिता या पुत्री और स्वश्रू का भी वोध हो जाता था ।, वृद्ध पुरुष या स्त्री का नामोल्लेख कर 
देने से युवापत्य भी उसमें सम्मिलित मान लिया जाता था।“ जैसे गार्य (द्विवचन) कहने से गाग्ये 
और गार्ग्यायण (उसके वाद का वंशज) दोनों का ग्रहण हो जाता था। वृद्ध स्त्री के द्विवचन में 
उल्लेख से युवापत्य भी उसमें अन्तनिहित स्वीकार कर लिया जाता था, किन्तु उस स्त्रीवाचक 
शब्द को पुलिंग के समान वना दिया जाता था ।* जैसे गार्गी और गार्ग्यायण (अगली पीढ़ी की 
सन्तान ) के लिए गाग्यौं', दाक्षी और दाक्षायण के लिए 'दाक्षी', वात्स्या और वात्स्यायन के लिए 
'वात्स्यौ' कह देना पर्याप्त था। ऐसे स्थल में अवशिष्ट स्त्रीिग शब्द का पुंवद्भाव कर देना 
पुरुष की प्रधानता को सुरक्षित रखने की अप्रत्यक्ष चेष्टा का सुन्दर निदर्शन है; क्योंकि गार्गी, 
वात्सी, दाक्षीं आदि के पुलिंग रूप उनके पति के बोधक हैं। इसलिए, सम्मान-रक्षार्थ उसे युवापत्य 
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की अपेक्षा भले महत्त्व देने के लिए अवशिष्ट रखा जाता हो, वास्तव में इस अवशेष का कारण 
उसके पति की प्रधानता थी, उसकी स्वयं की नहीं। यह वात पुंवत्कार्ये से स्पष्ट हो जाती है। 
इस उदाहरण से यह निष्कर्ष निकलता है कि परिवार या वंश पितृमूलक था। अतः, वांशिक 
सम्तन्धों में स्त्री-पुरुष की छायामात्र थी, किन्तु अभ्यहितता की दृष्टि से उसका स्थान सुरक्षित था। 
इसीलिए, माता और पिता का समास होने पर मातापितरौ में अभ्यहित माता शब्द (का प्रयोग 
प्रथम दिखाई पड़ता है।' ; 
कुल-मित्र--रक्त-सम्वन्ध से भले न हों, किन्तु व्यवहार में मित्र भी परिवार के अति निकट | 
होते हैं। मैत्री व्यक्तियों तथा परिवारों की अलग-अलग रहती थी। कभी-कभी यह मैत्री दो 
परिवारों में पीढ़ी-दर-पीढ़ी चलती थी। इस प्रकार, कुल-मित्र भी होते थे। मित्र की सद्भावना 
पूर्ण होने के कारण सुहृद्‌ कहते थे। इसका ठीक उल्टा दुह्ृद्‌ (शत्रु) था।' सखि और मित्र 
समानार्थी थे। सखा का स्नेह-व्यवहार सख्य कहलाता था। यह पारस्परिक होता था। मित्रता 
की भावना से किसी की ओर सात डग चलना मैत्री के लिए पर्याप्त था। इसलिए, सख्य को साप्त- 
पदीन कहते थे।* सम्भवतः, यह विशेषण वैवाहिक सप्तपदी के आधार पर वना था, जिसका मूल 
अर्थ दाम्पत्य-सम्बंन्ध था। वाद में लक्षणा से सामान्य मैत्री के लिए साप्तपदीन शब्द का प्रयोग 
होने लगा। ” 
मित्रता को संगत भी कहते थे। ऐसी मैत्री, जो कभी ढीली न पड़े, अजर्यं कहलाती 
.थी। इसी अर्थ में मैत्री से भिन्न प्रसंग में अजर या अजिरता शब्द का व्यवहार होता था।' 
संगतकरण या मित्रकरण आवश्यकतावश भी होता था। यात्री लोग अपनी सुविधा के लिए 
'रथिकों और अश्वारोहों से मैत्री” करते हैं, यह उदाहरण भाष्य में मिलता है। मित्रों की 
कोटियाँ उनके सौहार्द के स्थायित्व तथा गाम्भीर्थ के आधार पर सुसखा, परमसखा आदि की 
जाती थी 
कुलातिथि--अतिथि परिवार का स्थायी नहीं, किन्तु आकस्मिक अंग था। आतिथ्य 
परिवार का धर्म था। अतिथि को अध्ये पाद्य, अर्थात्‌ पीने और पाँव धोने के लिए तो उसके आने के 
साथ ही दिया जाता था।* उसे घर में परिवार के अन्य सदस्यो के साथ ठहराया जाता था, 
इसीलिए उसे दुरोणसत्‌” कहते थे । भिन्न-भिन्न कोटि के अतिथियों का स्वागत उनके अनुरूप होता 
` थ्रा। किसी को मांसौदन खिलाया जाता था । कोई मटर याःउड़द की दाल (कालाय-सूप) का ही अधि- 
कारी होता था। किसी को इ्वेतच्छत्र भेंट किया जाता था। श्वेतच्छत्र विशेष सम्मान के लिए | 
उसके बैठने या ठहरने के लिए लगाया जाता था। ऐसे अतिथि क्रमशः मांसौदनिक, कालाय- 
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सूपिक और च्वेतच्छत्रिक कहलाते थे।' आचार्य, राजा और श्रोत्रिय का स्वागत गोमांस से किया 
जाता था। यह उनके प्रति विशेष सम्मान के प्र दर्शन के लिए था। इसलिए, इन्हें गोध्न अतिथि 
कहते थे।' कुछ अतिथि व्यक्तिविशेष के न होकर सारे गाँव के माने जाते थे और गाँव के सारे 
परिवार या कुल उनकी सेवा करते थे।' अतिथि के सत्कार को आतिथ्य और सत्कार करने 
वाले को अतिथेय (स्त्री आतिथेयी) कहते थे।' 

कुल-भृत्य--सेवकों या कर्मेकरो में वहुत-से स्वामी के घर ही रहते थे और भोजन-वस्त्र 
पाते थे। जो नहीं रहते ये, वे भी काम के लिए अपना अधिकांश समय वहीं विताते थे। ऐसे नौकरों 
में उदहार,' वैवधिक आदि थे। उदवीवध जल ढोने का साधन था। धनी परिवारों में द्वारपाल या 
दौवारिक, मणिपाली“, अभ्यंग,' स्नान,” लेप आदि करनेवाले भृत्य तथा राजपरिवारों में दण्ड- 
ग्रह, छत्रग्रह'' आदि भी रहते थे । ये सव किंकर भी कहलाते थे। i 

इस प्रकार, परिवार या कुल पितृवंश, मातूवंश, विद्यायोनिक सम्वन्धी, मित्रगण, अतिथि, 
भृत्य आदि की समष्टि थी। यह समाज का मुख्य तथा शक्तिशाली घटक था। 


सपिण्ड--कुल के वाद सपिण्डं का स्थान था। पिता की सात तथा माता के वंश की पांच . 


पीढ़ियाँ सपिण्ड कहलाती थीं।' यदि किसी परिवार में स्थविरतर सपिण्ड जीवित होता, तो उसके 
पौत्र, प्रपौत्रादि को युवा“ कहते थे। 

वंश--वंश एक परम्परा थी। वंश एक पीढ़ी से दूसरी पीढ़ी में बढ़ता हुआ स्थायी 
सामाजिक अंग था। व्यक्ति की अगली पीढ़ियाँ उसकी वंश्य कहलाती" थीं । रक्तवंश पिता द्वारा 
प्रचलित माना जाता था। सामान्यतया स्त्री के नाम पर वंश नहीं चलता था। कुछ लोग मातृवंश 
और पितृवंश दोनों मानते थे और देश के कुछ भागों में मातृवंश भी प्रचलित था। वंश और सम्वन्ध 
प्रायः पर्याय थे। योनि-सम्बन्ध या वंश के अतिरिक्त विद्या-वंश या विद्या-संवंध भी प्रचलित था। 
आचार्य की शिष्य-परम्परा उसका वंश मानी जाती थी । उदाहरणार्थ--व्याकरण की तीन मुनि 
“वेश्य' माने जाते रहे।'° त्रिमुनिव्याकरणस्य' का अर्थं वह व्याकरण था, जिसमें तीन मुनि वंश्य 
रहे हों। भारद्वाज की इक्कीस पीढ़ियाँ तथा गौतम की तिरपन पीढ़ियाँ भाष्यकार के समय तक हो 
चुकी थीं।* भाष्य के एकविशति भारद्वाजम्‌' और त्रिपञ्चाशद्‌ गौतमम्‌ ये उदाहरण इस वात के 
प्रमाण हैं कि लोग अपने परिवार की वंशावली तैयार रखते थे। न केवल वंशावली, अपितु उनका 
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संक्षिप्त इतिहास भी उन्हें ज्ञात रहता था। तभी इस बात का पता लगना सम्भव था कि किसके 
वंश में दस पुर्वज पीढ़ियों तक अशिक्षित और कत्तंव्यच्युत लोग नहीं हुए हैं। सोमपान के अधि- 
कारी का निर्णय करते समय पहली दस पीढ़ियों का इतिहास देखा जाता था।' 

सगोत्र--सामाजिक संगठन में गोत्र का महत्त्व पतंजरि-काळ में बहुत अधिक था। वंश 
के महत्त्वपूर्ण व्यक्तियों के नाम पर उस वंश का नाम पड़ जाता था। विद्या, वल, कार्य,आदि किसी 
दृष्टि से कोई पुरुष महत्त्वपूर्ण हुआ, तो उसकी सन्तानों को लोग उसके नाम से जानने लगते थे 
आगे चलकर पौत्र, प्रपौत्र आदि उसके नाम को अपने नाम के साथ जोड़ने लगते थे। भाष्यकार 
के समय में यह प्रथा इतनी अधिक थी कि पिता, पुत्र, पौत्र, प्रपौत्र तथा अगली पीढ़ियों के नाम 
पूवज के नाम के आधार पर रखने के लिए कुछ नियम निश्चित कर दिये गये थे। 

गोत्र शब्द के दो अर्थ थे-सामान्य अपत्य या सन्तान तथा व्याकरणशास्त्र का पारिभाषिक 
गोत्र । प्रथम लौकिक व्यवहार में प्रचलित था' और उसका प्रयोग सम्मान या प्रतिष्ठा के द्योतन 
के लिए होता था। ऐसा वहाँ होता था, जहाँ परिवार में कोई पुर्वज सम्मानित व्यक्ति होता था। 
सन्तान अभिमान-पूर्वंक अपने गोत्र का उल्लेख करती थी ।' लौकिक गोत्रों में आर्ष और अनार्ष 
दो प्रकार होते थे। आषं गोत्र विद्या-सम्वन्ध से तथा अनार्ष गोत्र योनि-सम्वन्ध से माने जाते थे। 
शास्त्रीय दृष्टि से इन्हें गोत्रावयव कहते थे। जैसे कुणिक, भुणिक या मुखर नामक व्यक्तियों 
के प्रसिद्ध हो जाने के कारण उनकी सन्ताने, भले ही वे उन गुणों से सम्पन्न न हों, कोणिक, भौणिक 
या मौखरि कही जाती थीं। स्त्री कोणिक्या, भौणिक्या या मौखर्या कहलाती थीं । ' व्याकरण- 
शास्त्र में पौत्र से लेकर अगली प्रपौत्रादि सन्तान को गोत्र कहते थे“, किन्तु यदि गोत्रापत्य का प्रपिता- 
मह, पितामह, पिता, बड़ा भाई या गोत्र में अन्य कोई सपिण्ड स्थविरतर जीवित होता था, तो उसे 
युवा कहते थे।” गग की पौत्रादि के वाद की सन्तान (गोत्र) को गाग्यं और युवापत्य को गार्ग्या 
यण कहते थे । इसी प्रकार वत्स, वात्स्य, वात्स्यायन, प्लक्ष, प्लाक्ष्य, प्लाक्षायण, दक्ष, दाक्ष्य, दाक्षायण 
आदि कहलाते थे। इनकी सामान्य सन्तान (पुत्रादि) को गागि, वात्सि, प्लाक्षि, दाक्षि कहते थे। 
भाष्यकार ने गोत्र के प्रारम्भ का उल्लेख करते हुए कहा है कि ऊर्ध्वरेतस्‌ ऋषि (सन्तान का 
जनन या अजनन जिनके अधिकार की वात थी) अट्टासी सहस्र हुए हैं। उनमें कश्यपादि सात 
तथा आठवें अगत्स्य ने सन्तान उत्पन्न करना स्वीकार किया था । उनकी सन्तान गोत्र कहलाती है। 


१. एवं हि याज्ञिकाः पठन्ति दशपुरुषानुकं यस्य गृहे शूद्रा न विद्येरन्‌ स सोमं पिबेदिति 
४-१-९३, पृ० १२०॥ | 

२. २-४-६२, पू० ५०२। 

३. २-३-१८, पु० ४२०। 

४. ४-१-७८। 

५. ४-१-७९ काशिका 

६. ४-१-१६२, पु० १५४। 

७, ४-१-१६३, पु० १५५। 


१४२ पतंजलिकालीन भारत 


उपचारात अन्यों को भी गोत्र कह देते हैं।' वास्तव में ये गोत्रावयव हैं। लौकिक व्यवहार 
में युवा आदि सभी सन्तानों को गोत्र कहते थे। उदाहरणार्थ-बालक से लोग पूछते थे, बच्चे 
तुम्हारा गोत्र कौन-सा है।” इस प्रकार गोत्र शब्द वंश के अन्त में प्रयुक्त होता था |! 

सवर्ण का उत्लेख ऊपर हुआ है। वर्ण या जाति का क्षेत्र गोत्र की अपेक्षा कहीं अधिक 
व्यापक था एक ही वर्ण या जाति के लोग परस्पर एक दूसरे को बन्धु समझते थे। बन्धुत्व जाति 
को एक तत्र में बाँधनेवाली डोर था। वन्धु शब्द ब्राह्मणादि जाति का अभिव्यंजक था। वन्धुत्व 
के द्योतन के लिए ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य को ब्राह्मगजातीय, क्षत्रियजातीय या वैश्यजातीय 
कहते थे। 

सजनपद--एक जनपद में रहनेवाले भी अपने को परस्पर एक सूत्र में आवद्ध मानते थे। 
ये सजनपद कहलाते थे।* यों तो जन विशिष्ट संघों, मुख्यतः क्षत्रिय-संघों को कहते थे, जैसे 
भरतजन या पंचालजन। जब ये लोग स्थायी रूप से एक स्थान में बस गये, तब वह स्थान जनपद 
कहा जाने लगा और उसका नाम उस जाति या संघ के नाम पर पड़ गया, जो मुख्यतः उस प्रदेश 
का निवासी थ!। इस प्रकार, अधिकांश जनपदों के नाम विभिन्न क्षत्रिय जातियों के नाम पर 
निड्चित हुए। किन्तु, इन जनपदों में केवल क्षत्रिय ही नहीं, अन्य वर्ण या जातियाँ भी रहती थीं 
और वे सव सजनपद कहलाती थीं। इन प्रदेशों के स्वामी क्षत्रियों को जनपदी कहते थे।' 
जनपद के नाम से उसके निवासी पुकारे जाते थे। 

अन्य घटक--पाणिनि ने कुल और वंश के अतिरिक्त सवन्धु, सवचन, सवय, सवर्णे, 
सस्थान, सरूप, सगोत्र, सनाम, सज्योति, सजनपद और सनाभि शब्दों का भी प्रचलन वतलाया 
है। सबन्धु एक हीं जाति के लोग होते थे। सवचन एक भाषा वोलनेवाले कहलाते थे। सवय 
एक साथ खेरूने-कूदनेवाले; सस्थान एक ही ग्राम या नगर के निवासी; सरूप एक ही रूपाकृति के 
लोग; संगोत्र एक गोत्र की सन्ताने, सनाम तुल्य नाम के लोग, यथा राम (रामचन्द्र, बलराम, 
परशुराम); सज्योति कुण्डली में एक-से ग्रहवाळे; सजनपद एक जनपद के निवासी और सनाम 
एक ही मूल वंश्य की सन्तानें कही जाती थीं । सोदर, सतीथ्यं, सब्रह्मचारी आदि के समान ये लोग 
भी परस्पर सम्बद्ध होते थे। नाभि, वर्ण, स्थान, वचन ये सव लोगों को एकसूत्रता में आबद्ध करने 
के साधन थे।° इनमें सनाभि सपिण्ड से भी व्यापक शब्द था। एक मूल पुरुष से उत्पन्न सन्तान, 
भले ही वह बीसियों पीढ़ी पहले से अलग हो चुकी हो और दूर-दूर स्थानों में रहती हों, सनाभि 
मानी जाती थीं। 


१. अष्टाशीतिः सह्नाण्युध्वरेतसामुषीणांबभूवुस्तत्रागस्त्यस्याष्टमेऋषिभिःप्रजनोभ्युपगत 
तत्रभवतो यदपत्यं तानि गोत्राण। अतोऽन्ये गोत्रावयवाः ४-१-७९, पु० ८८। 
» अथवापत्यो गोत्रसंज्ञो भवतीति वक्तथ्यम्‌ ।-४-१-१६३, पु० १५६। 
३, ४-१-९०, पु० ११२। 
४. ५-४-९, कारिका। 
५, ६-३-८५। 
६. ४-३-१००, काशिका। ७. ५-३-८५। 
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समाज-संगठन २४३ 

लोक--जनसाघारण को लोक कहा जाता था।' इसी से “लोग” शब्द वना है। लोक | 
में आर्यो का अपना वर्ग था। 'आयं' शब्द सामाजिक संगठन का परिचायक था। शिष्ट, अबोती | 
तथा आचारवान्‌ लोग अपने को आर्य कहते और एक सूत्र में आवद्ध मानते थे, यद्यपि इनके प्राच्य, 


उदीच्य, दाक्षात्य आदि भेद-प्रदेश भेद के अनुसार थे।' भाषा तथा रीति-रिवाज की दृष्टि से भी 
इनमें थोड़ा अन्तर था, किन्तु सामाजिक दृष्टि से वे एक थे। aS 


अध्याय २ 
वर्ण और जाति 


चातुवेण्ये--भाष्य में चार वेदों, चार वर्णो और चार आश्रमों का उल्लेख है। इन्हें 
क्रमश: चातुर्वेद्य, चातुर्वण्यं और चातुराश्रम्य कहते थे। भाष्यकार ने ब्राह्मणादिगण (५-१-१२४ ) 
के चातुर्वे्यादि में आश्रमों और वेदों को परिगणित कर लिया है।' इससे स्पष्ट है कि भाष्यकार 
के समय में यह चतुष्टय-त्रयी समाज में भली भाँति प्रतिष्ठित थी । इस समय वेदत्रयी नहीं, अपितु 
वेदचतुष्टयी स्वतः प्रमाण मानी जाती थी। जीवन भी तीन में नहीं, चार आश्रमो में 
विभक्त था। इसी प्रकार, समाज के भी चार व्यवस्थित विभाग हो चुके थे। 

जाति--वर्णों के ब्राह्मण, क्षत्रिय, विट्‌ और शूद्र ये नाम भाष्य में आये हैं। पाणिनि ने 
वर्ण शब्द का उल्लेख ब्राह्मणादि' वर्ण, लिंग या चिह्न और रंग* तीनों अर्थों में किया है। वर्णों 
के भीतर, किन्तु और अधिक व्यापक अर्थ में जाति शब्द का प्रचलन इस समय हो चुका था। जाति 
ने गोत्रों और चरणों को भी अन्तर्भूत कर लिया था।' यह युग चरणों के भी उत्कर्ष का था । 
गोत्र और चरण भिन्न-भिन्न घरों या वंशों में जन्मे और पृथक विद्या-संस्थाओं में पढे व्यक्तियों के 
विशिष्ट व्यक्तित्वों के परिचय में मुख्य सहायक हो सकते थे। इससे दो बातें हुईं। प्रथम तो 
प्रत्येक जाति किसी-न-किसी वर्ण के अन्तर्गत रही । दूसरे, वर्ण केवल चार थे और सारे समाजको . 
चार भागों में बाँट देने पर प्रत्येक के भीतर इतना विशाल जनसमूह आता था कि उसमें विशिष्ट 
व्यक्तियों के उत्कृष्ट गुणात्मक या क्रियाशीलात्मक परिचय के लिए अवकाश न था। इसलिए, 
प्रारम्भ में, जिन लोगों के पूर्वज श्रेष्ठ थे, उन्होंने अपने को उनके नाम से पुकारना प्रारम्भ किया। 
जिनके वंश में प्रख्याति की कोई बात न थी, उन्होंने अपनी आख्या अपने आचार्य के नाम पर 
प्रारम्भ की। भाष्यकार की जाति की परिभाषा में समाज की यही मनोवृत्ति प्रतिविम्बित है ? 
धीरे-धीरे जब चरणों के अपकर्ष का समय आया, तब केवल वंश ही अभिमान की वस्तु रह गया। 


१. ५-१-१२४, पू० ३६४। 
२. सर्व एते शब्दाः गुणसमुदायेषु वत्तन्ते ब्राह्मणः क्षत्रियो वैश्यः शूद्र इति ५-१-११५५ 
` पु० ३४७ तथा २-२-३४, पु० ३४१। | 

_ दै. ५-२-१३२। 

४. ५-२-१३४। 

५, २-१-६९ तथा ४-१-३९। 


. ६ आङ्कतिप्रहण सिका ज्जातिलिङ्गानाँ च न सर्वभाक्‌। 


तिहा गोत्र च चरणैः सह्‌ ॥ ४-१-६३) पुर ७२। | 


वर्ण और जाति ह १४५ 
चरण केवल ब्राह्मणों तक सीमित रह गये । अन्य लोग उनपर अभिमान न कर सकते थे। इस 
कारण धीरे-धीरे गोत्रों की प्रधानता हो गई और चरण गौण पड़ गये। इस स्थिति में जाति 
जन्मना मानी जाने लगी। भाष्यकार, ने जाति को जनन से प्राप्य कहा। उसमें उत्कर्षापकर्ष 
नहीं हो सकता था ।' भाष्यकार ने एक स्थान पर जाति और वणं में भेद किया है। जाति 
जन्म से प्राप्त होती है और वर्ण जन्म तथा गुणकमं दोनों से। जिसमें अपने वर्ण के गुण नहीं होते, 
वह जाति-ब्राह्मण या जाति-क्षत्रिय ही कहा जाता था। जाति-ब्राह्मणादि शब्द इस वात को स्पष्ट ' 
करने के लिए प्रयुक्त होते थे कि वह व्यक्ति अपनी योग्यता से अपने वर्ण का अधिकारी नहीं है। 

पाणिनि ने चरणों को भी जाति के अन्तर्गत माना है। कारिकाकार ने भी कठ, कालाप 
आदि को जातिवोधक मानकर 'कतरकतमौ जातिपरिप्रस्ने' (२-१-६३) तथा वा बहूनां जाति- 
परिप्रश्‍ने डतमच्‌' (५-३-९३) सूत्रों के उदाहरणों में संगृहीत किया है तथा जातेइच' (६-३-४१) 
में कठी, बह्वची को जाति का उदाहरण माना है।' भाष्यकार ने गोत्र के आधार पर प्रयुक्त 
जाति शब्दों में अवन्ती, कुन्ती, गान्धारी ये उदाहरण दिये हैं, जो इन देशों के राजाओं के स्त्री- 
अपत्य के वाचक हैं ।' गोत्र, जिसके आधार पर जाति मानी जाती थी, पौत्र के वाद की सन्तान, अर्थात्‌ 
प्रपौत्र (चौथी पीढ़ी) से प्रारम्भ होता था ।* इससे एक बात और स्पष्ट होती है कि जाति का 
मूल जन्म के आधार पर व्यक्तियों के वर्गीकरण में है। व्यवसाय या शिल्प के आधार पर जातियाँ 
पतंजलि के समय तक नहीं पाई जाती थीं। भाष्य में यद्यपि अनेक व्यवसायों की चर्चा है, किन्तु 
उनके आधार पर जाति के नामकरण का संकेत कहीं नहीं मिलता। इस प्रकार, स्वर्णकार, कुम्भ- 
कार, कर्मार, नापित, चर्मकार आदि को भाष्य ने शिल्पकार माना है, जातिःविशेष नहीं। इन्हें 
“जाति रूप बहुत वाद में प्राप्त हुआ जान पड़ता है। ' 

ब्रा्मण--भाष्यकार ने जिस क्रम से चारों वर्णो का उल्लेख किया है, वही उनके 
सामाजिक सम्मान का भी क्रम था। ब्राह्मणों का स्थान प्रथम था। भाष्यकार का काल ब्राह्मणों का 
सुवर्णकाळ जान पड़ता है । ब्राह्मण क्षत्रिय विट्‌ शूद्र यह वर्णो की आनुपूर्वी थी, जिसमें ब्राह्मण 
मर्धन्य थे ।* ब्राह्मण माता-पिता से उत्पन्न, विद्वान्‌ तथा ब्राह्मणों के विहित कमों को करनेवाला हि 
व्यक्ति ब्राह्मण कहलाता था ।“ इस प्रकार जन्म, विद्या और कमं इन तीनों बातों से वर्ण का निर्धारण 


१. जननेन या प्राप्यते सा जातिने चेतस्याथेस्य प्रकर्षापकषा स्तः ।--५-३-५५, पू० ४४७॥ क 
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होता था। ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि शब्द गुणों के आधार पर प्रयुक्त होते थे। जन्म, शास्त्राभ्यासं 
और तपस्‌ (श्रेष्ठ कर्म, त्याग) ये किसी व्यक्ति को ब्राह्मण बनाते थे। जो व्यवित विद्या तथा 
तप से हीन होता था, उसे जाति-ब्राह्मण (केवल जन्म से ब्राह्मण ) कहते थे।` इनके अतिरिक्त 
ब्राह्मण के परिचायक कुछ बाह्य लक्षण थे। ब्राह्मण प्रायः गौरवर्ण, शुद्धाचरण, पिगलाक्ष, और 
| कपिलकेश होते थे। ये लक्षण भी ब्राह्मंण की परिभाषा के अन्तर्गत थे और उन्हें देखकर लोग 
| व्यक्ति के ब्राह्मण होने का अनुमान कर लेते थे।' फिर भी, जिस प्रकार किसी समुदाय के लिए 
प्रयुक्त होनेवाला शब्द उसके अवयवों के लिए भी प्रयुक्त होता है, उसी प्रकार उपर्युक्त समस्त 
गुणों से युक्त व्यक्ति को भी ब्राह्मण कहते थे और उनमें से एक या दो से हीन को भी। उदाहरणार्थ, 
| बैठकर मळ त्याग करना, भोजन करना ये ब्राह्मण के गुण थे, किन्तु यदि कोई ब्राह्मण खड़े-खड़े मूत्र- 
। त्याग करता या चलते-चलते खाता था, तो भी उस अब्राह्मणाचार को ब्राह्मण कहा ही जाता था। 
( ` गौर, शुच्याचार आदि गुणों से युक्त व्यक्ति अन्य वर्णो में भी थे। ऊपर-ऊपर के लक्षणों से भी कभी- 
| कभी उनके ब्राह्मण होने की भ्रांति हो जाती थी। वाद में पता चलता कि वह ब्राह्मण नहीं है। 
! ) ऐसे प्रकरणों में सन्देह भ्रांति का कारण होता था और जाति सन्देह निवारण करती थी । किसी ने 
। किसी स्थान के विषय में कह दिया कि वहाँ ब्राह्मण मिलेगा। वहाँ जाकर जो व्यक्ति देखा, 
उसे ब्राह्मण समझ लिया। ऐसे प्रकरणों में भ्रांत निर्देश सन्देह का कारण होता था और जाति- 
ज्ञान उसका निवत्तंक। फिर भी, सन्देह समान-रूप-गुणवालों के विषय में ही हो सकता था। 
उरद के समान काले रंग के पुरुष को दुकान पर बैठा देखकर उसके विषय में किसी को ब्राह्मण 
होने का सन्देह नहीं होता था।' : 

भाष्यकार के इस सम्पूर्ण कथन से कई बातें स्पष्ट होती हैं। प्रथम, यह कि ब्राह्मणों का 
वर्ण गौर था। शायद ही कोई ब्राह्मण काले रंग का हो। रंगों का मिश्रण आगे चलकर हुआ। 
दूसरे, वर्ण अभिमान एवं उच्चता का द्योतक था। इस वर्ण (रंग) के आधार पर ही त्रिवर्ण की 
सृष्टि हुई थी। तीसरे, ब्राह्मण सामान्यतया तपः-स्वाध्याय-रत समाज था। पण्य से शायद 
ही कोई ब्राह्मण जीवन-यापन करता हो। चौथे, जो ब्राह्मण अपनी मर्यादा का उल्लंघन करते थे, 
वे हेय दृष्टि से देखे जाते थे, किन्तु ब्राह्मण माने जाते थे। 

वर्ण और जाति दो पृथक्‌ वस्तुएँ थीं। जाति जन्म से प्राप्त हो जाती थी। उसमें घट- 
बढ़ को स्थान न था। जो जिस गोत्र में उत्पन्न होता या जिस चरण में पुनर्जन्म पाता, उसी के नाम 
पर उसकी जाति पुकारी जाती थी। चरणों के आधार जाति केवल द्विजन्मा, विशेषतः कुछ | 
ब्राह्मणों की होती थी। व्यवसाय या शिल्प के आधार पर भी वर्ग थे। जो जिस व्यवसाय के ।. 


१. सवं एते शब्दाः गुणसमुदायेषु वतते, ब्राह्मणः क्षत्रियो, वेश्यः शूद्र इति। गौरः, 
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परिवार में उत्पन्न होता, वही उसका व्यवसाय. होता था, पर ऐसा कोई: नियम न था। धीरे-धीरे 
कर्मार, कुम्भकार, मालाकार आदि परिवार में उत्पन्न लोगों की जाति भी कर्मार आदि होने 
लगी । इस समय जाति केवल कुल या वंश की परिचायिका थी। इससे अधिक उसका कोई महत्त्व 
स'था। वर्ण का क्षेत्र इतना व्यापक न था, यद्यपि वह जाति से उच्च कोटि की वस्तु थी। वर्ण 
अनायास नहीं प्राप्त हो जाता था। उसके लिए तदुचित गुण-कमं और स्वभाव, का अर्जन 
आवश्यक था। उदाहरणार्थ, ब्राह्मणत्व के. लिए .तप और श्रुति ये अहँताएं' निश्चित थीं। इस 
प्रकार, पतंजलि-काल में वर्ण और जाति आज के समान परस्पर उलझे हुए न थे। वे पृथक्‌- 
'पृथक्‌ समझे और माने जाते थे ।. भाष्य के.ब्राह्मणकारक और जाति-ब्राह्मण' शब्द विशेष ध्यान 
देने योग्य हैं। जाति-ब्राह्मण, ब्राह्मण से छोटा माना जाता था। आगे चलकर वर्णकारकत्व 
क्षीण होता. गया और जाति प्रमुख. वनती गई। यहाँतक कि वर्ण को अपने अस्तित्व के लिए 
जाति का आश्रय लेना पड़ गया | | 
शुच्याचार दैनन्दिन व्यवहार में परिलक्षित था। ब्राह्मण नित्य दन्त-मार्जन, स्तान 
आदि करते थे। भाष्य का ब्राह्मण के दाँत शुक्ल हैं, वृषल के कृष्ण हैं, यह कथन इस ओर संकेत 
करता है।' शुचिता समाज में ब्राह्मण को उच्च स्थान दिलाये थी ।' शिष्ट ब्राह्मणों का पद सामान्य 
ब्राह्मण से ऊँचा था । आर्यावत्त के वे ब्राह्मण, जो केवल" दिन-दो दिन खाने भर से अधिक घान्य 
संचित नहीं करते थे, लोलुपता से अस्पृष्ट रहते थे, इन्द्रियों के वशीभूत नहीं होते थे और थोड़े 
बहुत अन्तर से किसी-न-किसी एक विद्या में पारंगत अवश्य होते थे, वे शिष्ट कहलाते थे। केवल 
शास्त्र-पारंगत शिष्ट नहीं माने जाते थे। भाष्यकार ने कहा है कि केवल शास्त्र जाननेवाले को 
दिष्ट कहने में अन्योन्याश्रय दोष है; क्योंकि शास्त्र से शिष्टि प्राप्त होती है और शिष्टि से शास्त्र ।' 
इसलिए, कुम्मीधान्य, अलोलुप, अगृह्यमानकारण, विद्या-विशेष-पारग-आर्यावत्तीय ब्राह्मण को 
शिष्ट कहना. चाहिए।. नियमित स्नानादि क्रियाएं करनेवाले ब्राह्मण भोगवान्‌ कहे जाते थे ।* 
शिष्ट, भोगवान्‌ आदि विशेषण ब्राह्मणों को तप, आचार, स्वाध्याय की प्रेरणा के लिए थे। कुछ 
वाते तो ब्राह्मण के लिए अनिवार्य थीं । उसे शब्द-विद्या या. व्याकरण का ज्ञान प्राप्त करना आवश्यक 
था।° भाष्यकार ने अष्टाध्यायी को 'दिष्टज्ञानार्था' कहा है। अष्टाध्यायी का अध्ययन करनेवाला 
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| ही जान सकता है कि कौन शिष्ट है और कौन नहीं। विना व्याकरण के अपशव्दो का सम्यक्‌ ज्ञान 
नहीं होता। अपशब्द स्लेच्छ हैं। यदि ब्राह्मण व्याकरण का अध्ययन न करता, तो वह. म्लेच्छ 
| (अपशब्द) शब्दों का प्रयोग कर म्लेच्छन और अपभाषण के दोष का भागी माना जाता।' | 
मनीषी ब्राह्मण नाम, आख्यात, उपसगे और निपात इन चारों में सीमित पदों को जानते थे। 
| वे जानते थे.कि परा, पश्यन्ती, मध्यमा और वैखरी में किसका कौन-सा स्थान है और मनुष्य की 
॥ कौन-सी वाणी व्यवहार में दिखाई पड्ती है और कौन गुह्य रहती है | 
| | श्रुति का अध्ययन ब्राह्मण का धर्म था। इसी से उसे ब्रह्मण्य या ब्राह्मण्य प्राप्त होता था।* 
श्रुति का अधीती ब्राह्मण श्रोत्रिय कहलाता था। श्रोत्रिय का स्वभाव या अध्ययन-कर्म श्रौत कहा . । 
जाता था।* एतदर्थ जन्म से आठवें वर्ष उसका उपनयन कर दिया जाता था और उससे श्रुति का 
अध्ययन प्रारम्भ कराया जाता था । ब्राह्मण-वालक के माता पिता एतदर्थ वालक को बचपन से 
तैयार करते थे। उसके अनेक याज्ञिक कमों में वासन्तिक याग भी. था, जो ब्राह्मण का ही कत्तव्य 
| था।$ इस प्रकार, यह उसका कष्ट-साध्य, तपःपूत, दायित्व-पूर्ण सात्त्विक जीवन था, जिसने 
समाज में उसे अद्वितीय प्रतिष्ठा प्रदान की थी। उसकी यह प्रतिष्ठा शक्ति के नहीं, त्याग और 
. निःस्पृहता के कारण थी। ५ 
ब्राह्मण लोग मद्य नहीं पीते थे। अन्य वर्णो की स्त्रियाँ मद्य पी सकती थीं, किन्तु ब्राह्मणी 
के लिए सुरा सर्वथा वर्जित थी। शास्त्रों की आज्ञा थी कि सुरापो ब्राह्मणी को परलोक में पति का 
संयोग नहीं प्राप्त होता ।” र 
कुछ ब्राह्मण आयुधजीवी भी होते थे । ब्राह्मण के समस्त गुणों के अजेन के साथ वे शस्त्र- 
विद्या में, जिसका महत्त्व अन्य विद्याओं से कम न था, पारग होते थे। ऐसे ब्राह्मण संगठित रूप से 
एक साथ रहते थे। भाष्य में ब्राह्मणक जनपद का उल्लेख है।* 
ब्राह्मणों की संख्या समाज में अधिक थी । वहुत-से गाँवों में तो पाँच कारुगृहों को छोड़कर 
शेष घर ब्राह्मणों के ही थे।' जहाँ ऐसा नहीं था, वहाँ भी ब्राह्मणों के घर अनन्तर, अर्थात्‌ पास- 
पास रहते थे, शायद ही कभी उनके वीच में वृषल-कुल रहता था।” 
भाष्यकार का युग विद्या की दृष्टि से ब्राह्मणों के चरम उत्कर्ष का युग नहीं था। अब 
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वर्ण और जाति १४९ 


जाति और ब्राह्मण भी पर्याप्त मिलने लगे थे। भाष्यकार से पूवं जाति-ब्राह्मण और वर्ण-ब्राह्मण 
में अन्तर नही था; क्योंकि सभी ब्राह्मण स्वाध्याय को जीवन का लक्ष्य मानते थे। पहले यह प्रथा थी 
कि उपनयन-संस्कार के बाद ब्राह्मण-वालक व्याकरण का अध्ययन करते थे। जव वे वर्णो का उच्चा- 
रण-स्थान, आम्यन्तर प्रयत्न या करण और बाह्य प्रयत्न आदि का वैज्ञानिक स्वरूप समझ लेते 
थे, तव उन्हें वैदिक शब्दों का उपदेश किया जाता था। भाष्यकार के समय में स्थिति बदूल गई थी। 
विद्यार्थी उपनयन के वाद कुछ वेदांश कण्ठस्थ करके कहने लगते थे कि वेदिक शब्द हमें वेद से 
मालूम हे और लौकिक शब्द लोक-व्यवहार से ज्ञात हैँ। फिर, व्याकरण की क्या आवश्यकता । 
ब्रह्म-वन्थ्‌ (कुत्सित ब्राह्मण) पुरुषों और स्त्रियों की संख्या बढ़ रही थी। दान की अपेक्षा प्रतिग्रह की 
ओर ब्राह्मणों की दृष्टि अधिक थी। ब्राह्मणों को भोजन कराने की प्रथा अन्य वर्णो में थी।' 
लोग ब्राह्मणों को भोजनार्थं घर पर निमन्त्रित करते थे। इघर ब्राह्मण लोग भी निमन्त्रण की 
प्रतीक्षा करते रहते ये। भोजन तैयार हुआ नहीं कि उपस्थित। सम्भवतः कुछ, ब्राह्मण वाचक 
भी थे और भोजन तैयार होते ही यजमान के घर जा घमकते थे। भोजन के विषय में संयम की ओर 
ध्यान रखा जाता था। कुछ ब्राह्मण नमक नहीं खाते थे। कुछ श्राद्ध-भोजन नहीं करते थे। 
कुछ लोग कभी-कभी केवल दूध पीकर रहते थे। ये पयोब्रत कहलाते थे। 

ब्राह्मणों का सम्मान सर्वाधिक था। लोग वालक-ब्राह्मण का भी उठकर अभिनन्दन" 
करते थे। वह अवध्य था!“ घोले से भी ब्राह्मण को मारनेवाला पतित माना जाता था।' ब्रह्महा 
और भ्रूणहा दो महापातकी माने जाते थे।' इसका कारण यह था कि वेद-रक्षा का दायित्व ब्राह्मणों 
को सौंप दिया गया था और वेद अपौरुषेय माने जाते थे। वे ब्रह्म के प्रतिरूप थे। इसीलिए, ब्रह्म 


और वेद पर्याय-रूप में प्रचलित थे। वेदरक्षक के नाते ब्राह्मण ब्रह्म की सन्तान माने जाते थे। 
ब्रह्म से विभिन्न अर्थो में निष्पन्न होनेवाळे ब्राह्म और ब्राह्मण शब्द में भेद किया गया था। ब्रह्म- 


सम्वन्धी ओषधि, हवि और जाति-भिन्न अपत्य ब्राह्मी और ब्राह्म कहे जाते थे।” जाति अर्थ में ब्रह्म 
की सन्तान ब्राह्मण कहलाती थी। इस प्रकार, ब्राह्मण साक्षात्‌ वेद-पुत्र या ब्रह्मपुत्र माने जाने लगे थे। 
° आ० १, पु० १०। 
° १-२-४५, पु० ५३८; १-१-४८, पू० ३७४ आदि। 
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० २-१-१, पु० २३२। 
» आ० १, पू० १९। 
, पूर्ववया ब्राह्मणः प्रत्युत्येयः ।-¬६-१-८४ पू० ११७ 
“२-६४, पू० ५८७। 
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ब्राह्मण की रक्षा का अर्थ था वेद-रक्षा । इसीलिए, ब्रह्मन्‌ और ब्राह्मण में यहाँतक तादात्म्य हो 
गया था कि दोनों पर्याय बन गये। ब्रह्मन्‌ या ब्राह्मण के लिए हितकर वस्तु या कार्य ब्रह्मण्य” 
कहा जाता था, जो लाक्षणिक रूप से शुभ का बोधक वन गया था । अब्रह्मण्य शब्द अकल्याणकर का 
पर्याय था। भाष्य में ब्रह्मन्‌ और ब्राह्मण का यह सामीप्य ब्राह्मणों की अत्यधिक लोकप्रियता 
का प्रमाण है। 

स्थान या जनपद-भेद से ब्राह्मणों के उल्लेख की प्रथा बहुत पुरानी है। गौड, सारस्वत, 
कान्यकुन्ज, सरयूपारीण, महाराष्ट्रीय, औदीच्य आदि भेदों का प्रारम्भ पाणिनि-काल में हो चुका 
था। काशिकाकार ने सुराष्टृव्रह्म, अवन्तित्रह्म का उल्लेख किया है।' महात्राह्मण शब्द भी बहुत 
पुराना है। यह दूसरी बात है कि उसके अर्थ में समय-समय पर संकोच-विस्तार या पूर्ण विपर्यास 
होता रहा हो। कत्तंव्यहीन ब्राह्मण कुब्राह्मण कहलाते थे । 

क्षत्रिय---आनुधूव्ये क्रम से ब्राह्मण के वाद क्षत्रिय का स्थान था। ब्राह्मण से कुछ ही नीचे 
उतरकर क्षत्रिय आते थे।* क्षत्रिय या राजन्य शासक वर्ण था। अभिषिक्त क्षत्रिय राजन्य कहलाते 
थे। राजन्य क्षत्रियों की विशेष उपजाति भी थी ।" राजन्यों के निवास का देश भी राजन्य या 
राजन्यक कहलाता था। राजन्यों के समूह का नाम राजन्यक था।“ इसी प्रकार क्षेम-वृद्धि क्षत्रियों 
की एक उपजाति थी, जिनकी स्त्रियों की संज्ञा तनुकेशी थी। इन क्षत्रियों में स्त्रियों और पुरुषों 
की उपजाति के पृथक्‌ स्वतन्त्र नाम थे। स्त्रियों की गणना क्षेम-वृद्धि शब्द के भीतर नहीं होती थी।' 

क्षत्रिय वर्ण में भी ब्राह्मणों के समान वर्ण से भिन्न स्वतन्त्र गोत्र या जातियाँ थीं। गोत्र 
पहले तो पौत्र-प्रभृति अपत्य से प्रारम्भ होते थे। वाद में ये पारिभाषिक गोत्र से भिन्न हो गये। 
इस प्रकार व्याकरण का गोत्र और छौकिक गोत्र दोनों दूर-दूर पड़ गये । द्रुह्यु, पुरु, अन्धक, वृष्णि, 
कुरु” उपगु, कापट्‌ ये क्षत्रियों के लौकिक गोत्रो के नाम थे। नकुल, सहदेव, साम्व, अर्जुन, वासुदेव 
आदि क्षत्रिय नामों का उल्लेख पाणिनि ने किया है। इनके प्रति भक्ति रखनेवालों को क्रमशः 
नाकुलक, साहदेवक, आर्जुनक,'* साम्बक,*' वासुदेवक कहते थे। क्षत्रिय वर्ण और जाति के लोग 
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देश-भर में विखरे थे। किसी-किसी जनपद में इनकी विशिष्ट शाखा के लोगों की संख्या इतनी 
अधिक थी कि उस जनपद का नाम ही उस गोत्र या जाति के नाम पर पड़ गया था। ऐसे जनपदों 
की संख्या वहुत अधिक थी । पंचाल, इक्ष्वाकु, विदेह,' क्षुद्रक, मालव, पुरु, पाण्डु, साल्व, गान्धार,' 
मगध, कलिंग, सूरमस, अंग," वंग, पुण्डू, सुह्य, मगघ, कलिंग, कोसल, अम्बष्ठ, सौवीर, निपघ, ' 
कुरु, कम्बोज,'चोल, केरल आदि क्षत्रिय जनपद थे। इनके राजा भी इन्हीं क्षत्रिय .वंशो के थे, 
इसलिए उनके नाम भी इन्हीं के आधार पर आंग, वांग पड़ गये थे ।' 

क्षत्रियों का आचार-व्यंवहार प्रायः ब्राह्मणों से मिलता-जुलता था। इसीलिए, उन्हें 
ब्राह्मण-सदुश कहा है। 'अब्राह्मण को बुलवाने पर ब्राह्मण से मिलता-जुलता क्षत्रिय बुलाया जाता 
है। नन्‌ से युक्त का अर्थ इव या समान होता है, यह भाष्य का कथन है । अनेक वार ब्राह्मण के 
अभाव में क्षत्रिय से काम चला लिया जाता था और जो काम ब्राह्मण के द्वारा या ब्राह्मण के प्रति किये 
जानेवाले होते थे, वे क्षत्रिय द्वारा या उसके प्रति करवा छिये जाते थे ।€ इस प्रकार विशेष परिस्थि- 
तियों में क्षत्रिय ब्राह्मण का स्थानापन्न हो जाता था। भाष्य में आये और क्षत्रिय का कई बार 
साथ-साथ उल्लेख मिलता है। क्षत्रिय युवा और आरं 'युवा भी साथ परिगणित हैं।' क्षत्रिय-स्त्री 
क्षत्रिया या क्षत्रियाणी कही जाती थी ।" 

क्षत्रिय क्षत्र शब्द से अपत्य अर्थ में वना है। क्षत्र भी क्षत्रिय का ही वाचक है। रक्षा 
उसका धर्म था। एतदथ, उसे विशेष विद्या का अभ्यास करना पड़ता था, जिसे क्षत्रविद्या कहते थे। 
क्षत्र-विद्या के अध्ययन करनेवाले क्षात्रविद्य कहलाते थे।'* विद्या के समान प्रत्येक के आचार और 
नाम रखने के नियम निश्चित थे। यह नाम ब्राह्मणों जैसा है, यह नाम देवों जैसा है। आप का 
व्यवहार ब्राह्मणों जैसा है, अर्थात्‌ यह व्यवहार ब्राह्मणों को शोभा देता है आदि कथन इस वात के 
पोषक हैं। भाष्यकार ने क्षत्रिय नाम के अन्त में वर्मन्‌ शब्द का प्रयोग किया है और वैश्य के अन्त 
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में पारित का। उदाहरणार्थ, इन्द्रवर्मन्‌ क्षत्रिय और इन्द्रपालित वैश्य का नाम होता था।' ब्राह्मण- 
नाम इन्द्रदत्त, देवदत्त, यज्ञदत्त आदि होते थे । 

वेश्‍्य--क्षत्रिय और वैश्य की स्थिति ब्राह्मण और शूद्र के मध्य थी । शूद्र के अभिवादन , 
के उत्तर में वाक्य की टि को प्लुत नहीं किया जाता था, किन्तु ब्राह्मण के अन्त में अवश्य किया जाता 
था। क्षत्रिय और वैश्य के अन्त में प्लुत विकल्प से होता था ।' इससे स्पष्ट है कि वे व्याकरण में 
न विशेष दक्ष होते थे और न उससे अनभिज्ञ ही । 

ओ बैद्यको विट्‌' भी कहते थे। वैश्य की स्थिति क्षत्रिय से कुछ ही नीचे थी । इनके नाम 
पालितान्त या गुप्तान्त होते थे, जिससे स्पष्ट है कि वे समाज द्वारा रक्षित रहते थे। वैश्य सम्पत्ति 
या रै के उत्पादक थे ।* भाष्य में माण्डजग्धि और कार्णखरकि इन वैश्य-गोत्रों के नाम आये' हँ।' 

वादर--शाद्रों का स्थान अन्तिम था। शूद्र दो प्रकार के व्यक्ति कहलाते थे-(१) 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य, जो शास्त्र-विहित स्वकत्तंव्यों का पालन न कर शूद्रवत्‌ जीवन व्यतीत 
करते थे। अशिक्षित संध्याग्निहोत्र-विरहित, असंयमी ब्राह्मण भी शूद्र माने जाते थे और (२) 
शद्र माता-पिता से उत्पन्न सन्तान । इस प्रकार, कर्म-शूद्र और जन्म-शूद्र दो प्रकार के शूद्र थे। 
कर्म-शूद्र तो हेय दृष्टि से देखे ही जाते थे, उन्हें कोई भी ब्राह्मणोचित अधिकार प्राप्त नहीं होता 
था। जिस वंश में कोई शूद्र होता था, उसे भी कुछ अधिकारों से वंचित रहना पड़ता था । उदा- 
हरणार्थ, यदि किसी ब्राह्मण-परिवार में कोई शूद्र उत्पन्न हो जाता, तो उस परिवार का दस पीढ़ी 
तक सोमपान का अधिकार छिन जाता था।' शूद्र जाति की स्त्री शूद्रा कहलाती थी। शूद्र की 
भार्या उसकी स्त्री होने के नाते, भले ही वह अशूद्रा हो, शूद्री कही जाती थी। शूद्र स्त्रियों में 
अधिक सम्मानित स्त्री को महाशूद्रा कहते थे. | 

शूद्रों की अनेकों जातियाँ थी। जो लोग भृति लेकर काम करते थे, वे सव शूद्र माने जाते 
थे। कात्यायन ने महाशूद्र जाति भी मानी है।“ काशिका के अनुसार आभीर को महाशाद्रः कहते 
थे। धीवर भी शूद्रो में गिने जाते.थे। भाष्यकार ने भी आभीर को शूद्र कहा है।* रथकारों का 
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| वर्ण और जाति १५३ 
स्थान शूद्रो में सबसे ऊँचा था। वे त्रिवर्ण से कुछ ही नीचे थे।' तन्तुवाय, कुम्भकार, नापितः 
त्वष्टा , कर्मार, अयस्कार, रजक, चर्मकार ये सब शूद्रो के अन्तर्गत थे। सारी कारि! जातियाँ 
शूद्र थीं। कटकारों का स्थान शूद्रों में भी नीचा था। 

शूद्रों की संख्या बहुत अधिक थी । वास्तव में आर्यावत्तीय त्रिवर्णो को छोड़कर शेष संव 
की गणना सामान्यतया शूद्रो में की जाती थी। इनमें आर्यावत्तं से वाहर के भी लोग झे और आर्या- 
वर्तीय भी। बाह्र के लोगों में किष्किन्ध-गन्धिक, शक, यवन, शौय, क्रौंच आदि थे। आर्य 
बस्तियों--ग्राम, घोष, नगर, संवाह आदि--से वाहर रहनेवाले चण्डाल मृतप भी शूद्र थे। बस्ती के 
भीतर रहनेवाले, किन्तु यज्ञ-कम से बहिष्कृत तक्षा, अयस्कार, रजक, तन्तुवाय आदि भी 
शूद्र थे, यद्यपि इनका दर्जा विशेष नीचा न था। जिनके द्वारा स्पर्श किये गये' पात्र अपवित्र माने 
जाते थे, वे जातियाँ भी शूद्र कहलाती थीं। 

शूद्र अशिक्षित थे। व्याकरणादि का ज्ञान इन्हें न था, अतः अभिवादन के प्रत्युत्तर में 
इनके लिए प्लुत नहीं किया जाता था। इस विषय में इनकी स्थिति स्त्रियों जेसी थी । उदाहरणाथ, 
यदि तुषजक ब्राह्मण को प्रणाम करता, तो वह उत्तर में कहता था 'कुराली तो हो तुषजक?" 

निरवसित--शूद्र दो श्रेणियों में विभक्त थे--निरवसित और अनिरवसित। तक्षा; 
अयस्कार, रजक, तन्तुवाय आदि अनिरवसित थे और चण्डाळ, मृतप आदि निरवसित। अनिर- 
वसित लोग त्रिवर्णो के पात्र छू सकते थे, किन्तु निरवसित नहीं। निरवसित निम्नतम कोटि के 
शूद्र थे। ये यदि किसी त्रिवणं के पात्र में खा-पी लेते थे, तो त्रिवणं इस पात्र को संस्कार द्वारा शुद्ध 
करके भी व्यवहार में नहीं ला सकते थे, यद्यपि कुछ अन्य निम्न दूद्रों द्वारा व्यवहृत त्रिवणों के पात्र 
अन्यादि द्वारा शुद्ध करके काम में ले लिये जाते थे। निरवसित शूद्र गांवों के बाहर रहते थे। 
इनके और त्रिवर्णो के घरों के वीच दूरी रहती थी। इनके घर गाँव के छोर पर होते थे।' यद्यपि 
बड़े-बड़े नगरों में वे नगर के बीच भी रहते थे!' 

वृषल--वृषल को शूद्र का पर्याय कहा गया है। ब्राह्मण से शूद्रा में उत्पन्न सन्तान वृष 

कही जाती थी। मनुस्मृति में ओण्डू, दरद, खश, यवन, शक आदि क्षत्रिय-जातियों को वूषल-भाव 

` को प्राप्त बतलाया गया है। इस दृष्टि से वृषल के प्रति समाज में द्रेष-भाव नहीं होना चाहिए, 
उलटे उनका स्थान शूद्र से ऊपर माना जाना उचित था। किन्तु, भाष्य में जिस प्रकार बार-बार 
वृषल का स्मरण किया है, उससे उसके प्रति अत्यन्त हेय दृष्टि तथा द्वेषबुद्धि का पता चलता है। 
वृषल , दस्यु, चोर और दास की स्थिति लगभग समान थी। दासी और वूषळी के प्रति कामुकता 
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का व्यवहार यद्यपि अशिष्ट माना जाता था, तथापि समाज में प्रचलित था और दण्ड्य' नहीं था। 

दासी और वृषली का सादृश्य निन्दा का द्योतक था ।' भाष्य में कामुकता की पात्री के रूप में अनेक 
बार दासी और वृषली का साथ-साथ उल्लेख है।' दस्यु, चोर और वृषल को नीच स्वभाववाला 
माना जाता था। वात्तिककार ने प्रशंसा-अर्थ में इन तीनों के आगे रूपम्‌ प्रत्यय कर वृषलरूप, 
दंस्युरूप, चोररूप इन शब्दों का प्रयोग सामान्य से अधिक वृषल, दस्यु या चोर बतलाया है । 
और फिर यह कहकर कि प्रशंसाथ में प्रत्यय न करके प्रकृत्यर्थ-वैस्पष्ट्य में प्रत्यय कर देना पर्याप्त 
बतलाया है और उदाहरण दिया है कि यह वृषलरूप, अर्थात्‌ असली वृषल हे । यह न केवल प्याज 
खा जा सकता, अपितु उसके साथ सुरा भी पी सकता है । यह चोररूप या पक्का चोर है। यह चाहे 
तो आँखों का काजल ले जाय । यह दस्युरूप या वास्तविक दस्यु है। यह भागते हुए का भी खून 
पी सकता है । ये उदाहरण इन तीनों के स्वभाव पर अच्छा प्रकाश डालते हैं । वृषल अभक्ष्यभोजी 
और सुरापायी होते थे। समाज उनसे घृणा करता था, उनकी स्त्रियों को उपभोग्या बनाने में 
ग्लानि या पाप का भय नहीं मानता था। वूषल का ताडन सामान्य वात थी। वे छातों से भी 
पीटे जाते थे।' एक स्थान पर उसे श्व।घात्य, अर्थात्‌ कुत्तों द्वारा मरवा डालने योग्य अथवा कुत्तों 
की मौत मरने योग्य कहा है।* पाप क्षेय है और वृषल जेय है,” यह सामान्य कहावत थी। वृषल 
गन्दे भी रहते थे। उनके दाँत काले और मैले होते थे।“ वृषल एक गाली थी ।“ असूयक यदि अभि- 
वादन के साथ बड़े व्यक्ति का अपमान करता, तो वह आशीर्वाद न देकर कहता, 'नीच तू असूयक 
है। तू प्रत्यभिवाद का अधिकारी नहीं। अरे जा वृषल, तेरे टुकड़े-टुकड़े'" हों।' जब वृषल की यह 
स्थिति थी, तब ब्राह्मण को ऊँचा और वृषल को नीचा स्थान मिलना स्वाभाविक था ।'' इसमें भी 
कोई आचर्य नहीं, यदि एक साथ नदी पार करने के लिए वृषल और ब्राह्मण पहुँचते, तो मल्लाह 
वृषल को तट पर छोड़कर ब्राह्मण को पहले पार उतार देता था।'२ भाष्य में चोर और वृषल को 


१. २-३-६९, पु० ४५६। 
२. ६-२-११, पृ० २५४। 
३. २-३-६९, पु० ४५६ तथा दास्या सम्प्रयच्छते, वृषल्या सम्प्रयच्छते। यो हि दिष्ट- 
व्यवहारे ब्राह्मणी म्यः सम्प्रयच्छतीत्येव 1--१-३-५५, पृ० ६९। | 
४. ५-३-६६, प्‌० ४६०। 
५. १-३-२८, पु० ६५। 
६. ३-१-१०७, पु० १८४। 
७. १-१-५०, पृ० ३०५। 
८. २-२-८, पु० ३४३। 
९, ८-२-८३, पु० ३८८। 
१०. वही। 
११: २-२-११, पु० ३४५। 
१२, २-३-३६, पु० ४३१। 
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संतापित करने,' साथ-साथ घिक्कारने' का इस प्रकार उल्लेख मिलता है, जैसे चोर और दस्यु के 
समान वृषल होना ही अपराध या पाप की बात हो। 

इस प्रकार, वृषळों की स्थिति शूद्रों से बहुत नीची. थी। भाष्य में एक बार भी शूद्र का 
उल्लेख निरादर के साथ नहीं हुआ है, यहाँतक कि निरवसित शूद्रं के प्रति भी कहीं दुर्भावना की 
गन्ध नहीं मिलती । वृषल की स्थिति भिन्न थी। वृषल पुरुष उच्च वर्णो की लात-गाल्ली के अधि- 
कारी थे और स्त्रियाँ उनकी काम-वृत्ति की तृप्ति का साधन। 

आर्य और दास--आयं और दास इन दोनों का उल्लेख भी भाष्य में कई बार हुआ है। 
आर्ययुवन्‌', आर्यकृती, आर्या, आर्याणी^, आर्यकुमार', आर्येनिवास” इन शब्दों का प्रयोग आयो 


के सम्बन्ध में मिलता है । उदाहरणों में आये और क्षत्रिय प्रायः साथ-साथ ही“ आये हैं। इससे अनुमान f 


होता है कि आयं और क्षत्रिय समीपी अवश्य थे। त्रिवणं आयं कहलाते थे। दास आयौँ से बहिगंत 
थे। सम्भवतः, वे आर्यक्रीत होते थे और उनपर उनका पुरा अधिकार होता था। दासों का स्तर 
वृषलों के समकक्ष था। वेनीची नजर से देखे जाते थे, पर द्वेष्य दृष्टि से नहीं। क्रीत और परिक्रीत 
दासों में अन्तर था। परिक्रीत निश्चित द्रव्य से विशिष्ट काल के लिए नियुक्त कर्मकर होते थे 
और क्रीत विशिष्ट द्रव्य द्वारा तबतक के लिए, जबतक वह राशि लौटा न दी जाय ।' इस अवधि में 
उनके भरण-पोषण का भार उनके आर्य या स्वामी पर रहता था। स्वामी या स्वतन्त्र जन का 
बोधक अर्थ शब्द आये से भिन्न था। पाणिनि ने दासी-भार शब्द का उल्लेख किया है।'' पतंजलि 
ने इस संज्ञा शब्द को बहुवचन माना है।'' डॉ० वा० श० अग्रवाल के मत से स्वामी द्वारा दासी की 
प्रसूतावस्था का दायित्व तथा व्यवस्था ही दासी-भार है ।') अर्थशास्त्र के अनुसार गर्भवती दासी 
को विना प्रसव की समुचित व्यवस्था के वेच देना अपराध था।' किन्तु, दासी के प्रसव का भार 
दासी-भार क्यों था। उसे तो दास-भार मानना चाहिए यदि वह गर्भ उसके पति का हो। इस 
१. २-३-५४, पु० ४४७। 
२. २-३-२, पु० ४०५। 
३. ८-४-११, पु० ४८०। 
४, ४-१-३०। 
५, ४-१४९, पु० ६३। १ 
६, ६-२-५८। 
७. ६-३-१०९, पु० ३५९। 
८, ४-१-५९, पृ० ६३। 
९, १-४-४४। 
१०. ३-१-१०३ तथा आयंस्वामी, वही, पृ० १८२। 
११. ६-२-४८, पू० २५९। 
१२, वही। 
१३. इण्डिया ऐज नोन टु पाणिनि, MS ७९॥ 
१४. अर्थशास्त्र अभु०, पू० २०७) 
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स्थिति में पति उसका भारवाह होता, स्वामी नहीं । यदि दोनों स्वामी की चर्या में होते, तो भी 
वह भार दास-भार कहलाता; क्योंकि एक तो स्वामी की अपेक्षा उसका दायित्व दास पर अधिक 
होता। दुसरे यदि वह भार दोनों के कारण स्वामी पर होता, तो भी पुंस्त्व की प्रधानता के कारण 
तत्पुरुष समास में दास-भार शब्द का ही प्रयोग होता । फिर, दास की बीमारी या मृत्यु के व्यय का 
भार भी तो.स्वामी पर ही रहता था। ऐसी स्थिति में दास-भार शब्द का व्यवहार भी मिलना 
चाहिए था । दासी-भार शब्द संज्ञा, अर्थात्‌ किसी विशेष भार का बोधक है और वह भार ऐसा था, 
जो दासी का ही हो सकता था, दास का नहीं । यह भार निश्चय ही उसकी प्रसूति का था । दासी- 
प्रसूत सन्तान के पालन-व्यय का भार स्वामी को ही वहन करना पड़ता था; क्योंकि वह सन्तान 
स्वामी की होती थी। यदि स्वामी द्वारा दासी से सन्तान उत्पन्न हो, तो उसका भार स्वामी को 
वहन करना चाहिए, यह राजकीय व्यवस्था थी और उस दायित्व से वचने के लिए वह दासी को 
विना प्रसव और प्रसूति की समुचित व्यवस्था किये किसी अन्य के हाथ नहीं वेच सकता था । 
अर्थशास्त्र में वणित दण्ड इस नियम का उल्लंघन करनेवालों के लिए ही है। स्वामी द्वारा दासियों 
से सन्तान होना.पतंजलि-काल में साधारण वात थी । भाष्यकार ने दासियों के प्रति स्वामियों की 
कामुक-वृत्ति का वार-बार जो उल्लेख' किया है, उसके प्रकाश में दासीभार' शब्द का अर्थ और 
स्पष्ट हो जाता है। स्वामियों से दासी में उत्पन्न सन्तानो को दासेर कहते थे' और यही वह 
भार था, जिसका दायित्व स्वामी .पर रहता था। यही कारण था कि दास्या: पुत्र' शब्द गाली 
माना जाता था। भाष्य में 'दासमार्यः' का एकाधिक वार उल्लेख हो ` 

` ` आदश पर्वत से पूर्वं, कालक वन से पश्चिम, हिंमालय से दक्षिण और पारियात्र के उत्तर 
का प्रदेश ऑर्यावत्तं माना जाता था। इस प्रदेश के निवासी आर्य कहलाते थे। इस प्रदेश को भाष्य- 
कार ने आर्य-निवास कहा है। दास कर्मकर आर्यो के घरेलू नौकर होते थे, जिनकी स्थिति अन्य 
शिल्पी वैतनिकों से कहीं नीची थी। इन्हें स्वामी से भोजन, वस्त्र और यदा-कदा परिभाषा (डाँट- 
डपट) प्राप्त होती थी ।* जनपद-निवासियों के जो नाम जनपद के आधार पर होते थे, उनमें भी 
दासों तथा अन्य जनों के बीच अन्तर किया जाता था।* 


१. १-२-५५, पृ० ६९ तथा २-३-६९, पु० ४५६। 

२. ४-१-११२४ पृ० १३८॥ . 
३. २-१-१, पु० २३०। 

४. ६-३-१०९, पु० ३५९। 

५, ३-१-२६, पु० ७७। 

६० ४-१-१६८, पू० १६२। 
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अध्याय ३ 
संस्कार 


भाष्य में नामकरण, चूडाकर्म और उपनयन-संस्कारों का ही स्वतन्त्र रूप से उल्लेख 
मिलता है। गर्भ, प्रजनन, प्रसव, गर्भकालीन स्वास्थ्य, गर्भ को पिण्डीभूत रूप से इदमित्थम्‌' 
दिखा सकने की अक्षमता आदि की अनेकत्र चर्चा होने पर भी संस्कार के रूप में गर्भाधान का 
वर्णन भाष्य में उपलब्ध नहीं होता और न पुंसवन, सीमन्तोन्नयन आदि की ही उसमें चर्चा है। 

नामकरण--नाम जन्म से दस दिन बाद रखा जाता था। दस दिन तक अशौच मनाया 
जाता था। भाष्यकार का 'दशम्युत्तरकालं जातस्य पुत्रस्य नाम विदध्यात्‌ (आ० १, पृ० ९) 
कथन शतपथ-ब्राह्मण की प्रतिध्वनि-मात्र है।' नाम माता और पिता मिलाकर निश्चित करते 
थे।' एतदर्थ न कोई बडा उत्सव किया जाता था और न विशेष मण्डप बनाया जाता था। 
नामकरण माता और पिता मिलकर घर के भीतर ही संवृत अवकाश' में कर लेते थे।' 

नाम रखने के विशिष्ट नियम थे। नाम का प्रारम्भ घोषवत्‌ व्यंजन से होता था। मध्य 
में अन्तःस्थ व्यंजन रहता था। वृद्ध अक्षर-रहित, तीन पीढ़ियों के नाम के अनुसार, शत्रुवगे में 
अप्रतिष्ठित, दो या चार अक्षरवाला कृदन्त नाम श्रेष्ठ माना जाता था। तद्धितान्त नाम नहीं 
रखा जाता था। पारस्कर गृह्यसूत्र (१-१७-१) तथा वासिष्ठ घमंसूत्र (अध्याय ४) में भी इस 
कथन का समर्थन मिलता है। आइवलायन में द्व्यक्षर को प्रतिष्ठा तथा चतुरक्षर को ब्रह्मवचंस्‌ 
का दायक वतलाया है।* पारस्कर" और वैजवाप* ने कन्या के नाम के लिए पृथक्‌ नियम दिये हैं, 
किन्तु भाष्यकार इस विषय में मौन हैं। 

ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य नामों में भी अन्तर रहता था। ब्राह्मण नामों के अन्त में दत्तादि, 
क्षत्रिय नामों के अन्त में 'वमंन्‌' और वैश्य नामों के अन्त में पालितादि वर्णबोधक शब्द रखे जाते 
थे। प्रत्यभिवादेऽशूद्रे (८-२-८३) सूत्र के वात्तिक “भोः राजन्यविद्यां च' की व्याख्या में भाष्यकार 


१. तस्मात्‌ पुत्रस्य जातस्य नाम कुर्यात्‌ ।--शत० ब्रा० ६-१-३-९। 

२. वीरमित्रोदयसंस्कारःप्रकाश, भाग १, पृ० २४१ में उद्धृत वेजवाप॥ 

३. लोके तावन्मातापितरो पुत्रस्य जातस्य संवृतेऽवकाशे नाम कुर्वीत देवदत्तो यज्ञदत्त 
इति ।--१-१-१, पु० ९५। 


४, घोषवदाद्यन्तरन्तःस्यं तरिपुरुषानकमनतिप्रतिष्ठितं तद्धि प्रतिष्ठिततमं भवति । दयक्षर | | भै 


चतुरक्षरं वा नामङृतं कुर्यान्न तद्धितम्‌ --आ० १, पु० ०९ | 
५, आइव० गु० सु०, १-१५-५। 
६. पार० गु० सु०, १-१७-३। 


जक 


७. ध्यक्षरमीकारान्तं रित्रयाः। -वैज० वीरमित्रो० भाग १, पू० २४३। | | 
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द्वारा दिये गये उदाहरणों से यह बात स्पष्ट होती है। शूद्रों के नाम तुषजक आदि क्षुद्रत्वबोधक 
होते थे। मन्‌ के मत से ब्राह्मण का नाम मांगल्य, क्षत्रिय का वलान्वित, वैश्य का धन-संयुक्त और 
शूद्र का जुगुप्सित होना चाहिए ।' व्यास के अनुसार ब्राह्मण का नाम शर्मान्त, क्षत्रिय का वर्मान्त 
वैश्य को गुप्तान्त और शूद्र का दासान्त होना चाहिए।' भाष्य में शर्मान्त और दासान्त नामों का 
उल्लेख नहीं. प्राप्त होता। मनुस्मृति-काल तक आते-आते वर्णों का पारस्परिक अन्तर बहुत बढ़ 
गया जान पड़ता है। भाष्यकाल में अन्तर की ओर इतना ध्यान नहीं दिया जाता था। भाष्य में 
उल्लिखित सैकड़ों नामों में इन नियमों का अनुसरण नहीं है। इसी प्रकार, परवर्त्ती काल में प्रचलित 
नक्षत्र, मासदेवता और कुलदेवता के नाम पर रखे गये, तथा लोक-विदित इन चौहरे नामों की भी 
भाष्य में चर्चा नहीं है। नक्षत्र नाम पर रखे गये नामों का उल्लेख भाष्य में अवश्य है, किन्तु उसके 
अतिरिक्त दूसरे लोक-विदित नाम का संकेत भाष्य में नहीं मिलता। गृह्यसूत्रो को भी नक्षत्र-नाम 
तथा लोक-नाम ये दो ही इष्ट थे। स्मृतियों तथा ज्यौतिष-ग्रन्थों में अन्य दो नामों की भी चर्चा है। 
इस युग में प्रत्येक काल-विभाग का एक स्वतन्त्र देवता माना जाने लगा था। आपस्तम्व-गृह्यसूत्र 
(१-१५-४) में नक्षत्र और नक्षत्र-देवता के नाम पर नाम रखने का विधान है। शंख और 
लिखित ने पिता या अन्य कुल-वृद्ध को नक्षत्रों से सम्बद्ध नाम रखने का आदेश दिया है। यह दुसरा 
नाम है। बौधायन गृद्यसुत्र में नक्षत्र-ताम को गुह्य कहा है। इसे केवल माता-पिता या परिवार 
के लोग ही जानते थे । आइवलायन के अनुसार इस नाम को उपनयन-काल तक अभिवादन के समय 
वोला' जाता था। पाणिनि ने नक्षत्र के आधार पर रखे जानेवाले नामों के सम्बन्ध में नियम' 
दिये हैं। कात्यायन और पतंजलि के समय तक आते-आते इस प्रकार के नामों में विविधता 
उत्पन्न हो गई थी। उदाहरणार्थ, श्रविष्ठा या आषाढा नक्षत्र में उत्पन्न होनेवाले के नाम 
श्रविष्ठ या श्राविष्ठीय और आषाढ या आषाढीय दोनों हो सकते थे। इसी प्रकार, पतंजलि के 
समय में लड़कियों के नाम भी नक्षत्रों पर रखे जाने लगे। महाभाष्य में चित्रा रेवती, रोहिणी 
फाल्गुनी आदि कन्याओं के नाम मिलते हैं। 
गाग्यं और शंख द्वारा प्रतिपादित मासदेवता और कुलदेवता से सम्वद्ध नामों का 
प्रचार पतंजलि-काळ में नहीं था। नक्षत्र-देवताओं से सम्बद्ध नाम भाष्य में अवश्य आये हैं । नक्षत्र 
तथा उनसे सम्वद्ध देवता निम्नलिखित माने जाते थे-- 


१. मनु० २-३१। 

२. व्यास : राजबली पाण्डेय- हिन्दू संस्कार, पू० १३८ पर उद्धृत । 

३. नक्षत्राणामसम्बद्धं पिता वा कुर्यादन्यः कुलवुद्ध इति--वीर० मि० संस्कार प्र०, 
भाग १, पु० २३७ पर उद्धत। 

४, नक्षत्रनामधेयेन द्वितीयं नामधेयं गुगम्‌।--वोधा० पु० सु०, वीरमित्रो०, भाग २, 
पु० २३७ पर उद्धृत । 

- ५. आइव० गु० सु० १-१५-९। 

६, ४-३-३४ तथा ८-३-१००। 

७° ४-३-३४, पु० २३२। 
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नक्षत्र देवता नक्षत्र देवता 
अश्विनी अरिव' स्वाति वायु 
भरणी यम विशाखा इन्द्राग्नि 
कृत्तिका अग्नि अनुराधा मित्र 
रोहिणी प्रजापति ज्येष्ठा इद्र ५ 
मृगशिरस्‌ सोम मूल निऋति 
आर्द्रा रुद्र पुर्वापाढा आप्‌ 

पुनवं सु अदिति उत्तराषाढा विश्वेदेवाः 
पुष्य बृहस्पति श्रवण विष्णु 
आइलेषा सपं चनिष्ठा वसु 

मघा पितृ शतभिक्‌ वरुण 
पूर्वाफाल्गुनी भग पूर्व भाद्रपद अजैकपाद 
उत्तराफाल्गुनी अर्यमन्‌ उत्तरभाद्रपद अहिंबुष्त्य 
हस्त सवितृ रेवती पूषन्‌ 
चित्रा त्वष्टा 


चूडाकर्म--चूडाकर्म को भाष्यकार ने चौल (चौड) संस्कार कहा है।' यद्यपि इसके विषय 
में विशेष विवरण भाष्य में नहीं मिलता, फिर भी अन्यत्र उद्धरणों से इतना स्पष्ट है कि एक ही 
व्यक्ति कभी मुण्डी, कभी जटी और कभी शिखी हो सकता था ।' मुण्डन प्रायः सम्पूर्ण सिर का करा 
दिया जाता था । कभी-कभी शिखा शेष रख दी जाती थी, किन्तु शिखा का होना अनिवार्यं नहीं था। 
सम्पूण मुण्डन के लिए ही “मद्राकरोति' या “भद्राकरोति' शब्द भाष्य में आये हैं। सम्भवतः, 
मुण्डी और जटी के समान शिखी होना भी एक केश+-मूषा-प्रकार था। शिखा एक से अधिक भी 
हो सकती थी। उनकी संख्या प्रवरों के अनुसार होती थी।* आश्वलायन (१-१७ ) के अनुसार 
कुलघमं के अनुकूल केश बनवाने की प्रथा थी।' लौगाक्षी के अनुसार वसिष्ठगोत्रीय लोग शिरो- 
मध्य-भाग में एक शिखा रखते थे। अत्रि और कश्यप वंशों के लोग दोनों ओर दो शिखाएँ घारण 
करते थे। आंगिरस्‌ लोगों के पांच शिखाएँ थीं। भृगुवंशीय विना चोटी के, अर्थात्‌ सर्वेमुण्डित 
रडते थे।" 

चुडाकमं का बहुत महत्तव था; क्योंकि उसके बाद बालक को लिखना-पढ़ना प्रारम्भ 


१. चूडा प्रयोजनमस्य चोडम्‌ ५-१-९७ पृ० २४४ 
२, देवदत्तो जट्यपि मुण्ड्यपि शिख्यपि स्वामाख्यां न जहाति ।-- १-१-१, पु० १०५। 
३, ४-१-५४, पु० ६६। 
४. ५-४-६७, पु० ४९८। र 
५. यथषि शिखां निदघाति ।=-आइव० गृ० सु०, १६-६ तथा वराह गु०सु०, अ० ४। | 
६. यथाकुलघमं केशवेशान्‌ कारयेत्‌ ।-भा० १० सु? १-१७। 

७. वौरसित्रो०, भाग १, ए० ३१५ पर उदूत। LY 
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कराया जाता था। चाणक्य ने भी लिपि और संख्यान का प्रारम्भ चूडाकम के बाद बताया है । 


भाष्यकार ने चूडाकमं का समय नहीं बतलाया है। आश्वलायन के अनुसार तृतीय, पंचम, - 


सप्तम या अष्टम वर्ष में अथवा उपनयन के साथ ही चूडाकमं करना चाहिए।' पारस्कर और मनु 
प्रथम या तृतीय वर्ष का अन्त चूडाकर्म का समय बतलाते हैँ।' 

'उप्रनयन--भाष्यकार ने गर्भ से अष्टम वर्ष में उपनयन का विधान किया है और 
कहा है कि एक बार उपनयन करने के बाद फिर उपनयन की आवश्यकता नहीं होती । उन्होंने 
इसे संस्कार कहा है और शास्त्र की आज्ञा' से उपनयन का विधान किया है।* रथकार का 
. उपनयन वर्षाकाल में होता था। 

विवाह--विवाह को गणना सभी सूत्रकारो ने संस्कारों के अन्तर्गत की है। गृह्यसूत्र तो 
प्रायः विवाह-विधि से ही प्रारम्भ होते हैं और गर्भाधान, पुंसवन, सीमन्तोन्नयन आदि के वर्णन 
करते हुए समावत्तंन पर ठहरते हैं। भाष्य में ३-३-१९ सूत्र की व्याख्या में विवाह का उल्लेख है। 
इसके लिए स्वकरण और उपयमन शब्दों का भी व्यवहार हुआ है। प्रत्येक विवाह वर- 
वधू के पारस्परिक पाणि-ग्रहणपूर्वक स्वकरण द्वारा सम्पन्न होता था। इसलिए, भार्या पाणि- 
गृहीती" कही जाती थी। इस विषय की विशेष चर्चा नारी के प्रकरण में हुई है। 


१. वहो, पृ० २९६ पर उद्धृत आइव०। 

२, पार० गृ० सु०, २-१-१, २ तथा मनु, २-३५। 

३. गर्भाष्टमेऽब्दे ब्राह्मण उपनेयः ६-१-८४, पु? ११६ तथा ११७। 

४. वसन्ते ब्राह्मणमुपनयति ग्रीष्मे राजन्यं शरदि वैद्यं वर्षासु रथकारम्‌ ।--बौधा० 
गु० सु०, २-५-६। | 

४-१-५२, पृ० ६४। 
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अध्याय ४ ८ ८. 
आश्रम 


'चांतुराश्वम्य--भाष्य में जीवन को चार भागों में विभक्त किया गया है। प्रत्येक 

भाग आश्रम कहलाता था। चारों आश्रमों को चातुराश्रम्य' कहते थे। पतंजलि में इन चारों 
. आश्रमों का पृथक्‌-पृथक्‌ उल्लेख न करके उनके कत्तंव्यों एवं जीवन-चर्या पर ही यत्र-तत्र विचार 
व्यक्त किये हैं। र § 
ब्रह्मचारी--प्रथम आश्रम ब्रह्मचयं ' था, जो सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण था । ब्रह्मचर्य में दीक्षित 

बालक ब्रह्मचारी कहलाता था। ब्रह्मचारी दो प्रकार के होते थे दण्डमाणव' और अन्तेवासी'। 
दंण्डमाणव अल्पायु और निम्नकक्षा के तथा अन्तेवासी बड़ी आयु एवं उच्च दिक्षा प्राप्त करने- 
वाले ब्रह्मचारी होते थे। त्रिवणं में प्रत्येक वालक का उपनयन-संस्कार सोलह वषे की आयु के 
भीतर कर दिया जाता था। आयु की मर्यादा का यह अन्तिम छोर था। सामान्यतया उपनयन 
वारह वर्ष की आयु के भीतर हो जाता था। ब्राह्मण का उपनयन तो गर्भ के आठवें' वर्ष में ही हो 
जाता था। उपनयन करनेवाले को आचाय कहते थे। इसीलिए, उपनयन-कमे का दूसरा नाम 
आचार्यकरण भी था।* उपनयन का अर्थ है, उपनेता माणवक को ऐसी विधि से पास लाता था, 
जिससे वह उसका आचाय बन जाता था । इसीलिए, उपनयमान और आचारं पर्याय थे।' उपनयन 
के वाद माणवक दण्डमाणव बन जातां था। उसकी यह संज्ञा पलाश-दण्ड या आषाढ साथ में 
रखने के कारण थी। दण्डमाणव और अन्तेवासी प्रायः कमण्डलू भी अपने साथ रखते थे।” 
हिन्दी में 'दण्ड-कमण्डल उठाकर चल लेना यह मुहावरा ब्रह्मचारी के इन दो उपलक्षणों के आधार 
पर ही बना है। माणव और ब्रह्मचारी मुण्डित होते थे। मुण्डित करने की क्रिया भद्राकरण' 
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है १. ५-१-१२४, पृ० ३६४। 
1 २. ५-१-९४। 

2 ३. ४-३-१३० काशिका। 

' कि ४. वहो। 


| ची je 


६ १-३-३६-कशिका। “ 
७, ३-१-१००, पू० १८२। 
. ८. ५-१-११०॥ 
९, १-४-८२, पू० २०१। 


५. गर्भाष्टमेऽब्दे ब्राह्मण उपनेयः इत सकृदुपनीय कृतः दास्त्राथे इत इत्वा पुनः नो 
प्रवृत्तिनं भवति ।--६-१-८४, पू० ११६। र हु | 
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या 'परिवापण' कहलाती थी।' बौद्ध और जैन ब्रह्मचारी श्रमण कहलाते थे। भाष्यकार के 
समय में श्रमणो के भी विहार या विद्या-प्रतिष्ठान विद्यमान थे, किन्तु उनमें और ब्राह्मणों में 
शत्रुभाव चला करता था। यह शत्रुभाव इस चरम सीमा तक था कि भाष्य में उसे काकोलूकोय 
विरोध के समान शाइवतिक कहा है।' 

ब्रह्मचारी को अन्तेवासी' कहते थे। वह 'चरण' या वैदिक शाखा के विद्यालय में रहकर 
अध्ययन करता था। चरण वैदिक अध्ययन, अध्यापन और अनुसन्धान के केन्द्र थे। उच्च 


* कक्षाओं के विद्यार्थी ही, जो व्याकरणादि का प्रारम्भिक ज्ञान प्राप्त कर चुकते थे, चरणों में प्रविष्ट 


होते थे।. ब्रह्म वेद को कहते हैं। उसके लिए लिया जानेवाला व्रत ही ब्रह्म कहलाता था। इस 
ब्रह्म-त्रतवाले की संज्ञा ब्रह्मचारी थी। 

ब्रहाचर्य की अवधि--ब्रत की अवधि लक्ष्य के अनुसार भिन्न थी। कुछ लोग सारा 
जीवन ही निष्कारण, अर्थात्‌ निःस्वाथं वेदाध्ययन में लगा देते थे। ये ब्रह्मचारी नैष्ठिक होते 
थे। नैष्ठिक ब्रह्मचारी अड़तालीस वर्ष का ब्रह्मचयं-ब्रत लेते थे।* इस प्रकार, वे आठवें वर्ष मे 
उपनीत होकर छप्पन वर्ष की आयु तक अध्ययन करते थे। सामान्यतया एक वेद के अध्ययन में 
बारह वर्ष लगते थे। ब्रह्मचारी द्वादशवाधिक, वाषिक, मासिक और अर्धमासिक भी होते 
थे। ये वे लोग होते थे, जो किसी विशेष विषय के अध्ययन के निमित्त दीक्षित होकर कुछ समय 
चरण में रहते थे। चरणों में इस प्रकार की व्यवस्था थी कि कोई थोड़े समय के लिए भी दीक्षित 
होकर रह सके। उदाहरणार्थ, कोई 'विदामधवन्‌' (ऐत० आर० ४) इत्यादि तथा आपमापा- 
मय०' (तै० आ० १-१) इत्यादि में पाँच महानाम्नी संज्ञक ऋचाओं के अध्ययन के लिए ही र 
चरण में प्रवेश ले लेता था और उनका अध्ययन समाप्त कर चला जाता था। महानाम्नी ऋचाओं 
के लिए लिया गया व्रत महानाम्नी कहा जाता था। ऋचाओं के साहचर्य के कारण व्रत को 
भी महानाम्नी कहते थे। इस ब्रत में दीक्षित ब्रह्मचारी महानाम्निक' कहलाता था । इसी 
प्रकार आदित्य साम (जैमिनीय उपनिषद्‌ ब्राह्मण) का ब्रत देनेवाले को आदित्यब्नतिक ब्रह्मचारी 
कहते थे। भाष्य में अवान्तरदीक्षी और तिलब्रती ब्रह्मचारियों का भी उल्लेख है । अवान्तर- 
दीक्षी एक वेद के हेतु निश्चित अवधि के अन्तर्गत मध्यवर्ती काल के लिए दीक्षित ब्रह्मचारी थे । 

१. ५-४-६७, पृ० ४९८। 

२. २-४-१२, पृ० ४६७। 

३. ४-३-१३० काशिका : 

४. ब्रह्म वेदस्तदध्ययनाथं ब्रतं तदपि ब्रह्म । तच्चरतीति ब्रह्म चारी (--८-३-८६ काशिक। । 

. ५. वही, वा० ४। | 

६. तदस्य ब्रह्मचर्यमिति महानाम्न्यादिभ्य उपसंख्यानं कत्तेव्यस्‌। महानाम्नीनां ब्रह्मचर्य 
भाहानाम्निकम्‌ आदित्यव्रतिकम्‌ महानाम्नीहचरति माहाताम्निकः, आदित्यद्रतिकः । 
नैष युक्तो निर्देशस्तच्चरतीत। महानास्न्यो नामतो नच तारचर्यन्ते व्रतं तासां चर्यते। नेष 
दोषः साहचर्यात्ताच्छब्द्यं भविष्यति । महानाम्नी सहचरितं व्रतं महानाम्न्यो व्रतम्‌ ५-१-९४, 
घु० ३४१। 
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मासिक से अष्टचत्वारिशक या अष्टचत्वारिशी तक ब्रह्मचारी चरणों में प्रविष्ट होते 
थे।' कालविषयक ये उदार नियम इस वात के परिचायक हैं कि चरणों के द्वार प्रत्येक सत्यान्वेषी 
के लिए सदा खुले रहते थे। 

वर्णो--ब्रह्मचारी त्रैवणिक ही होते थे। इसीलिए उन्हें वर्णी कहते थे। 'वर्णाद्‌ ब्रह्म- 
चारिणि' (५-२-१३४) सूत्र की व्याख्या में काशिकाकार ने कहा है कि ब्रह्मचारी ल्वैर्वाणक ही 
समझना चाहिए। वही विद्याग्रहण के लिए उपनयन के वाद व्रतचर्या करता है। ब्राह्मणादिक 
तीन वरणो को ही वर्णी कहते हैं ।' वर्णी लोग किसी-न-किसी आम्नाय का अध्ययन करते थे। 
प्रत्येक आम्नाय का नाम उसके आचार्य के नाम पर प्रचलित था। जैसे; काठक (कठ), मौदक 
(मौद), कालापक (कलाप), पैप्पलादक (पिप्पलाद), छान्दोग्य (छन्दोग) आदि। एक 
विषय या वेद का अध्ययन करनेवाले सभी वर्णी ब्रह्मचारी कहलाते थे और एक ही चरण में 
रहकर पढ़नेवाले* सतीथ्यं। 

मानव, माणव और माणवक--माणव कुत्सित (विहित कर्म न करनेवाले और निषिद्ध 
कर्मेवाले) तथा मूढ (विद्याविहीन) मानव को कहते थे। मानव (मनु की सन्तान) और 
माणव में इतना ही भेद था।' 

भाष्यकार ने माणव और माणवक में अन्तर किया है। छोटा माणव माणवक कहलाता 
था। आठ वर्ष से कम आयु के वालक को माणवक या माणविका (स्त्री) कहते थे। माणवक घर 
पर रहते और खेलते कूदते थे।' इनके नाम पिता के नाम पर पड़ जाते थे। जैसे, फाण्टाहृति का 
पुत्र माणवक फाण्टाहृतः या उपगु की पुत्री औपगवी माणविका।' खेळना-कूदना इनका मुख्य 
काम था।' ये बड़े चंचल और अधीर होते हँ, इसलिए इन्हें घैर्यंशोल बनाने का प्रयत्न किया 
जाता था। माणवक जब कुछ बड़े होते थे, तव उनका उपनयन कर उन्हें आचार्ये के पास भेज दिया 
- जाता था। ये लोग वेदाध्ययन की तैयारी करते थे। भिक्षा माँगने जाते थे। भाष्यकार ने 


„ ५-१-९५; पु० ३४१। 
« ५-२-१३४ काशिका। 
- ४-३-१२६ तथा ४-३-१२० प्‌ ० २५२। 
. ८-३-८६, पृ० ३५४। 
. ६-३-८७। 
, अपत्ये कुत्सिते मूढे मनोरोत्सगिकः स्मुतः। 
`“ नकारस्य च मूर्धन्यस्तेन सिध्यति माणवः ॥--४-१-१६१, १० १५२। . 
७. १-३-२१; पृ० ६२। 
८: १-३-२९, पू० ६२ ॥ 
९; १-२-४१, पु० ५१८। 
१०: ५-४-१५४, पु० ५१५ ॥ 
११. आगसयस्व साणवकः ॥--१-३-२१, १० ६२। 
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इन्हें अनृच" कहा है। माणवक बाल रखते थे, किन्तु माणवों ; के, बाल मुड़ा' दियें 
जाते थे। 

' ब्रह्मचर्यं का पतन--पतंजलि के समय में ब्रह्मचारियों में चरित्रहीनता भी विद्यमान 
थी। पाणिनि ने स्वयं गोत्रों, अन्तेवासियों, माणवकों और ब्राह्मणों के निन्दनीय कृत्यो का 
उल्लेख किय़ा है। पतंजलि ने इस प्रसंग में उदाहरण नहीं दिये है, किन्तु काशिकाकार के उदाहरण 
पतंजलि-काळ से चले आनेवाले परम्परागत उदाहरण ही हें जिनसे स्पष्ट है कि कुछ 
ब्रह्मचारी कुमारी, घृत, ओदन आदि के लोभ से बिशिष्ट चरणों में प्रवेश कर लेते थे। कोई 
कुमारी-प्राप्ति के लोभ से दाक्ष आम्नाय पढ़ता था, तो कोई घृत के लालच से रौढि का शिष्य 
बन जाता था। दाल-भात' के लोम से ही कुछ ब्रह्मचारी पाणिनीय व्याकरण पढ़ने लगते थे। 
छोटे लड़के भिक्षा के लोभ से माणव बन जाते थे।' । : 

्रह्मचयं की साधना योग मानी जाती थी। एक गुरुकुल में जाकर ब्रत-समाप्ति तक 
अध्ययन करनेवाला या उच्च कक्षा का विद्यार्थी प्रान्तवासी कहलाता था। जो विद्यार्थी बार- 
बार गुरुकुल बदलते रहते थे, वे निन्दित माने जाते थे और उन्हें तीर्थकाक या तीथंघ्वंस' कहते 
थे। कुछ-कुछ ब्रह्मचारी अध्ययन-समाप्ति के पूर्व ही विना स्नातक वने और विना गूरु की 
आज्ञा लिये अध्ययन छोड़कर घर लौट जाते थे और गृहस्थ बन जाते थे। यह वात परम्परा के 
विरुद्ध थी । नियम यह था कि अध्ययन समाप्त कर समावत्तंन-संस्कार के वाद (जो विशेष 
स्थान तथा स्रग्धारण के साथ मनाया जाता था और जिसके कारण . ही अधीती ब्रह्मचारी 
स्नातक और सरग्वी कहलाता था ) ब्रह्मचारी गुरु से आज्ञा लेकर गृहस्थाश्रम में प्रवेश करे। जो 
ऐसा न , कर व्रत को खण्डित कर डालता था, उसे खट्वारूढ' कहते थे। यह वचन निन्दा का 
वाचक था। सक - 

गृहस्थाअ्रस--त्रह्मचयं के बाद दूसरा आश्रम गृहस्थ. या गृहपति का था। गृह में 
प्रवेश के अवसर पर यज्ञादि घामिक संस्कार किया जाता था। इस संस्कार के अवसर पर 
प्रयुक्त होनेवाले मन्त्र गेहानुप्रवेशनीय कहे जाते थे)" आश्रम में प्रवेश करनेवाले को गृहपति 
कहते थे। प्रत्येक गृहपति के लिए प्रतिदिन पंचमहायज्ञ करना आवश्यक था ।“ प्रत्येक घर 


Le) 


° ५०४-१५४, पृ० ५१५। 
१-२-३२, पु० ५११। 
« ६-२-६९ काशिका। 
३-१-८७, पु० १५५। 3 रा 
» यथा तीर्थे काका न चिरं स्थातारो भवन्त्येवं यो गुरुकुलानि गत्वा न चिरंस्तिष्ठति स 
उच्यते तीर्थकाक इति ।--२-१-४२, पु० २९५। Le 
६. अधीत्य स्नात्वा गुरुभिरनुज्ञातेन खट्वा रोढव्या। य॒ इदानीमतोऽन्यया करोति स 

उच्यते खट्वारुढोऽयं जाल्मः ।--२-१०२६, पु० २८१। ३४०७5 ३% 
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में आठों पहर यज्ञारिन जाग्रत्‌ रहती थी। यह अग्नि गाहँपत्य कहलाती थी ।' गृह का एक भाग 
इसके लिए नियत रहता था, जिसे आवसथ कहते थे। आवसथ' की शुद्धता, पवित्रता का ध्यान 
रखा जाता था। मूत्रादि क्रियाएं उससे दुर की जाती थीं। आवसथ में रहने के कारण ही गृहस्थ 
का नाम आवसथिक* भी था। आवसथः की यज्ञारिन का नाम आवसथ्य था। गृहस्थ का प्रमुख 
यज्ञ पत्नीऽसंयाज था, जिसका सम्पादन वह पत्नी: के साथ करता था और इस यज्ञ में भाग लेने के 
कारण ही भार्या का नाम पत्नी भी: था। पत्नी-संयाज में वोले जानेवाले मंत्रों का नाम भी -गृह- 
पति ही था। यों गृहस्थं का सम्वन्ध दक्षिणारिन से भी था; क्योंकि वह पत्नी-संयाज के अतिरिक्त 
अन्य भी बहुत-से यज्ञ करता था, किन्तु उसका मुख्य यज्ञ पत्नी-संयाज ही था। 

पतंजलि-काल में परिवार सामान्यतया संयुक्त था। परिवार के वृद्ध पुरुष या पिता के 
जीवन-काल में पुत्र-पौत्र उनके अधीन या अस्वतन्त्र रहते थे। यदि कोई पिता के जीवन-काल में 
स्वतन्त्र आचरण करता, तो उसे निन्दित या कुत्सित माना जाता था। यदि बह पुरुष वत्स या 
गर्ग गोत्र का हुआ,'तो लोग कहते थे, “जाल्म तुम वात्स्य हो, जाल्म तुम गाय्यं हो।' अर्थात्‌, तुम्हें 
गर्ग या वत्स की सन्तान होना शोभा नहीं देता,' ऐसे अपवाद बहुत कम थे। परिवार: भरे-पूरे 
और पुत्र-पौत्र-सम्पन्न थे । संप्रजस्‌ और वहुप्रजस्‌ परिवारों का बाहुल्य था, यद्यपि अप्रजस्‌ (सन्तान 
हीन) एवं कुप्रजस्‌ परिवार-भी थे।` जिस-व्यक्ति के पुन्र-पौत्र जीवित होते थे, वह पुत्रपौत्रीण 
कहा जाता था । पुत्र माता के नाम पर भी पुकारे जाते थे--यथा गार्गीपुत्र । गार्गीपुत्र की सन्तान 
गार्गीपुत्रकायणि, गागीपुत्रायणि या. गार्गीपुत्रि कही जाती हैं। परिवार का वयोवृद्ध व्यक्ति 
वृद्ध या वंश्य कहा जाता' था। पुत्र और पौत्र के आगे की सन्तान गोत्र“ कही जाती. थी, किन्तु 
यदि घर में प्रपितामह, पितामह, पिता, ज्येष्ठ भ्राता या अन्य ज्येष्ठ पुरुष जीवित रहता, तो 
पौत्रादि की सन्तान युवा कहलाती थी। एक गोत्र के लोगों में सपरिवारता का भाव.था। 
इसीलिए, यदि स्थिरतर सपिण्ड भी जीवित होता, तो भी सन्तान युवा कहलाती थी। घर में 
बडा व्यक्ति स्थविर कहलाता था। युवा कहलाना गौरव की वात मानी जाती थी । इसीलिए, 


१. ४-४-९०, पु० २८६। 

२. ४-४-७४। 

२. इरादावसथाम्मूत्रं द्रात्पादावसेचनम्‌ । २-३-३५, पु ० ४३०। 

४. ४-४-९०, प० २८६। 

५. पितृतो लोके व्यपदेशवतास्वतन्त्रेण भवितव्यम्‌ । य इदानीं पितुमान्‌ स्वतन्त्रो भवति 
स उच्यते गार्ग्य त्वमसि जाल्म। न त्वं पितृतो व्यपदेशमहंसि ।--४-१-१६२, पु० १५५। 

६० ५०४-१२२, २३। 

७. ५-२-१०॥ 

८. ४-२-१५९।॥ 

९, ४-१-१६३, पृ० १५५। 
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वद्ध को भी सम्मान प्रदर्शित करने के लिएयुवा कह देते थे । जैसे, श्रीमान्‌ वात्स्यायन या श्रीमान्‌ 
गार्य्यायण। सामान्यतया वृद्ध गाग्ये और युवा' गार्ग्यायण पुकारे जाते थे। ये सब बातें संयुक्त 
परिवार-प्रथा तथा रक्त-सम्बन्ध के महत्त्व को प्रतिपादित करती हें । 

परित्राजक--सवेस्व को छोड़कर चले जानेवाले प्रव्रजित या परिव्राजक कहलाते 
थे। ये अप्ने साथ त्रिविष्टव्धक रखते थे। त्रिविष्टव्यधक परित्राजक का परिचायक था । जिस 
प्रकार धम को देखकर अग्नि का अनुमान होता है, उसी प्रकार त्रिविष्टव्धक से परिश्राजक' की 
उपस्थिति का अनुमान किया जा सकता था।' त्रिविष्टब्धक तीन काष्ठ-खण्डों को एक साथ 
रस्सी से वाँधकर त्रिदण्ड के समान बनाया जाता था ।' भाष्यकार ने शंकरा नामक परिव्राजिका 
तथा मस्करी परिब्राजकों की चर्चा की है। 

सिक्षु--भिक्षुओं का उल्लेख भाष्य में परिव्राजक की अपेक्षा अधिक हुआ है। भिक्षु 
सर्वस्व का परित्याग कर भिक्षा के सहारे जीवन बिताते थे। इन लोगों के आश्रम का नियामक 
एक सूत्रग्रन्थ था, जिसके प्रणेता पाराशयं थे।* एक भिक्षुसूत्र कर्मन्दक का भी था।" इन दोनों 
के अनुयायी क्रमशः पाराशरी“ और कर्मन्दी कहलाते थे। सस्प्रदाय-परम्परा के अनुसार 
ये स्थण्डिलशायी होते थे। यह भिक्षुब्रत था। इसलिए, भिक्षु स्थण्डिल्य कहलाते थे।* वे चलते 
समय इधर-उधर न देखकर पैरों पर दृष्टि गड़ाये केवल कुक्कुटी-पाद भर भूमि को देखते चलते 
थे। दुष्टि-संयम भी उनकी साधना का एक अंग था। इन अविक्षिप्तदृष्टि भिक्षुओं .को इसी 
कारण कौक्कुटिक'” कहते थे। भिक्षु के लिए बस्ती से दूर अरण्य में रहने का विधान था। कुछ 
भिक्ष्‌, बस्ती से अलग, किन्तु वस्ती के पास रहते थे। ये नैकटिक कहे जाते थे।" भिक्षु की जीविका 
का आधार भिक्षा थी। भिक्षा में उन्हें सभी प्रकार के अन्न प्राप्त होते थे। सर्वान्न भक्षण करने 
के कारण भिक्षु सर्वान्नीन कहलाते थे ।” इस साधन-चर्या ने उसे समाज-प्रतिष्ठा का पात्र वना दिया 


« ४-१-१६३, पु० १५५, १५३। 

° २-१-१, पृ० २४३। 

यथा तहि त्रिविष्ठब्धकं। तत्राप्यन्ततः सुत्रं भवति । १-१-१, पू० १०२। 
० ३-२-१४, पृ० ३१२ ॥ 

° ६-१-१५४, पू० १९३। 

° ४-३-११०। 

° ४-३-१११। 

० ४-२-६६, पु० १९३। 
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९. ४-२-६६, पु० १९३ तथा ४-२-१५ काशिका। 
१०, देशस्याल्पतया हि भिक्षुरविक्षिप्तदृष्टिः पादविक्षेपदेशे चक्षुः संयम्य गच्छति स 
उच्यते कोक्कुटिक इति ।--४-४-४६ काशिका । 
११. ४-४-७३ काशिका । 


१२. ५-२-९, पु० ३६९। 
१३. ५-१-११३, पु० ३४६। 
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था। भाष्य में उसे क्रोशशतिक कहा है, अर्थात्‌ भिक्षु का अभिनन्दन सौ कोस पहले से करना 
चाहिए, यह सामाजिक मर्यादा थी।' 

महाभाष्य में परित्राजक और भिक्षु शब्द अवश्य आये हैं, किन्तु वानप्रस्थ और सन्यास, 
आश्रमों का पृथक्‌ स्पष्ट उल्लेख नहीं है। इसका कारण यह है कि आरम्भ से वैदिक आर्यो 
में तीन ही आश्रमों की प्रथा थी--ब्रह्मचये, गार्हस्थ्य और वेखानस । वेदों में अथव और वर्णो 
में शूद्र के समान आश्रमों में भिक्षु या संन्यास-आश्रम वाद में सम्मिलित किया गया । बौद्धों 
में संन्यास का महत्त्व था और वैदिको में वैखानस का। धीरे-धीरे जव वैदिकों और वौद्धो में 
जब वहुत-सा सांस्कृतिक आदान-प्रदान हुआ, तव वैदिको ने वौद्धों के अन्तिम आश्रम को भी 
आत्मसात्‌ कर लिया । तो भी, दोनों आश्रमों का अन्तर बहुत काल तक स्पष्ट नहीं हो पाया। 
महाभाष्य में जिस प्रकार वेदों को त्रैविद्य भी कहा है और 'चातुर्वेद्य भी, उसी प्रकार 
चातुराश्रम्य का उल्लेख करते हुए भी विवरण तीन का ही दिया गया है। कालिदास के समय तक 
यही स्थिति वनी रही । रघुवंश के प्रारम्भ में उन्होंने तीन आश्रमों का ही उल्लेख किया है 
और तृतीय आश्रम को 'मुनिवृत्ति' का आश्रम कहा है। अभिज्ञानशाकुन्तल में भी उन्होंने 
गृहस्थ के बाद वैखानस आश्रम का ही उल्लेख किया है। दुष्यन्त शकुन्तला के विषय में जिज्ञासु 
भाव से पूछता है--वैखानसं किमनया ब्रतमाददानाद्‌ व्यापाररोधि मदनस्य निषेवितव्यम्‌' । 
कट्टर वैदिक लोग चतुर्थं आश्रम के बरावर विरोधी ही बने रहे। बोधायन धमंसूत्र में संन्यास 
को असुर-प्रवत्तित कहकर उसकी निन्दा की है।' इससे भी उपर्युक्त कथन की पुष्टि होती है। 
इस पर साघ्‌-संन्यासी' प्रकरण में विशेष विचार किया जायगा। 


५-१-७४, पु० ३३७॥ 
२. शैशवेऽस्मस्तविद्यानां यौवने विषयेषिणाम्‌। 

दार्घके मुनिवृत्तीनां योगेनान्ते . तनुत्यजाम्‌ ॥-- रघुवश। 

३. बौषा० धसं० सू०, प्रदन २, खं० ११। | 
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भाष्यकार ने अनेक रूपों में नारी का उल्लेख किया है। आयु की दृष्टि से शिशु, 
कुमारीतरा,' कुमारी, किशोरी, युवती, वघूटी, जरती आदि शब्द भाष्य में मिलते हैं और सम्बन्ध 
की दृष्टि से कन्या, वर्या, पत्नी, माता, भगिनी, मातामही, पितामही आदि। कुमारीतरा पाँच-छह 
वर्ष की लड़की को कहते थे, कुमारी आठ-दस वर्ष की और किशोरी बारह-चौदह वर्ष की लड़की 
कहलाती थी। । 

प्रथमवयस्का--वयसि प्रथमे' (४-१-२०) का भाष्य करते हुए पतंजलि ने उत्तानशया, 
लोहितपादिका, द्विवर्षा, त्रिवर्षा, कन्या, ववूटी और चिरण्टी का उल्लेख किया है। इनमें 
वधूटी और चिरण्टी द्वितीय वय के बोधक हैं। उत्तानशया तीन-चार महीने. की लड़की को 
कहते हैं जो वैठ नहीं पाती और ऊपर, मुँह किये सोती है। लोहितपादिका सात आठ महीने की 
लड़की को कहते हैं, जो अपने पाँवों नहीं चल पाती थी। इसके वाद द्विवर्षा, त्रिवर्षा आदि आती 
हैं। कुमारीतरा इसके वाद की अवस्था और कुमारी उससे अधिक अवस्था की लड़की होती 
है। प्रथम और द्वितीय वयस्‌ का भेद पतंजलि के मत से पुरुष के साथ सम्बन्ध न होने और होने 
पर आश्रित था। पुरुष के साथ असंप्रयोग कन्या को वघूटी से पृथक्‌ करता था।' कुमारी के 
साथ राजकुमारी का पृथक्‌ उल्लेख भी भाष्य में मिलता है।' | 

कुमारी और किशोरी तक की आयु की लड़कियाँ कन्या कहलाती थीं । वयस्क कन्याओं 
को वर्या कहते थे। वर्या के विवाह की प्रार्थना कोई भी कर,सकता था ।* इसके लिए कोई निरोध 
न था। पति के चयन में कन्या की भी सम्मति ली जाती" थी । इसीलिए, उसे पतिवरा कहते 
थे। माता-पिता अभिरूप वर की खोज करते थे और यथाशक्ति अभिरूपतम वर को 
कन्या देते थे।* बड़ी आयु में विवाह की प्रथा वैदिक काल से ही चली आ रही थी। ऋग्वेद में 


१, ४-१-२०, प्‌० ४४, ४५। 
२. ५-३-५५, पु० ४८९ | 
३. १-१-६३, पू० ४०९ | 
४. ३-१-१०१॥ 

५, ३-२-४६॥ 

६, अभिरूपाय कन्या देयेति न चानभिरूपे प्रवृत्तिरस्ति तत्राभिरूपतमायेति गम्यते ।-- 
_ १-४०४२, पू० १७०॥ १३ 
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कन्या के पितृगृह में प्रौढ हो जाने का उल्लेख मिलता है।' तैत्तिरीय आरण्यक में भी बड़ी आयु 
तक कन्याओं के अविवाहित रहने का उल्लेख है, यद्यपि छान्दोग्य उपनिषद्‌ में वाल-विवाह का 
संकेत मिलता है और वहाँ ऐसी कन्या को आतिकी कहा? है। फिर भी सामान्यतया कन्या द्वारा 
स्वयं पति के वरण के प्रसंग ही ऋग्वेद से उत्तरकालीन वैदिक साहित्य तक प्राप्त होते हैं।* 

वर द्वारा कन्या का पत्नी-रूप में अंगीकरण 'स्वकरण' कहलाता था। जो कपनी नहीं, 
थी उसे अपनी वनाने का नाम स्वकरण था। भाष्यकार ने कँहा है कि यद्यपि 'स्वीकरण' शब्द 
इस अर्थ में अधिक उपयुक्त है, तथापि तद्धित का स्वभाव विचित्र है और यहाँ स्वकरण शब्द ही 
प्रयुक्त' होता है। यह स्वकरण अन्य करणों से भिन्न था। यह कोरा स्वकरण नहीं था, अपितु 
पाणि-ग्रहणयुक्त स्वकरण था।* पाणि-ग्रहण या विवाह को उपनयन भी कहते थे। इस अर्थ 
में भार्यामुपयच्छते', भार्यामुपायत' या “उपायंस्त” प्रयोग होता था अन्यथा “उपयच्छति' बोला 
जाता था। विवाह के लिए दारकमं शब्द का भी प्रयोग प्रचलित? था। पाणिग्रहण शब्द का 
विशेष अथे था। प्रत्येक दार-कर्म या विवाह वर-वधू के पारस्परिक पाणिग्रहणपूर्वेक स्वकरण 
द्वारा सम्पन्न होता था। पाणिग्रहण द्वारा स्वीकृत भार्या पाणिगृहीती होती थी, यह पाणिगृहीती 
का विशेष अर्थ था। विना विवाह के यों ही यदि किसी कार्यवश स्त्री का हाथ पकड़ लिया जाता, 
तो वह पाणिगृहीता कही जाती“ थी। पाणिग्रहण की यह क्रियां 'हस्तेकरंण' या 'पाणौकरंग' 
कहलाती थी। विवाह करके जाने को (हस्तेकृत्य गतः' या “पाणौकृत्य गतः कहते थे। ` 

भार्या--विवाह कुमारी का भी होता था और त्यक्तभर्चुका, त्यक्ता और विघवा का भी | 
जिसने प्रथम बार पति का वरण किया हो, ऐसी भार्या कौमारी कहलाती थी। ऐसी अपूर्वेपति' 
कुमारी का पति कौमार कहा जाता था। कौमारी भार्या और कौमार पति दोनों में कुमारत्वं 
भार्या का ही देखा जाता था। पति का कुमार होना आवश्यक नहीं था। अन्यथा कौमारी 
भार्या का प्रस्तुत अर्थ न होकर कुमार पति की कुमारी पत्नी यह होता । सम्भवतः, पाणिनि-काळ 
में ऐसी बात नहीं थी। उस समय पति का कुमार होना भी उतना ही महत्त्वपूर्ण माना जाता 
था। इसीलिए, कात्यायन को पाणिनि के 'कौमारापूर्ववचने' (४-२-१३) सूत्र में वर तथा 
कन्या दोनों पक्षों में कौमारत्व-ग्रहण के लिए वात्तिक जोड़ना पड़ा, जिसे पतंजलि ने ज्यों-का-त्यों 
स्वीकार कर लिया। पत्नी के कुमारीत्व का विशेष रूप से उल्लेख इस बात को ओर संकेत 


करता है कि इस समय ऐसे विवाह भी पाये जाते थे, जिनमें स्त्री-विवाह के समय कुमारी नहीं - 


/ 

१. आमाजरिव पित्रोः स चासती समानाद्य सदसस्त्वासिये भगम्‌ ।--ऋग्‌०, २-१७-७। 
कुमारीषु कानीनीषु जारिणीषु च ये हिताः ।--तैत्ति० आर०, १-२७। 

३. छात्दो० उप०, १-१०-१। 


४. भद्रा वघर्भवति यत्सुपेशा स्वयं सा मित्र वनुते जनेचित्‌ - ऋग्‌०, १०-२७-१२ ' 


५. १-३-५६ पु० ७०। 

६. वही, काशिका। 
१-२-१६ काशिका । 

८. ४-१-५२, पु ० ६४। 
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रहती थी । उसका कुमारीत्व पहले ही नष्ट हो चुकता है, ऐसी स्त्री त्यक्ता, त्यक्‍तभत्तृका या 
विधवा हो सकती थी । पुरुषों के लिए विवाह-काल में कुमार होना अनिवार्य न था। पतंजलि 
ने उक्त सूत्र को अनावश्यक मानकर उसका खण्डन कर दिया है। तो भी दोनों रूपों में स्त्री 
के कुमारी होने की वात पर उन्होंने किसी प्रकार का आक्षेप नहीं किया है। स्पष्ट है कि 
पतंजलि-काल में स्त्रियों की सामाजिक समानता पर उतना ध्यान नहीं दिया जाता था । 

जनी और जन्या--नवविवाहिता कन्या वधू या जनी कही जाती थी। जनी को 
उसके पति के पास ले जानेवाली या विवाह-वेला में उन दोनों की गाँठ वाँधनेवाली उसकी 
सहेलियो को जन्या कहते थे । जन्या शब्द संज्ञावाचक था और परिवार में यह कार्य कौन लड़कियाँ 
करेंगी, यह निश्चित रहता था। लड़की छोटी हो या वृद्ध हो जाय, परिवार में जन्या ही कहलाती 
थी। यह सम्वन्ध उसी प्रकार का था, जैसा आजकल 'सहवाल? (वर का छोटा भाई) का होता 
है। जन्या वध की बहनें या वयस्याएँ होती' थीं। 

जाया और पत्नी--जनी शब्द जननी का संक्षिप्त रूप था। संज्ञायां जन्या: (४- 
४-८२) जननी को ही जनीभाव निपातन करता है। जनी शब्द में सन्तानोत्पादन का भाव 
निहित था। इसीलिए, पत्नी को जाया (जिसमें सन्तान उत्पन्न की जाय) कहते थे। जिसकी 
जाया युवती' होती थी, उसे युवजानि कहते थे और वृद्ध पत्नीवाले को वृद्धजानि ।' पत्नी को दार 
भी कहते थे। यह शब्द दु/ (विदारणार्थक) घातु से प्रेरणार्थ में बना है, जिसका अर्थ है 
विदारण करानेवाली । अथवा जिनके द्वारा विदारण किया जाय। पत्नी शब्द का व्यवहार 
सामान्य नहीं था। पति के साथ यज्ञ में भाग लेनेवाली उसकी सहर्घामणी को पत्नी कहते थे। 
जिन जातियों को यज्ञ का अधिकार नहीं था, उनमें भार्याओं के लिए यदि पत्नी शब्द का व्यवहार 
होता था, तो साम्य के कारण ही। वृषल और तुषजक की जाया को 'पत्नी के समान' मानकर 
ही पत्नी कहा जाता था।' वास्तव में पाणिनि और उनके पूर्वकाल में, जब कि यज्ञ का प्राधान्य 
था, द्विजातिमात्र को भार्या के लिए पत्नी शब्द प्रयुक्त होता था और अरुन्धती के पति वसिष्ठ 
'या' वसिष्ठ की पत्नी अरुन्धती इस कथन का अर्थ होता था, जिस यज्ञ का अधिकार अरुन्धती 
को प्राप्त है, उसका फल भोगनेवाले वसिष्ठ' अथवा 'जिस यज्ञ का अधिकार वसिष्ठ को है, 


१. कौमारापूर्ववचने कोमारापूवंबचन इत्युभयतः स्त्रियाः अपूर्वत्वे। अपुवर्पात 
कुमारीमुपपन्नः कौमारो भर्त्ता। कुमार्यपूर्वपतिः पतिमुपपन्ना कौमारीभार्या ४-२-१३, पु० 
१७१, ७२। 

२. जनी बहुन्ति जन्याः। जनों वोढारो जन्याः, जनीमवाक्षु जन्या इति।--४-४-८२, 
पृ० २८५। 

३. ५-४१३४। 

४. दारयन्ति इति दाराः, दीयते तेर्दाराः--३-३-२०, पु० ३०१। 

५. पत्युनोयज्ञसंयोगे यज्ञसंयोग इत्युच्यते तत्रेदं न सिध्यति इयमस्मपत्नी। अयं तहि 

स्यात्‌? पत्नीसंयाज इति यत्र यज्ञसंयोगः ।--एवमपि तुषजकस्य पत्नीति न सिद्धयति उपमाना- 
त्सिद्धम्‌। पत्नीव पत्नी ।-- ४-१-३३, पू० ५०, ५१। 
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उसका फल भोगनेवाली अरुन्धती'। इस 'पत्नी-संयाज' (यज्ञ-विशेष) के सम्बन्ध में ही पत्नी 
शब्द का प्रयोग होता था । पतंजलि-काल तक आते-आते पत्नी-संयाज की प्रथा सामान्य घरों में 
नष्ट हो गई, किन्तु पत्नी शब्द जो एक बार चल चुका था, चलता गया । वह द्विजातियों तक 
सीमित न रहकर भार्या का सामान्यवोधक वन गया । पतंजलि के सामने पाणिनि के समर्थन 
का प्रश्‍न था और श्रोत्रिय होने के कारण वे सूत्र से यज्ञसंयोगे' शब्द को निकालना भी सहन 
नहीं कर सकते थे। इसलिए, उन्होंने दुसरी युक्ति का सहारा लिया । पंचमहायज्ञ उनके समय 
में भी प्रचलित थे । इसलिए, उन्होंने कहा कि पत्नी शब्द जिस पति शब्द से वना है, उसका अर्थ 
भर्त्ता नहीं है । यह एश्वयंवान्‌ अर्थ में व्यवहृत दूसरा पति शब्द है। इसी से पत्नी शब्द बनता है । 
द्विजाति के प्रत्येक पुरुष और स्त्री के लिए प्रतिदिन पंचमहायज्ञो का विधान है। उनके लिए 
प्रात:-सायं गृहस्थ जिस चरु और पुरोडाश का निर्वाप करता है, उसका वह ईश्वर या स्वामी होता 
है। वह उसके फल का भी ईश्वर होता है। इस अर्थ में पुरुष को पति कह सकते हैं और स्त्री को 
पत्नी ।' किन्तु, इससे भी पुरी समस्या का समाधान नहीं हो सका। शाद्रों की स्त्रियों के लिए 
भी पत्नी शब्द का प्रचलन हो चुका था। उसके लिए भाष्यकार ने कहा कि वहाँ उपमान से काम 
चल जायगा। वह शुद्ध पत्नी न होते हुए भी पत्नी के समान होने के कारण औपचारिक अर्थ में 
पत्नी कही जा सकती है।' पाणिनि-काल से पतंजलि-काल तक पत्नी शब्द का अर्थ-विकास समाज 
में शनैः-शनैः होनेवाले परिवत्तंनों पर अच्छा प्रकाश डालता है। : 

बहुविवाह--पुरुष एक साथ एक से अधिक स्त्रियों से विवाह कर लेते थे। ऐसे पुरुषों 
की पत्नियाँ परस्पर सपत्नी कहलाती थीं ।' भाष्य में अष्ट भार्याओंवाले पुरुष का उल्लेख है ।' 
स्त्री एक साथ एक से अधिक पुरुषों से विवाह कर सकती थी या नहीं, इसका भाष्य में कोई 
उल्लेख नहीं है। पति का गौरव पत्नी की गौरव-वृद्धि में सहायक था। वीरपत्नी, दासपत्ती 
जैसे शब्द क्रमशः पति के कारण पत्नी को प्राप्त होनेवाले गौरव और क्षुद्रता के बोधक 
थे ।* सपत्त्यादि गण में एक, वीर, दास शब्दों का उल्लेख है। 

पत्नी के भरण-पोषण का भार पुरुष पर होता था। पोषित होने के कारण ही पत्नी 
को भार्या" भी कहते थे। नवोढा भार्या को वधूटी और चिरण्टी कहते थे।" ये' शब्द भार्या की 
यौवनःसम्पन्तता को व्यक्त करते थे। इभ्य और आढ्यं युवतियाँ आकर्षण का विशेष 


केन्द्र थीं। र 


१. ४-१-३३, पृ० ५०, ५१। र FE 

२. नैष दोषः पतिशन्दोध्यमैश्वर्यवाची। सर्वेण च गृहस्थेन पंचमहायत्ञा :\ 
यच्चा दः सायंप्रातहोमचरुपुरोडाशाज्षिवंपति तस्यासवीष्टे। एवमपि तुषजकस्य पत्नीति न 
सिद्ध्यति। उपमानात्सिद्धम्‌। पत्नीव (--वही । 

३. ४-१-३५। ४. ७-१-२१, पृ० २६। ५. ४-१-३५। 

६. ६-३-२८, पृ० १८२। 

७. ४-१-२०, पु० ४४। 

८, २-१-६९, पु० ३२२। 
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| पत्नी का धर्म--पत्नी का धर्म पति को प्रसन्न रखना और उसकी काम-तृप्ति भी था। 
सन्तानोत्पत्ति-मात्र जो विवाह का लक्ष्य भारतीय संस्कृति का महत्त्वपूर्ण अंग कहा जाता है, पतंजलि 
काल में आंशिक रूप से ही सत्य था। भाष्यकार ने कहा है, खेद (कामपीडा) के कारण स्त्रियों 
में प्रवृत्ति होती है। खेद-विगम (काम-शान्ति) जिस प्रकार गम्या में हो सकती है, उसी प्रकार 
` अगम्या में | तो भी इस विषय में नियम बनाया गया है कि कौन गम्या है और कौन अगम्या'' 
सुन्दर वस्त्रो से सज्जित होकर पति को कामयमान स्त्री जिस प्रकार पति के सामने स्वयं को 
विवृत (निरावरण) करती है, उसी प्रकार वाग्विद्‌ के सम्मुख वाक्‌ उपस्थित होती है, इस 
प्रकार की उपमा भाष्यकार जैसे श्रोत्रिय ने निःसंकोच दी है।' 'पति के निमित्त शयन करना' जैसी 
उक्तियां संकोच का कारण नहीं थीं ।* 
सौन्दर्य नारी का महत्त्वपूर्ण गुण माना जाता था। स्त्रियाँ एतदर्थ सुन्दर आकर्षक वस्त्रों 
तथा आभूषणों का उपयोग करती थीं। पति सौन्दर्य का मूल्य समझता था। 'वरतनु” आदि 
सम्बोधन इसके प्रमाण हैं। भूषणों की चर्चा यथास्थान अन्यत्र हुई है। ऊपर अभिरूपतम 
वर का उल्लेख. भी हो चुका है। पति-पत्नी का पारस्परिक आकर्षण दाम्पत्य-जीवन का महत्त्व 
पूर्णं अंग था। कभी-कभी प्रेमी के हृदय पर अधिकार करने के लिए वशीकरण मंत्रों का भी 
उपयोग होता, जिन्हें 'हृद्य' कहते थे।* कणिका, ललाटिका, केशवेश तथा अन्य भषणो और 
मण्डनों का खूब प्रचार था। 
दिघिष्‌--अनेक बहनों में वड़ी वहन का विवाह पहले किया जाता था। छोटी वहन का 
पहले विवाह होना सामाजिक दृष्टि से अच्छा नहीं समझा जाता था। जिसकी छोटी वहन का 
विवाहः पहले.हो जाता था, उसे 'दिघिष्‌' कहते थे और उसके पति को दिथिषपति"। इससे स्पष्ट 
है कि समाज ऐसे मामलों परं कड़ी दृष्टि रखता था और जो अपवाद होते थे, उन्हें स्मरण रखा 
जाता था। 
भार्या के सम्बोघन--वघू को सुमंगली कहते थे। यह शब्द उसके प्रति सम्मान-भावंना 
का परिचायक है। कन्यादान के साथ पिता द्वारा कन्या को कुछ द्रव्य या वस्त्रादि दिये जाते थे। 
इसे 'ह्रण' कहते थे । हरण घम्य माना जाता था।“ 
विवाहित स्त्रियों को पति के नाम के आधार पर पुकारने की प्रथा थी। पुतक्रतु की स्त्री 


१. आ० १, प्‌० १८। 
२. जायेव पत्ये उशतीसुवासाः तद्यथा जायापत्ये कामयमाना सुवासाः स्वमात्मानं 
विवृणृते ।--आ० १, प्‌० ८। 
है. १-४-२२, पू० १६८। 
४, १-३-४८, पु० ६७। 
/ "५, ४-४-९६। 
६, ४-३-६५, ४-१-४२, ३-२-१५१। 
७. ६-२-१९। 
८, ६-९-६५ टिप्पणी, पू० २७१ (पूना = संस्करण) । 
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पूतक्रतायी, वृषाकपि की वृषाकपायी, मनु की मनायी या मनावी,' गणक की गणकी, गोपालक 
की गोपालिका, महामात्र की महामात्री, प्रष्ठ और प्रचर नेता .की' प्रष्ठी और प्रचरी कहलाती 
थी। इसी प्रकार, उपाध्याय की पत्नी उपाध्यायी या उपाध्यायानी, मातुल (मामा) की पत्नी 
मातुली या मातुलानी, आचार्य की पत्नी.आचार्यागी और क्षत्रिय की पत्नी क्षत्रिया या क्षत्रियाणी 
कही जाती थी। ये आख्याएँ केवल पति के नाम पर आश्रित थीं। यह आवश्यक च॒हीं था कि 
आचार्याणी स्वयं पढ़ाती हो या क्षत्रियाणी स्वथं क्षत्रिय हो। सूर्यं की स्त्री को, देवता हो, तो सूर्या 
और मानुषी हो, तो सूरी (कुन्ती) कहते थे।' यह इस वात का सूचक है कि विवाहोपरान्त कन्या* 
पति के गुण-गौरव को सहभागिनी वन जाती.थी। पति का कुल उसका कुल वन जाता था। 
सधवा होना वड़े भाग्य की वात मानी जाती थी। जिस स्त्री का पति जीवित होता था, उसे 
पतिवत्नी” कहते थे। ' पतिवत्नी शब्द जीवद्भतृकत्व का बोधक था। 

यह आवश्यक नहीं था कि हर कन्या विवाह करे। इच्छानुसार कोई लड़की कुमारी 
रह सकती थी। ऐसी लड़की जबतक विवाह न करे, कन्या मानी जाती थी। समाज में वृद्ध- 
कुमारियाँ और जरत्कुमारियाँ भी पाई जाती थीं।' 

नेतिक दोष--भाष्य में नैतिक पतन को सूचित करनेवाले उल्लेख भी कई स्थानों 
पर मिलते हैं। कन्याएं विवाह के पूवे भी गर्भवती हो जाती थीं। उनकी सन्तान कानीन कहलाती 
थी। भाष्यकार ने कानीन शव्द पर आपत्ति करते हुए कहा है कि यों तो यदि कन्या है, तो उसका 


अपत्य नहीं हो सकता और यदि अपत्य हो गया, तो कन्या कहाँ रही। कन्या और अपत्य ये दोनों . 


परस्पर-विरोधी वाते हैं । अतः, कन्यापुत्र को कानीन नहीं कह सकते। फिर भी, कन्या का कन्यात्व 
पुरुष के साथ विवाह और उसके साथ यौन सम्बन्ध होने पर समाप्त होता है। जिसका पुरुष के 
साथ यौन सम्वन्ध विवाह होने के पूवं.हो जाता है, उसका कन्यात्व तो नष्ट नहीं होता, इसलिए 
कन्या या कान्या पुकारी जानेवाली, या कन्या मानी जानेवाली लड़की के अपत्य को कानीन कहना 
उचित ही है।' जारभरा शब्द भी पचादिगण में आया है और भाष्यकार ने 'नन्दिग्रहिपचादिम्यो 


° ४-१-३६। 

° ४-१-३७। 

 ४-१-३८। 

५ ४-१-४८, पु० ५६। 

„ ४-१-४९ वा० ४-६-७, पु० ६३। 

. ४-१-४८, पु० ६३। 

° ४-१-३२, पृ० ४९। 

६-२-९५ । i 
कन्यायाः कनीन्‌ च। इदं विप्रतिषिद्धम्‌-यदि च कन्या नापत्यमथापत्यं न कन्या । 
चैतद्विप्रतिबिद्धम--कथम्‌ ? कत्या शब्दोऽयं पुंसामिसम्बन्धपुर्वेके सम्प्रयोगे वत्तते। या चेदानों 
प्रागभिसम्बन्धात्‌ पुंसा सह सम्प्रयोगे गच्छति तस्यां कन्या शब्दो वत्तत एव। कन्यायाः कन्योक्तायाः 
कन्याभिमतायाः सुदर्शनायाः यदपत्यं स कानीनः ।--४-१-१ १६.५० १४०। 
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ल्युणिन्यचः (३-१-१३४) सूत्र में उसके पचादिगण में पढ्ने का समर्थन किया है। जार पति से 
भिन्न गुप्त प्रेमी को कहते थे। भाष्य की व्युत्पत्ति के अनुसार बुढ़ापा छानेवाले या वृद्धत्व की ओर 
ले जानेवाले को जार कहते हैं।' जार को पारने-पोसनेवाली स्त्री जारभरा कही जाती थी।' 
स्वाभाविक हैं कि जार की दृष्टि शरीर और सौन्दयं के उपभोग की ओर रहती हो। एसी स्थिति 
में अवाञ्छित गर्भ रहना भी स्वाभाविक था। गर्भवती स्त्री को अन्तर्वत्नी कहते थे।' अनुचित 
गर्भ बहुशः गिरा या छिपा दिये जाते थे। गर्भ को नष्ट कर देनेवाली स्त्रियां पुत्रहती या पुत्र- 
जरघी कही जाती थीं। परिवार की प्रतिष्ठा की रक्षा के लिए बूढ़ी स्त्रियाँ भी इस पाप में सहायक 
` हो जाती थीं। ऐसी 'पुत्रपुत्रादिनी' स्त्रियाँ भी समाज में थीं। समाज इन्हें घृणा की दृष्टि से 
देखता था। पाणिनि ने ऐसी स्त्रियों के प्रति समाज की आक्रोश-भावना का उल्लेख किया है। 
भाष्यकार के दिये हुए वैदिक उद्धरणों से इस पाप-परम्परा की गति वैदिक काल तक मालूम होती 
है।' भाष्य में भ्रूण-हत्या का नौ वार उल्लेख मिलता है।' 
दासी--दासियों की स्थिति समाज में अच्छी न थी। वे मालिकों की काम-क्षुधा- 
तृप्ति का साधन वनती रहती थीं। ऐसी दास-भार्याओं की संख्या बहुत थी ।' इनकी सन्तान, 
जो दासेर कहलाती थी“, घर में पलती रहती थी और वहीं सेवा-टहल करने लगती थी । यें दासियाँ 
रखेल वन जाती थीं। इनके अतिरिक्त यदा-कदा इस प्रकार के ऐसे अपमान उन्हें झेलने पड़ते थे, 
जिनमें मालिक किसी प्रकार का दायित्व लेने को तैयार नहीं होते थे। समाज स्वामियों के ऐसे 
आचरण को गहित मानता था। पतंजलि ने इसे अशिष्ट व्यवहार कहा है। झिष्टता के नियमों से 
वाह्यता व्यक्त करने के लिए ही इस प्रकार के सम्बन्ध में सं +यम्‌ धातु को आत्मनेपद का विधान 
किया गया था।' संयच्छते का अर्थ है--दानपूर्वंक उपयोग करना। भाष्यकार ने इस प्रकार के 
दासी या वृषली के सम्वन्ध को व्यतिहार या क्रिया-विनियम कहा है; क्योंकि दासी और कामुक 
दोनों का इष्ट परस्पर एक दूसरे से सिद्ध होता था।” काशिकाकार (१-३-२३ ) के काळ तक 
आते-आते तो वृपली ग्राम-पुत्रों की कामःतृप्ति का सहज साधन वन गई थी। . 
कुमारत्वादि में इस प्रकार की अवाञ्छित घटनाओं की आशंका के कारण ही समाज 
स्वस्थ वैवाहिक जीवन को श्रेष्ठ मानता था। विवाह के लिए मनुष्य सम्पूर्ण सावन एकत्र करता था 


० ३-३-३०, पू० ३०१। 

० ३-१-१३४, पु० १९७॥ 

« ४-१-३२, पु० ४९। 

. ८-४-४८, पृ० ४९८। 

„ ३-१-१०८, पू० १८५। 

महाभाष्य शब्दकोष, पु० ८४३, ४४। 

« २-१-१, पु० २३५। 

° \४-१-११४, प° १३८। 

° १-३-५५, पु० ६९। १ 
० १-२-५५, पू० ६९। 
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और तदर्थं जी-जान से परिश्रम करता था।' और कुछ उपाय न मिला, तो भीख माँगकर ही चार 
पैसे जोड़ लेता था और घर बसाता था। 

माता--स्त्री शव्द मातृत्व की ओर संकेत करता है। स्त्री शब्द स्त्यै' धातु से बना है, 
जिसका अथं है गर्भधारण करनेवाली । सवन में पुमान्‌ कर्ता और अधिकरण स्त्री मानी जाती . 
थी। स्त्रीत्व की पुर्णता मातृत्व में ही हो सकती है। पत्नीत्व और विवाह सव इसके साधन हैं। 
इसीलिए, स्त्री पुत्र की कामना किया करती है। भाष्य में प्रयुक्त पुत्रकाम्यति, पुत्रीयति, पुत्रीयन्ते, 
पुत्नीयिषति आदि शब्द इसी कथन की पुष्टि करते हैं।' पुत्र उत्पन्न होने पर वड़ा हर्षे मनाया 
जाता था। भाष्य में पुत्रोत्पत्ति के हर्ष में दश सहस्र गाये तक दान किये जाने का उल्लेख प्राप्त 
होता है। 

माता का सन्तान पर प्रभाव--मातृ-रूप में स्त्री का महत्त्व पत्नी से वढ़कर था। सन्तान 
की अच्छाई या बुराई बहुत कुछ माता पर निर्भर रहती है, यह बात समाज में मान्य थी । इसीलिए, 
प्रशंसा, निन्दा या किसी विशेष गुण-दोष की ओर ध्यान आकृष्ट करने के लिए सन्तान को प्रायः 
माता के नाम पर पुकारा जाता था। माता अच्छी हुई, तो सन्तान सौभागिनेय काल्याणिनेय,* 
भाद्रवाहेय,* भाद्रमातुर या सांमातुर* कहलाती थी। माता की निन्दा प्रकट करने में कानीन, 
कौलटेय,* कौलटेर,” दास्याःपुत्र, दासेर, काणेर'' आदि शब्दों का प्रयोग होता था। मातृ-सम्वन्धी 
किसी विशेष वात की ओर ध्यान आकृष्ट करने में द्वैमातुर, त्रैमातुर,'९ षाण्मातुर,'' वैमात्रेय, 


१. २-१-५१, पृ० ३०२। 
२. अधिकरणसाधना लोके स्त्री) स्त्यायत्यस्यां गर्भ इति। कत्तृसाधनरच पुमान्‌ 
सुते पुमानिति ।--४-१-३, पू० २०। 
३. १-३-१, पु० १३ तथा ६-१-१५८, पु० २०० तथा ७-४-३५, पु० २३४ तथा ६-१-४, 
पु० १५। 
४. यस्मिन्‌ दशसहर्राणि पुत्रे जाते गवां ददौ । 
ब्राह्मणेभ्यः प्रियास्येभ्यः सायमुञ्छेत जीवति ॥--१-४-३, पु० १३१। 
* ४-१-१२६। 
. १-४-२,प्‌० ११९ तथा ४-१-११४, पू० १३८। 
° ४-१-११५। 
- ४-१-११६, पु० १४०। 
* ४-१-१२७। 
१०. ४-१-१३१। 
११. ४-१-१२३। 
१२. २-१-५२, पु० ३००। 
` १३. ४-१-११५। 
१४. १-४-१२०, पू० १४१। 
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बैघवेय, सापत्न' आदि शब्द आते थे । इस प्रकार, जो गुण-दोष या विशेषताएँ माता में रहती थीं, 
चे उसकी सन्तान के साथ भी परिचयात्मक रूप से जोड़ दी जाती थीं। अनेक सम्वन्धों का निर्धा- 
रण स्त्रियों के सम्बन्ध से होता था। उदाहरणार्थ--मातृष्वसा,' पितृष्वसा' एवं स्वसा के नाम 
पर उनकी सन्तानें पैतृष्वस्रीय, मातृष्वस्रीय और स्वस्रीय कही जाती थी। पिता का नाम न 
मालूम होने पर सन्तान माता के (गोत्र) के नाम से पुकारी जाती थी, किन्तु पिता का नाम न 
मालूम होना कुत्सा की वात थी। इसलिए, ऐसे नाम (गोत्र) से सन्तान का पुकारा जाना निन्दा 
का सूचक था। गार्गी (गोत्र) स्त्री की सन्तान गार्ग या गागिक कहलाती थी। इसी प्रकार, 
वातण्ड, र्लौचुकायन आदि जाल्मबोधक नाम पड़ जाते थे।' 
बंश्य--भाष्यकार के समय में वंश पिता के नाम पर चलता था। स्त्री वंद्य नहीं मानी 
जाती थी । इसीलिए, पाणिनि ने स्त्री की युवसंज्ञा का निषेध कर दिया है।* पाणिनि ने सामान्यतया 
अपत्य नाम पिता के नाम पर ही आधृत माने हैं। स्त्रियों के. नाम पर सन्तान के नाम विशेष 
कारणों से ही पड़ते थे। किन्तु, यह मत सर्वमान्य न था। कुछ विद्वान्‌ माता और पिता दोनों को 
वंश्य मानते थे और दोनों के नाम पर अपत्य-नाम स्वीकार करते थे। 
पुत्र के वाद पुत्र होना प्रसन्नता की वात मानी जाती थी । ऐसे पुत्र को पुंसानुज कहते थे। 
इसी प्रकार, कुलीन माता की सुशील एवं सदाचारिणी पुत्री को कुलपुत्री या कुलदुहिता" कहते थे । 
पुत्री रूप, गुण और शीळ में वहुत कुछ माता के समान" होती है। इसीलिए, कुलीनता को इतना 
महत्त्व दिया जाता था।* पाणिनि ने दुष्कुल, कुल और महाकुर तीनों का पृथक्‌ उल्लेख किया . 
है। इनमें उत्पन्न सन्तान क्रमशः कुलीन, महाकुलीन* और दुष्कुलींन होती थी। 
सामाजिक प्रतिष्ठा--पतंजरि का युग स्त्रियों की सामाजिक प्रतिष्ठा के अपेक्षाकृत 
ह्लास का काल था। यद्यपि स्त्रियों में अब भी आपिशल और काशकृत्स्न-प्रणीत ग्रन्थों की अध्ययन- 
१, ६-३-३५, पू० ३२३। 
२. ४-१-१३४, पू० १४४। 
३. ४-१-१३८। 
४. ४-१-१४३। 
५. ४-१-१४७, पू० १४५। 
६, ४-१-१६३, ४-१ -९४। 
७. न स्त्री वंदया--अपरआह द्वावेव वंशो मातुवंशः पितुवंशरच।--४-१-११४, ` 
पु० १४६, १४७। 
८. ६-२-३, प० २९९। 
९. ६-३-७०, प्‌० ३४७। 
१०. १-१-५७, पू० ३६५। 
११. ४-१-१३९। 
१२. ४-१-१४१। 
/ १३. ४-१-१४२। 
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शीला विद्यमान थीं।' कठ, कालाप और वह वृच शाखाओं में विदुषियाँ विद्यमान थीं ।' कुमारियाँ 
बाल्यकाल से ही दीक्षा लेकर श्रमणा और प्रत्रजिता का जीवन विताती थीं।१ कुछ कुमारी 
रहकर अध्यापिका का काम करती थीं। कुछ वामिक सम्प्रदायो की श्रेष्ठ प्रचारिकाएँ स्त्रियाँ 
थीं।' इस प्रकार, स्त्रियों में उच्च शिक्षा का प्रचार अव भी था, तो भी वह वहुत-कुछ ब्राह्मणों 
एवं राजन्य-वर्ग तक सीमित रह गया था। स्त्रियों को आचार्या और उपाध्याया-का पद भो 
प्राप्त होता था।" उच्च परिवारों में पर्दे की प्रथा थी। राज-परिवार की स्त्रियाँ तो असुयंम्पश्या 
थीं। वे सूर्य (पुल्लिंग) तक का मुख नहीं देख पाती थीं । स्त्रियाँ सभा में नहीं जाती थीं । सभा- 
गृह में साधुपुरुष को सभ्य कहते थे, किन्तु स्त्री सभा में साधु नहीं मानी जाती थीं । यदि सभा का 
अर्थ श्रीअभ्यंकर शास्त्री के अनुसार यज्ञ-सभा को, जिसमें विद्वान्‌ पुरुषों का ही जाने का.अधिकार 
है, मान लिया जाय, तो यह स्पष्ट हो जाता है कि स्त्रियों में अध्ययन की प्रवृत्ति भी नष्ट होने लगी 
थी और यज्ञादि सभा में उनकी उपस्थिति अच्छी नहीं मानी जाती थी । यदि सभा से तात्पर्य 
नगर-सभा या शाला से है, तो भी यह स्पष्ट है कि स्त्रियों का पुरुषों के साथ सार्वजनिक समारोहों 
में भाग लेना अच्छा नहीं माना जाता था। इसीलिए तो भाष्यकार ने कहा है कि तत्र साधुः' 
सूत्र स्त्री के सम्बन्ध में प्रत्यय का विधान नहीं करता; क्योंकि स्त्री सभा में साघु (भली) कंसे लग 
सकती है?“ पाणिनि के 'प्रत्यभिवादे शूदे' (८-२-८३) सूत्र पर कात्यायन का वात्तिक और 
उसपर पतंजलि का भाष्य इस बात का प्रमाण है कि पाणिनि के वाद स्त्री की स्थिति गिरते-गिरते 
लगभग शूद्रो के समकक्ष आ गई थी। पाणिनि-काल में छोटो के द्वारा बड़ों को प्रणाम करने 
पर बड़ों की ओर से किये प्रत्यमिवाद में शूद्र के लिए प्लुत नहीं किया जाता था। उदाहरणार्थ, 
यदि यज्ञदत्त गुरु को प्रणाम करता, तो प्रत्यभिवाद में गुरु कहता “भो आयुष्मानेधि देवदत्ता३'। 


इस वाक्य में गुरु देवदत्त के अन्तिम स्वर को प्लुत बोलता, किन्तु: यदि कोई शूद्र प्रणाम करता _ 


और उसका नाम देवदास होता, तो वही व्यक्ति आशीर्वाद देता-- भो आयुष्मानेषि तुषजक'। 
तब तुषजक का अन्तिम स्वर लुप्त नहीं किया जाता था। पतंजरि के समय में स्त्रियों को भी 
शूद्रो के साथ जोड़ दिया गया और शूद्रो के समान उनके प्रणाम के उत्तर में भी प्लुत नहीं किया 
जाने छूगा। यदि गार्गी गुरु को प्रणाम करती, तो वह विना प्लुत के प्रत्यभिवाद करता--'भो 
आयुष्मती भव गागि'। इस प्रकार शूद्र, स्त्री और असूयक (अविनीत) इन तीनों का स्थान 
शिष्टाचार की सामान्य मर्यादा में भी निम्तकोटि का माना जाने लगा था।' स्त्रियों और पुरुषों 


१, ४-१-१४, पु० ३६। 

२. वही। 

३. २-१-७०। 

४. ७-३-४५, पु० १९०। 

५, ४-१-४९, पु० ६३। 

६. २-१-१, पु० २३२। 

७. ४-१-१५, पु० ४०। 

८, ४-१-१५, पू० ४०। 

९. ८-२-८३, प्‌० ३८७। 
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के प्रति नमस्कार-पद्धति में इसी कारण अन्तर कर दिया गया था। अपने से बडे पुरुषों के प्रति 
नमस्कार-निवेदन करते समय नमस्कारकर्ता अपने नामोल्लेख के साथ कहता था, अभिवादये 
देवदत्तोऽहं भोः और गुरुजन उत्तर देते थे आयुष्मानेधि देवदत्त ३*, किन्तु स्त्रियां नमस्कार करते 
समय न अपना नामोच्चार करती थीं और न उन्हें नमस्कार करनेवाला अपना नामोच्चार करता 
था। आशर्वाद देते समय स्त्रियाँ वाक्यान्त में प्लुति भी नहीं करती थीं; क्योंकि उन्हें व्याकरण 
का ज्ञान नहीं होता था। भाष्यकार ने व्याकरण पढ्ने का एक उद्देश्य यह भी वतलाया है कि 
नमस्कार के प्रत्यभिवाद में हम प्लुति करना जान जायें, अन्यथा छोटे सम्बन्धी बाहर से लौटकर 
हमें उसी प्रकार प्रणाम करने लग जायेंगे, जिस प्रकार स्त्रियों को केवल 'यह मैं आ गया' कह 
अभिवादन कर लेते हैँ।' 

राजनीतिक प्रतिष्ठा--यह सत्य है कि जनपदों या प्रदेश विशेष की निवासिनी नागरिका 
के रूप में स्त्रियों की पृथक्‌ स्थिति स्वीकार की जाती थी। महाभाष्य में जनपदों की सदस्याओं 
के रूप में उनका पुरुषों से पृथक अस्तित्व स्वीकार किया गया है। उदाहरणार्थ, अवन्ती, कुन्त, 
कुरु, शूरसेन, मद्र, दरत्‌, अम्बष्ठ, सौवीर, पंचाल, विदेह, अंग, वंग, मगध, भर्गे, करुष, केकय, 
यौधेय, शौभ्रेय, शौक्रेय आदि की नागरिक स्त्रियाँ क्रमशः अवन्ती, कुन्ती, कुरु, शूरसेनी, मद्री, 
दरत्‌, आम्बष्ठ्या, सौवीर्या, पांचाली, वैदेही, आंगी, वांगी, मागघी, भार्गी, कारुषी, कँकेयी, 
यौधेयी, शौम्रेयी, और शौक्रेयी कही जाती थीं। इसी प्रकार पशं, रक्षाः, असुरी, काइमीरी, 
साल्वी, ग्रावणेयी, वात्तेयी, धात्तेयी, त्रैगर्ती, भारती, औशीनरी ,आदि नाम सम्बद्ध प्रदेशों की 
स्त्रियों के लिए व्यहूत होते थे।' इसी प्रकार गोत्रापत्यों में भी बहुत्ववाचक स्त्री-पुरुषों में 
भेद किया जाता था और स्त्री गोत्रापत्यों के लिए पृथक्‌ शब्दों का व्यवहार था। उदाहरणार्थ 
` 'यस्क, लम्य, दुह्य, गर्ग, विद, वत्स, अत्रि, भृगु, कुत्स, वसिष्ठ, गोतम, अंगिरस आदि गोत्रों की 
स्त्रियों (बहुवचन में) के बोधक शब्दों में अपत्यार्थ प्रत्यय वना रहता था, किन्तु पुरुषों के बोधक 
शब्दों में प्रत्यय का लुक (लोप) हो जाता था। इस प्रकार, यस्क के पुरुष गोत्रापत्य 'यस्काः' 
कहलाते थे और स्त्रियाँ 'यास्क्यः'। लम्याः (लाभ्यः) दुह्याः (द्रोह्यः), गर्गाः (गाग्ये:) विदाः 
(वैद्य:) , वत्साः (वात्स्यः), अत्रयः (आत्रेय्यः), भृगवः (भागंव्य:) , कुत्साः (कौत्स्य:) , वासिष्ठाः 
(वासिष्ठ्यः), गोतमाः (गौतम्यः), अंगिरसाः (आंगिरस्यः) आदि अनेक अन्य 'गोत्रापत्यों 
में यह अन्तर स्पष्ट देखा जा सकता था।' प्राच्य गोत्रों यथा पन्नागार, मन्थरेषण; भरत गोत्रों 
यथा युधिष्ठिर, अर्जुन आदि गोत्रों में यह अन्तर प्रचलित था । किन्तु, इस अन्तर का प्रभाव 
उनकी सामाजिक स्थिति पर नहीं था। नागरिक के रूप में पृथक्‌ परिगणित होने से उन्हें कौन- 


१. अविद्वांसः प्रत्यभिवादे नाम्नो ये न प्लत विदुः। 
कामं तेषु तु विप्रोष्य स्त्रीष्विवायमहं वदेत्‌॥ 
अभिवादे स्त्री वन्माभूम ।--आ०- १, प० ६। 
२. ४-१-१७६ तथा ४-१-१७७, १७८ तथा २-४-६२, पृ० ४९६। 
३. २-४-६३ से ६६। 
४. २-४-६६ काशिका। 
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से विशेष अधिकार प्राप्त होते थे या कौन-सी प्रतिष्ठा प्राप्त होती थी, इसका उल्लेख भाष्य में 
कहीं नहीं मिलता । गोत्रापत्य के रूप में भी उनका पृथक्‌ उल्लेख उनकी सामाजिक प्रतिष्ठा 
को बढ़ाता नहीं मालूम होता । वास्तव में यह अन्तर केवल लिंगभेद के लिए किया जाता था। 
इस अन्तर का यदि अन्य कोई उद्देश्य हो सकता था, तो वह था स्त्रियों का पुरुषों से व्यवच्छेद करना 
जिससे उनके हीनत्व की ही पुष्टि विशेष होती है। गोत्रापत्य के एकवचन और द्विवचन के 
रूपों में तो यों भी कोई अन्तर नहीं किया जाता था। केवल बहुवचन का अन्तर लोक-व्यवहार 
के कारण था। इसमें इससे अधिक कुछ पढ्ने का प्रयास करना व्यर्थ है। 

आजीवन कुमारियाँ--कुमार: श्रमणादिभि:' (२-१-७०) सूत्र के श्रमणादि गण में 
पठित श्रमणा, प्रत्रजिता, कुलटा, गर्भिणी, तापसी, दासी, बन्धकी, अध्यापिक। और पण्डिता शब्द 
पतंजलिकालीन नारी की वास्तविक स्थिति पर सुन्दर प्रकाश डालते हैं । कुछ नारियाँ शिक्षा, 
स्वाध्याय, वैराग्य और तप को सम्पूर्ण जीवन समर्पित कर देती थीं। ये कुमारश्रमणा, कुमार- 
प्रब्रजिता, कुमाराध्यापिका, कुमारतापसी और कुमारपण्डिता देविंयाँ समाज का गौरव थीं । 
दूसरी ओर कुमारकुलटा, कुमारगर्भिणी स्त्रियां थीं, जो इस बात को स्पष्ट करती हैं कि समाज 
में कहीं-न-कहीं घुन अवश्य .लग चुका था और उसके वैवाहिक नियमों में ऐसे दोष आ चुके थे, 
जो समाज को चरित्रहीनता की ओर ले जाते हैं। कुमारदासी और कुमारबन्धकी स्त्रियां समाज 
के धनाढ्य और घनहीन वर्ग के वैषम्य की ओर इंगित करंती हैं, जिसका दण्ड दुघमुंही निर्धन 
वालिकाओं को भी भोगना पड़ता था। 

गणिकाएँ--अनेक स्त्रियाँ गणिकाओं और नटियों का कार्य करती थीं। गणिकाओं 
की संख्या इतनी अधिक थी कि उनके संघ वन गये थे।' नटियो की प्रतिष्ठा इतनी कम थी कि 
रंगस्थल में कोई भी उनसे प्रेम की अभिव्यक्ति कर सकता था। वे सर्वभोग्या मानी जाने 


लगी थीं । 


१. गणिकानां समूहो गाणिक्यम्‌ ।--४-२-४०, पू० १७९। 


२. नटानां स्त्रियोरङ्गगता यो यः पुच्छति कस्य यूयं कस्य यूयमिति तं तं तव व 


तवेत्याहुः --६-१२, पु० १३। | 


७ अध्याय ६ 
निवासी 


निवास--निवास लोगों के रहने के स्थान को कहते थे।' किसी व्यक्ति का निवास 
वह स्थान था, जहाँ वह उस समय रहता था, भले ही उसके पुर्वज वहाँ न रहे हों । पूर्वजों के निवास- 
स्थान का नाम अभिजन था। इस प्रकार, किसी का निवास और अभिजन एक ही स्थान हो सकता 
था। किन्तु, यदि कोई पूर्वजों के स्थान को छोड़कर अन्यत्र रहने लगता, तो उसके निवास और 


अभिजन भिन्न-भिन्न स्थान होते थे। 


आकार, अर्थात्‌ महत्ता की दृष्टि से निवासों में अन्तर होता था। सामान्य निवास और 
विशिष्ट निवास के लिए भी पृथक्‌ नाम थे। निवास सामान्य शब्द था, जो जनपद से शाला 
तक. के लिए प्रयुक्त होता था । निवास के नाम पर लोगों के नाम,पड़ जाते थे। सुघ्न जिसका 
निवास होता था, उसे ख्रौध्न कहते थे । इसी प्रकार जिसका अभिजन मथुरा होता, उसे माथुर 
कहते थे। व्यापक अर्थ में निवास देश का वाचक था और संकुचित अर्थ में घर का। घर के 
लिए भाष्य में निम्नलिखित शब्दों का प्रयोग मिलता है--- : 

शाला--शाला वहुत छोटा एक छप्पर का घर होता था। हिन्दी में इसका अपभ्रंश रूप 
सार (पशु वांघने का छाया हुआ स्थान) प्रचलित है। सामान्य अर्थ में शाला शब्द का प्रयोग 
किसी विशिष्ट कार्य के लिए निश्चित घर होता था। जैसे, गाय-वैल वाँधने का स्थान गोशाला, 
बहुत-से दण्डघारियों के रहने का स्थान दण्डिमती शाला' और वहुत-से युवकों के रहने का स्थान 
वहुयूका शाला कहा जाता था। शुल्क वसूल करने के लिए बनाया गया छोटा-सा स्थान शुल्क- 


` शाला था, जिसके अधिकारी को शौल्क-शालिक कहते थे।° शाला सभा का भी पर्याय था। 


यह वात अशाला च' (२-४-२४) से ध्वनित होती है। सभा शब्द संघात और शाला दोनों का 
बोधक था और इस प्रकार शाला और सभा पर्याय थे। काशिका ने इसी सुत्र का प्रत्युदाहरण 


१. निवसन्त्यस्मिक्तिति निवासो देश उच्यते ।--४-३-८९ काशिका । 
२, ४-३-८९, पु० २४४। 
३. ४-३-८९, ९०, पु० २४४। 
४. २-४-२५। 
५, ५-२-९५, पृ० ४०७। 
_ ६. ४-१-१३, पु० ३४। 
७. ४-४-६९। 
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निवासी 


अनाथसभा' दिया है और सभा का अर्थ कुटी माना है। इससे यह मी ध्वनित होता है कि शाला 
छोटा घर होता था।* 

शाला अनाज संगृहीत और सुरक्षित रखने के लिए बनाई गई खत्ती को भी कहते थे।' 
भाष्यकार ने द्विहायना, त्रिहायना' और उळूक-पक्षीशाला का उल्लेख किया है। शाला में लोग 
रहते तो थे ही, अर्थात्‌ वह घर की तो वाचक थी ही," विद्यालय की भी बोधक थी | इसीलिए, 
शाळाप्रवेश के योग्य अवृष्ट वालक को शालीन* कहते थे। र SE 

क्षय--निवास का एक अन्य नाम था क्षय । क्षय शब्द क्षि (निवास) घातु से अधिकरणा- 
थंक प्रत्यय होकर वना है।" काशिकाकर ने क्षय शब्द के प्रंयोग का सुन्दर उदाहरण भी दिया 
है--क्षये जागृहि प्रपश्यन्‌'। इससे क्षय शब्द का अर्थं गृह स्पष्ट है। 

` गुह--गृह शाला से वड़ा होता था। प्रत्येक परिवार के पास एक गृह होता था। भाष्य 

के उल्लेखो से शाला और गृह में दो अन्तर मालूम होते हैं। प्रथम यह कि शाला गृह से छोटी या 
भिन्न प्रकार की होती थी, यद्यपि सवदा ऐसा नहीं होता था और द्वितीय यह कि गृह व्यक्तिगत 
निवास को कहते थे और शाला का स्वरूप अपेक्षाकृत सामाजिक था। 'देवदत्त का घर कोन- 
सा है?! जैसे उल्लेख शाला के विषय में नहीं मिलते ।“ इसी प्रकार, देवदत्त के घर ऊंचे हैं आदि 
वाक्यों से जिस प्रकार घरों के दुंमंजिला या तिमंजिला होने का संकेत मिलता है, उस प्रकार 
शाला के विषय में ऐसे संकेत उपलब्ध नहीं है । ऋग्वेद (२-४२-३) आदि में गृह शब्द का प्रयोग 
वहुवचन में ही मिलता है, जिससे अनुमान होता है कि गृह में एक-से अधिक कमरे होते थे। गुह 
को गेह भी कहते थे। गेह, कुटीं और मठ पर्यायवाची थे। गेह या कुटी छोटे भी होते थे और बड़े 
भी। प्रायः कुटी शाला के समान ही एक छप्पर या कमरे की होती थी। कमरे का आकार कितना 
भी वड़ा हो संकता था। छोटे आकार की कुटी को कुटीर कहते थे ।' 

निकाय--निवास का एक भेद निकाय भी था।” निकाय निवास-स्थान के अतिरिक्त 
संघ (प्राणिसमूह) का भी वाचक था। यथा, भिक्षुकनिकाय, ब्राह्मणनिकाय या वैयाकरण- 
निकाय ।" निवास से भिन्न अर्थ में निचेय शब्द का प्रयोग होता था। निकाय से मिलता-जुलता 


४-३-२३, २४ काशिका। 
६-२-१०२॥ 
४-१-२७, प॒० ४२। 
४-१-५५, पु० ६९। 
६-३-३५, पु० ३२२। 
६, ५-२-२०, पु० ३७२ ॥ 
६-१-२०१ काशिका। 
१-१-२६, पु० २१९। 

९, ४-१-९२, पु० ११७॥ _ 
१०. ३-३-४१। 
११. ३-३-४२ काशिका। 


१. 
२. 
३. 
४ 
५. 
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एक दूसरा शब्द निकाय्य भी आवास के लिए प्रचलित था।' इन दोनों शब्दों की निष्पत्ति 
पाणिनि ने निपातन द्वारा वतलाई है। निकाय और निकाय्य संघों के निवास-स्थान थे। 

अगार--अगार गृह से बड़ा होता. था। इसके कई खण्ड होते थे। एक ही अगार के 
भिन्न-भिन्न भाग भिन्न-भिन्न कार्यो के लिए उपयोग में आते थे। अगार राजकीय भवन होते थे। 
बड़े मन्दिरों के लिए अगार शब्द का प्रयोग हुआ है। अगार की देखभाल के लिए अधिकारी नियुक्त 
किये जाते थै। देवागार, कोष्ठागार, भाण्डागार आदि के लिए नियुक्त अधिकारी देवागारिक 
कोष्ठागारिक और भाण्डागारिक आदि कहलाते थे।' 

निषद्या--निषद्या उस निवास को कहते थे, जहाँ यात्री आवश्यकतानुसार ठह्रता था। 
निषद्या एक प्रकार की धर्मशाला या सराय होती थी।' 

विशिष्ट निवास--कुछ मकान केवल विशिष्ट व्यक्तियों के ही रहने या ठहरने के लिए 
निड्चित रहते थे। ये स्थान एकशालिक या ऐकशालिक कहलाते थे।' 

इस प्रकार, आकार-भेद से तथा कार्य-विशेष के लिए निश्चित रहने के कारण निवास 
के अनेक भेद हो गये थे। इनमें शाला, एकशालिक, गृह, गेह, कुटी, मठ, कुटीर, क्षय, निकाय, 
निकाय्य, निषद्या और अगार का उल्लेख भाष्य में मिलता है। 

प्रासाद और हम्य--इनके अतिरिक्त दो प्रकार के निवास और थे--हम्ये तथा प्रासाद । 
हम्ये घनियों के घर को कहते थे।' थे अपेक्षाकृत वड़े और सुन्दर होते थे। हम्यं एक से अधिक 
मंजिलों के और खूब ऊँचे होते थे । हम्यं में गृह तथा पास-पड़ोस की भूमि और पशुशाला के सम्मिलित 
रहने का भाव था (बैदि० इण्डे०१-२३०) । प्रासाद राजभवन होते थे।' भाष्यकार ने पाटलिपुत्र 
के प्रासादों की वार-वार चर्चा की है। इससे स्पष्ट है कि प्रासाद राजधानियों में वनाये गये बड़े- 
बड़े महलों को कहते थे। प्रासाद भी छोटे-बड़े दोनों प्रकार के होते थे। कभी-कभी छोटे प्रासाद 
कुटी-से दिखाई पड़ते थे।' 

गुहनिर्माण-विधि--छोटे-छोटे घर या शालाएँ छप्पर से छाये जाते थे। छप्पर विशेष 
प्रकार के तृणों से बनते थे और छदि कहलाते थे। छादि के काम आनेवाले तृण छादिषेय कहे जाते 
थे। छदि में काण्डों (शरकाण्डों) का प्रयोग भी अधिक होता था। इसलिए, उसे काण्डीर भी 
कहते थे ।' दीवारें या भित्तियाँ मिट्टी और ईटों की बनती थीं। पक्की और कच्ची दोनों प्रकार की 


- ३-१-१२९। 

° ४-४-७० 

° ३-३-९९। 

° ५-३-१०९॥ 

° १-३-४०,प्‌० ६७। 
० १-१-८; पृ० १५७। 
° ३-१-१०, पु० ४४। 
° ५-१-२,प्‌० २९४। 
९, आफ २,प० ७६॥ 
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ईटे भित्तिकमे के लिए व्यवहार में आती थीं । ईटों से बनी दीवार इष्टकचित और पक्की दीवार 
पक्वेष्टकचित कही जाती थी ।' अच्छे मकानों में नीचे पक्का फर्श वनाया जाता था। पक्के फर्श 
को कुट्टिमभूमि' कहते थे।' मकानों के फर्श ऊँचे बनाये जाते थे, जिससे वर्षा का पानी उसके भीतर 
न भर जाय। ये ऊँचे फर्श वेदिका कहलाते थे। वेदिका या पुण्डरीक की विशेष बनावट मकानों 
की पहचान के भी काम आती थी। 'क्तक्तवत्‌ निष्ठा” (१-१-२६) सूत्र के भाष्य में-कहा गया है 
'देवदत्त का घर कौन-सा है, यह पूछने पर किसी ने उत्तर दिया, “जहाँ कौआ बैठा है', तो कौए के 
उड़ जाने पर या खो जाने पर घर भी खो जायगा, किन्तु दूरदर्शी उस अस्थिर चिह्न से कोई स्थिर 
चिह्न यथा वेदिका या पुण्डरीक ग्रहण कर लेगा ।' 

घर के कमरों में वायु तथा प्रकाश के लिए झँझरी या गवाक्ष बनाये जाते थे। घर के भीतर 
आँगन रहता था, जिसे अजिर कहते थे।* स्नान के लिए पृथक्‌ स्थान निश्चित रहता था, जिसे प्रस्त 
कहते थे । सामान टाँगने के लिए दीवारों में लकड़ी की खूंटियाँ गाड़ दी जाती थीं, जो शंकु कहलाती 
थीं।' घरों में दीपक रखने का स्थान भी बनाया जाता था, जो घर के भीतर ऐसे स्थान में होता 
था, जहाँ रखा हुआ दीपक सारे घर को प्रकाशित कर सके । दीपक मिट्टी के होते थे, जो हवा से 
बुझ जाते थे।* 

अगार वड़ा मकान होता था। इसे वेशम भी कहते थे।” अगार के बाहरी कोठे को, जो 
गृहस्थ के घर का एक भाग था, आवसथ कहते थे। इसमें आवसथ्य अग्नि रखी जाती थी 
और उसमें रहनेवाला आवसथिक'\ कहलाता था। आवसथ यज्ञ या उत्सव पर्वो के अवसर पर 
अतिथियों, खासकर ब्राह्मण अतिथियों के स्वागतादि के लिए वनाया जाता था (अथर्व ९-६-३) । 
वैदिक इण्डेक्स में इसे धर्मशाला का एक रूप माना है (भाग १, पु० ६६) । अगार का ही एक भाग 
प्रघण या प्रधाण कहलाता था।* प्रघण द्वार के पास के कमरे होते थे, जिनमें प्रायः अगार-रक्षक 
रहते थे। द्वार भवन का बाह्य मागं होता था। अगारों, हम्यों और प्रासादों के द्वार पर रक्षक 
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नियुक्त रहते थे, जो दौवरिक कहलाते थे।' काशिका ने द्वार को अभिनिष्क्रमण-क्रिया का करण 
कहा है।' द्वार कपाटों से बन्द किये जाते थे, जिससे चोर घर में प्रवेश न कर सकें।' द्वार से ही 
घर का नाम दुरोण पड़ा (वैदि० इण्डेक्स, १-२३०) । किवाड़ परिधि या पलिघ द्वारा भीतर से 
वन्द कर लिये जाते थे। पलिघ लोहे की छड़ या चटखनी होती थी। लौह-श्वंखला का व्यवहार 
द्वार बन्द करने में होता था। श्यंखलाऐं पशुओं को वांघने के भी काम आती थीं।' इस 
तरह वन्द किवाड़ों को भी तोड़-फोड़कर शक्तिशाली चोर माळ-मत्ता निकाल ले जाते थे। 
इसीलिए, वे कपाटघ्न कहलाते थे।' 
मकानों के ऊपर (सबसे ऊपर) अटारी या बुर्जी वनाई जाती थी, जिसे आमलकी" कहते 
थे। छत की दीवार के आगे छज्जे बनाये जाते थे और उन्हें कलापूर्ण खुदाई या.कारीगरी से 
सजाया जाता था। छज्जे 'वलभी' कहलाते थे। अलिन्द छप्परों या छज्जों की उलाती को, 
जिससे बरसात का पानी टपकता था, वलीक कहते थे।' 
मकानों में पहली के ऊपर वनाई हुई अन्य मंजिलें अट्टालिका कहलाती थीं। मकान 
में ऊपर का भाग भी अट्टालिका कहलाता था। इसी अनुकरण पर एक के ऊपर एक लगाई 
हुई गाँठ या बन्धन को अट्टारिका-वन्ध कहते थे।* 
मकान बनाने की विद्या या कला को वास्तुकमं, वास्तोष्पतीय या वास्तोष्पत्य कहते थे। 
इसका देवता वास्तोष्पति माना जाता था। वास्तुकर्म से सम्बद्ध वस्तु को वास्तव्य कहते थे।'' 
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अध्याय ७ 
ग्राम और नगर 


आर्य-निवास--भाष्यकार ने आयं-निवासों के ग्राम, घोष, नगर और संवाह ये नाम वताये 
हैं।' घोष थोड़ी-सी झोपड़ियों का छोटा-सा गाँव होता था । इसमें एक प्रधान पुरुष और अन्य उसी 
के सवंश या उससे छोटी स्थिति के लोग रहते थे । जैसे, गार्गयो का घोष, वात्स्यों' का घोष या 
दाक्षिघोष ।' घोष मुख्यत: गाय, भैंस आदि पशु पालनेवालों की वस्ती होती थी । जिस स्थान में 
ब्राह्मण तथा कृषक अधिक रहते थे, उसे ग्राम कहते थे। प्राकार और परिखावाली वस्ती, जिसमें 
अलग-अलग जातियों के लोग अलग मुहल्लो में रहते थे, नगर कहलाती थी । अधिक जनसंख्या- 
वाले नगर को संवाह कहते थे। इस प्रकार, घोष और ग्राम वसावट की दृष्टि से समान थे 
तथा नगर और संवाह समान थे। देश ग्राम, नगर, जनपद और राष्ट्र' इन चार भागों में 
विभक्त था। 

ग्राम और नगर में साम्य--ग्राम और नगर अनेक वातों में समान थे।' इसलिए कई वार 
ग्राम और नगर में अन्तर नहीं किया जाता था । उदाहरणार्थ, यदि कहा जाता कि ग्राम्य कुक्कुट 
और ग्राम्य शूकर का मांस नहीं खाना चाहिए, तो लोग नागर शूकर और नागर कुक्कुट का भी 
मांस नहीं खाते थे। इसी प्रकार, गाँव में अध्ययन नहीं करना चाहिए, इसका अर्थ होता था कि 
नगर में भी अध्ययन नहीं करना चाहिए । यह बात:सामान्य विधियों के विषय में थी, किन्तु वस्ती 
की दृष्टि से यदि ग्राम का उल्लेख होता, तो उसमें नगर नहीं शामिल माना जाता था । उदाहरणार्थ, 
` यदि किसी से पूछा जाता कि आप कहाँ से आ रहे हैं, और यदि वह इसके उत्तर में कहता कि ग्राम 


से नहीं, तो सुतरां यह अर्थ समझ लिया जाता था कि नगर से आ रहा है। इसलिए ग्राम भिन्न था | 


और नगर भिन्न । तात्त्विक अन्तर न होने पर भी संस्त्याय (रिवाज) विशेष के कारण ग्राम, 
घोष, नगर और संवाह ये भेद बन गये थे । भाष्य के मत से ग्राम कहने से नगर का भी ग्रहण 
होना चाहिए।' 


ग्राम-रचना--ग्राम शाला-समुदाय, अर्थात्‌ घरों के समूह को कहते थे। गांव जल गया, 
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इसका अर्थ 'घर जल गये” माना जाता था। गाँव के सीमा-चिह्न पत्थर, खाई आदि भी ग्राम में 
ही अन्तनिविष्ट थे । गाँव में प्रविष्ट हुआ, इसका अर्थ कि ग्राम के सीमासूचक चिल्लो के भीतर 
आना था। ग्राम कहने से ग्रामनिवासियो का भी वोध होता था। गाँव गया, गाँव आया का अर्थ 
गाँव में रहनेवाले लोग गये या आये, ऐसा समझा जाता था। गाँव से सम्बद्ध अरण्य, स्थण्डिल 
और सीमा-पूचक वस्तुएँ सव गाँव का अंग मानी जाती थीं । गाँव मिल गया का अर्थ था कि गाँव 
की बस्ती, खेत, अरण्य, तट, नदी आदि सव मिल गये'। इसीलिए, वे दो गाँव अनन्तर या पड़ोसी 
माने जाते थे, जिनके अरण्य, खेत तथा सीमाएँ परस्पर जुड़ी रहती थीं, भले ही उनके वीच में 
नदी या पहाड़ी का व्यवधान हो। इस प्रकार के व्यवधान उनके आनन्तर्य में बाधक नहीं माने 
जाते थे।' 
ग्राम एक मकान के भी.होते थे और बड़े भी ।' प्रायः सभी जाति के लोग ग्रामों में निवास 
करते थे । जिस गाँव में एक ही जाति या वर्ण की प्रमुखता होती थी, उसमें भी कम-से-कम लुहार, 
कुम्हार, बढ़ई, नाई और घोबी ये पाँच कारु (शिल्पी) अवश्य रहते थे।' जिस जाति के लोग 
गाँव में अधिक रहते थे, उसी के नाम पर गाँव का नाम पड़ जाता था; जैसे ब्राह्मणग्राम । गाँव 
का मुखिया ग्रामणी कहलाता था।* गाँव की सीमा से लगे हुए सीमा से बाहर या भीतर के घर 
अन्तर-गृह कहलाते थे। चण्डाल, मृतप आदि लोगों के ये घर होते थे। ये लोग नगरवाह्य 
होते थे।* एक ही ग्राम में रहनेवाले समानग्रामिक कहलाते थे।' 
3 ग्राम्य अरण्य--गाँव चारों ओर से अरण्यों से घिरे रहते थे।” आम के बगीचे न्योग्रोबों 
के समूहं, शिरीष आदि के वृक्ष वस्ती के चारों ओर लगाये जाते थे। उनकी सीमाएँ या तो नदी 
से निश्चित की जाती थीं या सीमा-वोधक चिक्त बनाये जाते थे। गिरि, कठिन (झाड़ियाँ),' 
प्रस्तार, वन,” जंगल आदि से भी सीमा निश्चित की जाती थी। 
ग्रास-पानीय--गांव के भीतर पानीय होते थे। सभी गाँवों में पानी की व्यवस्था थी | 
एतदर्थ लोग कुएँ खोदते थे। भाष्यकार ने कहा है कि कूपखानक कूप खोदते समय धूल-मिट्टी 
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से अवकीणं हो जाता है, किन्तु जब कुएं में पानी आ जाता है, तब उस पानी से घूल-मिट्टी तो घुल ही र 
जाती है, अन्य भी वहुत-सा लाभ' होता है । कुओं के पास पशुओं के पीने के लिए पानी के हौज बनाये ट्क 
जाते थे, जो निपान कहलाते थे । आदमियों के लिए भी प्याऊ बनाये जाते थे, जिन्हें प्रपा' कहते थे । गा 
निपान को आहाव भी कहते थे; क्योंकि यहीं खड़ा होकर गाँव के पशु चरानेवाला आगवीन पशुओं 
को खोलने के लिए हाँक मारता था।' कुएं समय-समय पर साफ किये जाते थे। जो लड़ेग यह काम 
करते थे, वे उदगाह' कहलाते थे। इसी प्रकार कुओं से पानी ढोनेवालों को उदहार या उदकहार 
और जिस काँवर से वे पानी ढोते थे, उसे उदवीवव या उदकवीवध कहते थे।* उदहार प्रायः कहार 
होते थे। १ | br 
ग्राम-परिसर--गांव के चारों ओर की भूमि तीन भागों में बंटी रहती थी-सीत्या,' गोचरः 
और ऊपर।' सीत्याभूमि केदारखण्डों में विभक्त थी, जिसमें अन्न बोया जाता था। गोचर भूमि 
पशुओं के चरने के लिए नियत थी। वन्ध्या भूमि को ऊषर कहते थे। गोचर भूमि में चरनेवाले 
ग्राम्य पशुसंघों का उल्लेख पाणिनि ने भी किया है।” गाँव का वह क्षेत्र, जहाँ गाँव के पशु प्रायः 
बैठते थे या बँधते थे, गोष्ठ कहलाता था। जहाँ एक वार गोष्ठ रहा हो, किन्तु वाद में उखड़ गया 
हो वह स्थान गोष्ठीन कहा जाता था ।" गोष्ठ गाँव के वाहर पशुओं के वाड़े होते थे, जिनका 
स्थान आवश्यकतानुसार वदलता रहता था। जव एक स्थान आशितंगु या आझितंगवीन हो 5 
जाता था”, तो गोपाल लोग दूसरे स्थान में गोष्ठ वना लेते थे। गाँव में सेवक और नायक :भी १ 
.होते थे और जिन गाँवों से वे चले जाते थे, उन्हें विसेचक और विनायक कहते थे।” 
नगर-निमाण--नगर शब्द मत्वर्थं (वाला) में नग शब्द के आगे र प्रत्यय होकर बना है, 
जिसका अर्थ है नग, अर्थात्‌ वृक्षोंवाला।' भाष्यकार ने पृथक्‌ वात्तिक द्वारा नगर की व्युत्पत्ति 


« ,, १, कूपखानकः कूपखनन्‌ मुदा पांसुभिशचावकोर्णो भवति सोऽप्सु सञ्जातासु तत एव 
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प्रतिपादित की है। अन्यत्र भी उन्होंने नगर को वनस्पतियों से युक्त कहा है।' भाष्यकार के इन 
कथनों से तत्कालीन नगर वसाने की पद्धति पर प्रकाश पड़ता है। नगर ऐसे ही स्थानों पर वसाये 
जाते थे, जहाँ जल की पूरी सुविधा हो, हरी-भरी उपजाऊ भूमि हो और जहाँ वनस्पतियों का आधिक्य 
हो। ऐसे स्थान में नगरकार लोग सर्वप्रथम नगर-सीमा निश्चित करते थे ॥ भाष्य में नगरकार 
शब्द का वाए-वार उल्लेख नगर-निर्माण-कला का उत्कर्ष सूचित करता है। नगर-निर्माण करने- 
वाले यात्रियों का विशेष वर्ग इस कार्य के लिए उत्तरदायी होता था। ये लोग पहले.परिखा और 
प्राकार तैयार करते थे। एतदर्थ उपयुक्त भूमि का चुनाव करना पड़ता था। परिखा. (चतुदिक्‌ 
खाई) के योग्य भूमि पारिखेयी कही जाती थी ।' परिखा-युक्त नगर को पारिख और उसमें होने 
वाली वस्तु को पारिखीय कहते थे।' 
नगरःप्राकार--नगर की दूसरी महत्त्वपूर्ण वस्तु थी उसके प्राकार। परिखा और 
प्राकार वाह्य आक्रमणों से नगर की रक्षा के लिए बनाये जाते थे। पतंजलि ने जहाँ अनेक महत्व- 
पूर्ण नगरों का उल्लेख (प्राकार के लिए भी पहले से ही उचित भूमि और मजबूत ईटों का चुनाव 
कर लिया जाता था)" किया है, वहाँ वे उनके प्राकारों का उल्लेख करना नहीं भूले हैं। पाटलिपुत्र 
और स्रुध्न* के प्राकारों का विशेषतः, तथा अन्य नगरों के प्राकारों का सामान्यतः उल्लेख उन्होंने 
किया है । प्राकार इतने ऊँचे और चौड़े वनते थे कि उनके ऊपर से आवागमन की व्यवस्था रहती 
थी। प्राकार ईटो से बनाये जाते थे।' 
नगर-प्रसाद--प्रासाद नगर की तीसंरी बिशेषता थी। प्रासाद महको को कहते थे, जो 
उच्च घरों से भिन्न होते थे। उच्चता, विस्तार और रचना सभी दुष्टियों से ये अधिक महत्त्वशाली 
थे | इनसे नगर का गौरव बढ्ता था । इसीलिए, भाष्य में ख्नुघ्न” और पाटलिपुत्र के प्रासादों का 
विशेष रूप से उल्लेख हुआ है । प्राकार सम्पूर्ण नगर की वस्तु थी, किन्तु प्रासाद व्यक्तिगत सम्पत्ति 
थे) प्रासादवासी लोगों का सामाजिक महत्त्व अधिक था। प्रासादवासी ऊपरी मंजिलों में रहते थे। 
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सामान्य गृहवाले नीचे भूमि पर रहते थे। भाष्यकार ने इन्हें क्रमशः प्रासादवासी और भूमि- 
वासी कहा है। कुछ लोग उभयवासी भी होते थे। इनके पास प्रासाद भी थे और सामान्य गृह भी ।' 
प्रासाद में कई मंजिलें होती थीं। उनकी उच्चता भी ध्यान आकृष्ट करती थी। प्रासाद 
पर चढ़कर देखने का अर्थ था ऊँचे चढ़कर देखना।' इसीलिए, गुहां: के प्रवेश-संस्कार से 
सम्बन्ध रखनेवाले अनुप्रवचन (मंत्र) गेहानुप्रवेशनीय कहे जाते थे, किन्तु प्रासाद-के प्रवेश से 
सम्बन्ध रखनेवाले प्रासादारोहणीय ।' प्रवेश और आरोहण शब्द इन दोनों का अन्तर स्पष्ट 
करते हैं। 

नगर, प्राकार और प्रासाद इन तीनों शब्दों के लिए पतंजलि को स्वतन्त्र वात्तिकों का 
निर्माण करना पड़ा है। इससे यह भी प्रतीत होता है कि पाणिनि और कात्यायन के समय तक ये 
शब्द अधिक प्रचलित न थे। प्रसाद और प्रकार से प्रासाद और प्राकार का भेद भाष्यकार ने 
इन्हें कृत्रिम कहकर स्पष्ट किया है।* 

प्रासादों के अतिरिक्त नगर में राजकीय निवास, राजसभा,' इनसभा, कोष्ठागार,* 
भाण्डागार आदि राजकीय अगार, शुल्कादि की" शालाएँ, शुण्डागार, प्रपा या पानागार 
तथा आपण प्रेक्षागृह" आदि होते थे। आगारों का दायित्व उनमें नियुक्त अधिकारियों 
पर होता था। शुल्क-शालाओं और पानागारों की व्यवस्था के लिए भी राजकीय कमंचारी'' 
रहते थे। 

नगर भाग--नगर के दो भाग होते थे--अन्तर और वाह्य। साधारण नागरिक पुर 
के अन्तर भाग में रहते थे ।'' चण्डालादि की बस्ती वाह्य भाग में होती थी।'* 

नगर-मार्ग--नगर के मागं गाँव की गलियों से चौड़े होते थे--इतने चौड़ें कि उनपर 
रथ आ-जा सकें। ऐसे मार्ग रथ्या कहलाते थे।' इधर-उधर से आनेवाले मागे यत्र-तत्र एक दूसरे 
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. को काटते थे और इस प्रकार द्विपथ, त्रिपथ और चतुष्पथ बनते थे।' भाष्यकार ने दीघंकेशी 


तथा बहुत इवानोंवाली रथ्याओं का जिक्र किया है।' 

नगर-द्वार--प्रत्येक नगर में चार मुख्य द्वार होते थे, जिनपर द्वारपाल नियुक्त रहते थे।' 
ये द्वारपाल आवागमन पर नियन्त्रण रखते थे तथा निश्चित नियमों के अनुसार द्वार-कपाट बन्द 
करते थे। द्वारों के नाम” रखने का भी नियम था। नगर का द्वार जिस प्रमुख नगर की ओर 
खुलता था, उसी के आधार पर उसका नाम रखा जाता था। उदाहरणार्थ, यदि कान्यकुन्ज नगर का 
द्वार मथुरा की ओर होता, तो उसे माथुर द्वार कहते थे। इसी प्रकार स्नौष्न या पाटलिपुत्रक द्वार 
थे। इन द्वारों से होकर प्रसिद्ध नगरों को जानेवाले मार्ग का नाम भी गन्तव्य नगर के नाम पर 
पड़ जाता है। उदाहरणार्थ, कान्यकुव्ज से खुध्न या मथुरा जानेवाला मार्ग स्रोध्न या माथुर _ 
कहा जाता था।" भाष्यकार ने इस प्रसंग में “अभिनिष्क्रामति द्वारम्‌' (४-३-८६) सूत्र में अभि- 
निष्क्रामति' शब्द पर आपत्ति करते हुए कहा है कि सूत्र में 'अभिनिष्क्रामति' शब्द का प्रयोग 


ठीक नहीं है; क्योंकि अचेतन द्वार निष्क्रमण नहीं कर सकता । जाने-आने की क्रिया तो चेतन पर ही 


अवलम्बित रहती है। इसलिए, अभिनिष्क्रमणं द्वारम' कहना अधिक ठीक होता। कारिका ने 
कहा है कि द्वार अभिनिष्क्रमण-क्रिया का करण होता है। उसकी स्वातन्त्र्य से विवक्षा की गई है। 
पतंजलि ने उक्त आपत्ति का उत्तर स्वयं ही दे दिया है कि अचेतनों में चेतनावालों के समान. 
उपचार देखा जाता है। जैसे घर का कोना वाहर निकल आया है या घर का कोना भीतर घँस- 
गया है। इसी प्रकार, यह द्वार मथुरा के सामने निकलता है आदि प्रयोग ठीक हैं।' 

भाष्यकार ने ऐसे अनेक मांगों का उल्लेख किया है, जो एक नगर से दूसरे नगर को 
जाते थे। स्रुध्न, साकेत, मथुरा और पाटलिपुत्र' जानेवाले मार्ग बड़े नगरों से सम्बद्ध थे। 

परिखा, प्राकार और द्वार नगर की प्रतिरक्षा के प्रमुख साधन थे। आक्रमणकारी प्राकार 
तोड़कर ही नगर पर अधिकार कर सकता था। 

गन्धर्वेनगर---भाष्यकार ने इन नगरों से भिन्न जादू-से प्रतीत होनेवाले उन गन्धर्वनगरों 
की भी चर्चा की है, जो दूर से तो दिखाई देते हैं, किन्तु पास जाने पर हाथ नहीं लगते।' 
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अध्याय ८ 
गृह-सासग्रो 


सामान्य ग्रामीण घरों में रहनेवाली दैनिक उपयोग की वस्तुओं का उल्लेख भाष्य में मिलता 
है। इनमें शयन-सामग्री, पात्र तथा घरेलू काम के हथियार आदि है । 

शयन-सामग्री--शयन-सामग्री में विष्टर' विछौने या आसन के लिए प्रयुक्त होता था । 
विष्टर के अंग कौन थे, इस वात का पता भाष्य से नहीं चलता । छोटी खाटे, जिन्हें मंचा या 
मंचक' कहते थे, वालकों के सोने-सुलाने के काम आती थीं । इन पर पड़े वालक खिलखिलाया' 
करते थे। खट्वा (खाट) पुरुषों के सोने के काम आती थी। इसे शय्या भी कहते थे। 
शय्या संज्ञा शब्द था, जो खाट के लिए ही प्रयुक्त होता था, हर शयन के लिए नहीं । यह मंच से बड़ी 
होती थी। सम्भव है, मंच पालने को भी कहते हों। अपढ़ लोग भूल से मंच को मंज भी कह जाते 
थे।* खट्वा की चर्चा भाष्य में वार-वार आई है ।' भाष्य में खट्वा से वस्तुओं के खरीदने का भी 
पता चलता है।” किसी-किसी परिवार में बहुत खाटें होती थीं । उसे खट्वाढक कहते थे । खट्वा 
शयन के साधनों में एक थी । सामान्यतया लेटने के आधार को शयन और बैठने के आधार को 
आसन" कहते थे। जिसके पास खट्वा नहीं होती थी, वह घास-फूस भूमि पर बिछाकर सो 
जाताथा।” 

बैठने के साधनों में द्विपदिका और त्रिपदिका घरों में रहती थीं । ये दो और तीन पाँव की 


लकड़ी की तिपाई-जैसी वस्तुएँ थीं। 
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खट्वा को पर्यंक या पल्यंक और शय्या भी कहते थे।' आसन्दी या आरामकुर्सी का भी 
व्यवहार होता था।' यह प्रतिष्ठित लोगों का आसन था। छंगड़े या अपाहिज लोग पपे के 
सहारे चलते थे। इन्हें पपिक कहते थे।' पपं बैसाखी तथा पहियेदार कुर्सी दोनों को कहते थे। 

पात्र-दैनिक व्यवहार के पात्रों में घट, घटी, कुम्भ, कलश, कलशी, कुम्भी, महाकुम्भ, 
करक और कमण्डलु जलपात्र थे। घटी छोटे लोटे के बराबर का मिट्टी या धातु का पात्र था। 
यज्ञादि में वेदी के पास अनेक घाटियों में जल भरकर रखा जाता था। घट उससे वडा था 
और सामान्यतः मिट्टी का बनता था।* कलशी घटी के आकार की होती थी।' कुम्भ घट से भी 
बड़ा होता था।' कुम्भी मलैया या मिट्टी की छोटी-सी मटकी थी। महाकुम्भ, करसी के आकार 
का होता था, जिससे एक मन तक वस्तु समा सकती थी। कुलाल ये सब पात्र बनाते थे। जिसे घट 
की आवश्यकता होती थी, वह कुम्भकार के पास जाकर आवश्यकतानुसार बनवा लेता था। घटी 
और घटिका समान थी ।' इन्हें भी कुम्हार बनाते थे । कमण्डलू बड़े लोटे के आकार का ब्रह्मचारियों 
का जलपात्र'” था। सामान्य लोटे को करक कहते थे।'* छात्र प्रायः 'कमण्डळुपाणि' होते थे। 

स्थाली (बटलोई) ओदन या सूप बनाने के काम आती थी ।* पिठर थाली या छोटी 
थाली के आकार का (वेला या कटोरा) था।'\ पिठर काँसे का बनता था, जो वाद्य के समान वजाने 
के काम भी आता था।* स्थाली के विभिन्न आकार थे । भिन्न-भिन्न परिमाण के तन्दुलो के पकाने 
के लिए अलग-अलग स्थालियाँ रहती थीं, जिनके नाम उनकी पकाने की योग्यता के आधार पर 
पड़ जाते थे। जैसे, एक द्रोण चावल पकाने की योग्यता रखनेवाली स्थाली द्रौणी या द्रौणिकी 
कहलाती थी। इसी प्रकार पात्रीणा, आढकीना, आचितीना, ह्याढकिकी, द्विकुलिजीना आदि 
स्थालियाँ थीं । 
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स्थाली के समान उखा या कटाह भी पकाने का पात्र था और उसके नाम भी स्याली के 
समान प्रास्थिक आदि, पकाने की योग्यता के आवार पर होते थे।' 

इनके अतिरिक्त कुण्डिका या कुण्डी, अमत्र, कंस या कंसपात्री या कांस्यपात्री, कपाल, 
शराव आदि नित्य व्यवहार के पात्र थे। कुण्डी (कूंडी) पत्थर या लकड़ी की होती थी । थोडे बड़े 
भेद से इनके अनेक आकार थे। नाद को भी कुण्डिका कहते थे। यह मिट्टी की वनती थी। 
भाष्य में कुण्डिका से पानी टपकने का उल्लेख है।' अमत्र कठौती या उसी प्रकार का अन्य पात्र 
था, जिसमें भात आदि परोसा जाता था।` कंस कटोरी या कटोरा था, जो कासे या ताँवे का बनता 
था। कंस दूघ-भात खाने के काम आता था ।' यह भी भिन्न-भिन्न आकारों का वनता था। लोह- 
कंस (ताँवे का कटोरा) इतना चमकता था कि वेरों की टोकरी (बदरःपिटक) के बीच रख देने 
पर ऐसा प्रतीत होता कि उसमें वेर भरे हुए हैं।' कंस-पात्रों का प्रचार सम्पन्न घरों में ही विशेष था 
और यह गौरव की बात मानी जाती थी ।” कपाल कंस से वड़े आकार के होते थे।“ शराव प्याले के 
आकार के होते थे। शराव और कपाल मिट्टी के वने होते थे। शरावों का प्रचार अपेक्षाकृत अधिक 
था।* मिट्टी के पात्र पुराने होने पर वदल दिये जाते थे। नई कुण्डी और नई घटी का महत्त्व विशेष 
था।” काशिकाकार ने -“भक्ताख्यास्तदर्थेषु' (६-२-७१) सूत्र के भाष्य में भिक्षा-कंस, श्राणा-कंस 
और भाजी-कंस शब्दों का उल्लेख किया है। कंस जिस वस्तु के लिए व्यवहार में आते थे, उसी के 
आधार पर उनके नाम पड़ जाते थे। ऋग्वेद में भी अमत्र का उल्लेख है। वह सोमपात्र के रूप 
मैं प्रयुक्त होता था।" उखा खाद्य वस्तुओं के तलने के काम आती थी । यह कढ़ाई का प्राचीन रूप 
था। ऋग्वेद के यज्ञ-प्रसंगो में इसका वर्णन है और वहाँ वह मृण्मयी बतलाई गई है । 

पेषणादि-साघन--भोजन से सम्बद्ध वस्तुओं में शूर्प और तितउ (चालती) अन्न को 
साफ करने के कामे आते थे।'' उलूखल अन्न को कूटने के काम आता था। मूसल इस काम में उसका 
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साथी था ।' तिलपीडनी प्रत्येक घर में नहीं होती थी । तेली के घर में होती थी, तथापि उसका 
महत्त्व प्रत्येक परिवार के लिए था । 

उदळ्चन-साघन--उदकोदंचन, उदंक (तेल ऊपर निकालने का साधन) कुएं से पानी 
खींचने की रस्सी, अइमा (पीसने की सिल) और दुषद्‌ (चक्की) ये गृहोपयोगी वस्तुएँ प्रायः 
सभी घरों में थीं । उदंक पीपे में से तेल निकालने के लिए था ।' उदकोदंचन घातु-पात्र था, जिससे 
घड़े में से पानी निकालते थे। ऐतरेय ब्राह्मण में तथा शतपथ-ब्राह्मण में उदंचन शब्द पानी खींचने 
की बाल्टी के अर्थ में मिलता है।' रस्सी को भाष्यकार ने पाणिसर्ग्या कहा है। यह दुलड़ी या 
तिलड़ी बनाई जाती थी । रज्जु के वनाने या बटने को 'वत्तंन' कहते थे। वटने के वाद रज्जु काष्ठ- 
स्तम्भ में रगड़कर चिकनी की जाती थी और तव वह संघुष्ट या संघुपित हो जाती थी।* इसके 
बाद दुवारा एँठकर वह तिलड़ी की जाती थी और तव उससे पानी खींचा जाता था । अमा" (सिल) 
और दुषद (चक्की) ये दोनों पीसने के काम आते थे। दही मथने की मटकी तथा रई (मन्य) 
भी प्राय. घरों में रहते थे।' 

छिदा-साधन--असि,” परशु,“ दात्र, ` इध्म-प्रत्रश्‍चन,'' पलाश-शातन  (हँसिया), 
आख, आखर, आखनिक'* या आखनिकवक, वाशी," वृक्षादन” और शंकुला' सामान्य व्यवहार के 
औजार थे। असि और परशु काटने के काम आते थे। दात्र (गड़ासी) को कहते थे । इध्म-प्रश्नरचन 
कुल्हाड़ी का नाम था, जो लकड़ी काटने के काम आती थी। पलाइ-शातन पेड़ों से पत्ते छाँटने के 
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काम आता था। आख या आखर फावडे को कहते थे। खोदने में इसका प्रयोग होता था। 
वृक्षादन कुल्हाड़ी का दूसरा नाम था। वाशी या कुल्हाड़ी और वृक्षादन एक ही औजार का नास 
था। शंकुला सरौते को, कहते थे, जो सुपारी आदि काटने के काम आता होगा । 

भरनो और कोठे--पदाथों को रखने के लिए जिन पात्रों का व्यवहार होता था, उनमें 
घृतघट और तैलघट भोजन से सम्बन्ध रखते थे। ये अन्य घटो से भिन्न थे और केबूल घृत तथा 
तैल रखने के ही काम आते थे। घी या तेल निकाल छेने पर भी उनकी घृतघट या तैलघट संज्ञा : 
अक्षुण्ण.रहती थी। ये घट कभी-कभी घी और तेल खर्च हो जाने पर अग्नि में तपाये जाते थे और 
तूण की कूची से मळकर साफ भी किये जाते थे, जिससे उनमें रखे गये घृत या तेल खराब नहीं होते 
थे। कुतुप चमड़े की कुप्पी होती थी, जो तैँलादि रखने के काम आती थी । कुतू कुतुप से बड़ी 
होती थी। कुतू आवपन थी।' उसमें भरकर अन्न वोया जाता था। उष्ट्रिका भी आवपन-पात्र? 
था। सम्भवतः, ऊपर का भाग (गरदन) ऊंट के समान लम्बा होने के कारण इसका नाम उष्ट्रिका 
पड़ा था। दृति (मशक) चमड़े की थैली के रूप में व्यवहृत होती थी। दृति में भरी हुई वस्तु, 
दार्तेय कहलाती थी।' भस्त्रा, भस्त्रिका या भस्त्रका चमड़े की बनी मशक-जैसी वस्तु थी, जो पदार्थ 
भरने के काम आती थी।* लुहार की चमड़े की धौंकनी को भी भस्त्रा कहते थे। गोणी और गोणी- 
तरी वड़े और छोटे आकार की वोरियाँ थीं, जो प्रायः घरों में रहती थीं और अनाज भरने के काम 
आती थी।* गोणी का प्रचलन आज भी ग्रामों में है। टट्ट पर अन्नादि लादनेवाले वनिये गोणी का 
ही उपयोग करते हैं। टट्ट. की पीठ पर दो गोणियाँ दायें-वार्ये लटकाकर परस्पर जोड़ दी जाती 
हैं। वीवध (काँवर या वहेंगी) पानी या अन्य सामान ढोने के काम आती थी।' 

अन्न भरने के लिए मिट्टी के अनेक पात्रों का प्रयोग किया जाता था। रवी या खरीफ की 
उपज इनमें भरकर रखी जाती थी, जिससे चूहे या कीड़े उसे नष्ट न कर सक। ऐसे पात्रों में कुम्भ, 
कुम्हार का बनाया हुआ मटका होता“ था । कलश और कलशी भी, जिनका अपभ्रंश रूप करसा 
और करसी आज भी प्रचलित है, अनाज भरने के काम आते थे।* कुशूल'” उससे बड़ा मिट्टी का 
वना मटका या डेहरा होता था और कुम्भी कुम्भ का छोटा संस्करण |“ कुशूल में बहुत अधिक 


१. २-१-१, पृ० २४०। 

२. ५-३-८९ काशिका। 

३. ४-१-३, पू० २२। 

४. ४-३-५६। 

५. ४-१-६४, पू ० ७४ तथा ४-४-१६ तथा १-१-७२) पृ० ४५७ 
६. १-२-५०, पु० ५४९। 

७. ४-४-१७, पु० २७५। 

८. ४-३-५६ तथा ६४-१७४, पू० ५०७। 

९. ८-४-१३, पु० ४८१ तथा १-३-७, पू० २७। 

१०. ६-१-१०२ तथा ४-१-१, पृ० ९। 

११. १-३-७ पू० २७। 
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अनाज समा जाता था। इसे कन्दु या कोष्ठ (कोठा) भी कहते थे।' इनका मुँह अनाज भरने के 
बाद ऊपर से बन्द कर दिया जाता था, किन्तु नीचे की ओर अनाज निकालने के लिए ऐस' छेद 
रखा जाता था, जिसे आवश्यकतानुसार खोला जा सके। इस छेद को कुशूल-विल कहते थे। 
कूप और शाला खत्तियो के रूप थे। भूमि के भीतर खोदकर कच्ची या पक्की खत्तियाँ भी अनाज 
रखने के लिए बनाई जाती थीं। इनके मुख को भी कूपविल और. शालाविल कहते थे। छोटा . 
कुशूल कुशूली कहलाता था। 

आस्तरण--घरों में भूमि पर बैठने के समय जिस आस्तरणों का उपयोग होता था, उनमें 
कट मुख्य था। कट काश तथा अन्य अनेक तृणों से वनाये जाते थे।' चर्म का व्यवहार विछौने 
के रूप में भी होता था। द्वीपी का चर्म विछाने में श्रेष्ठ माना जाता था, किन्तु वह सव घरों में 
उपलब्ध नहीं था। 


अध्याय ९ 
वेशभूषा RE : 


सामान्य वस्त्र--भाष्यकार ने परिधानीय वस्तुओं में वस्त्र और वसन का उल्लेख किया 
है। वस्त्रान्त और वसनान्त वस्त्र के अवयव ही होते हैं।' उनके इस कथन से पूरे बड़े वस्त्र की 
कल्पना होती है। उन्होंने चीर, चीवर और चेल का भी उल्लेख किया है। वस्त्र और वसन 
सामान्यतः सिले या विना सिले हो सकते थे। चीर विना सिला, कम चौड़ा, खण्डित और छोटा 
वस्त्र होता था। चीवर शब्द संन्यासियों के वस्त्रों के लिए प्रयुक्त होता था 1 जैन, बौद्ध भिक्षुओं 
में यह शब्द विशेष प्रचलित था। चेल सिले-सिलाये या विना सिले पहने हुए वस्त्र के लिए प्रयुक्त 
हुआ जान पड़ता है। इतनी हल्की वर्षा, जिससे खुले स्थान में चलनेवाले के वस्त्र गीले हो जायें, 
'चेलक्नोप' कहलाती' थी। सामान्य वस्त्र के अर्थ में पट शब्द का भी व्यवहार होता था 

तन्तु-भेद--वस्त्र कार्पास; ऊमा, भंगा, कौशेय और ऊर्णा के तन्तुओं से बनाये जाते थे। 
भाष्यकार ने कार्पास के लिए मुदु विशेषण का प्रयोग किया है।* वे कार्पास से वस्त्र तैयार करने 
की सारी प्रकिया से परिचित थे। उन्होंने कार्पास को 'पिचव्य' कहा है। ऊमा और भंग से बने 
वस्त्रों को औम या औमिक और भांग्य या भांगीन कहते थे।' ऊर्णा या ऊन सें बने वस्त्र औण या 
औण्णक कहलाते थे।“ कोश से बने वस्त्रों को कौशेय कहते थे। कोश वस्तुतः कृमि-कोश होते थे। 
थे कृमि हरी पत्ती खाकर जीते थे और कोश-अजनन करते थे। भाष्यकार ने इस वात पर विचार 


किया है कि कोशेय को कोश का विकास माना जाय या कोश से संभूत। अन्त में उन्होनें कोश के 


विकार को ही कौशेय माना है।' 
गुण-भेद--इन चारों प्रकार के वस्त्रों में गुण या अहंता की दृष्टि से अन्तर रहता था। 
भाष्यकार ने कहा है कि जिस प्रकार वस्त्र बनानेवाला अधिक वस्त्र तैयार करने का प्रयत्न करता है, 


१. १-२-१०, १० ४८१। 

२. ३-१-२०। 

३. ३-४-३३। | 
४. ६-२-१२७ काशिका। 
५. ४-१-५५, पू९ ००। 

६. ५-१-२, पु० २९४ 
४-३-१५९। 
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उसी प्रकार वह उनमें श्रेष्ठता लाने का भी उद्योग करता है ।' वह चाहता है कि मेरे वस्त्र अधि- 
काघिक सूक्ष्म हों। सूक्ष्मतर वस्त्र बनाने की वात भाष्यकार ने वार-वार कही है।' उन्होंने कहा है 


कि वस्त्रों की वस्त्रं से स्पर्धा होती है, अर्थात्‌ वस्त्र बनानेवाले वस्त्रों के विषय में दुसरे वस्त्र वनाने-_ 


“वालों से स्पर्धा करते हँ।' इन सव उद्धरणों से प्रमाणित होता है कि भाष्यकार के युग में सुक्ष्म 
वस्त्रों को वनाने की कला बहुत उन्नत थी और इस दिशा में जनरुचि भी वहुत जागरूक थी । 
वस्त्रों की सिलाई--पहनने में दोनों प्रकार के वस्त्रों का व्यवहार होता था--विना सिले 
और सिले हुए। भाष्यकार ने तीक्ष्ण सुई से सीने का उल्लेख किया है।' तीक्ष्ण सूची सूक्ष्मतर 
वस्त्रों की सिलाई के लिए काम में आती थी। उन्होंने अच्छी तरह सीकर तैयार किये गये वस्त्रों 
की ओर संकेत किया है।' फटे हुए कपड़े के पुनः उत्स्यूत या रफू करने का प्रचार भी भाष्यकार 
के समय में था।* 
उत्तरीय और अन्तरीय--काशिकाकार ने शरीर को वास्त्रयुगिक' कहा है, अर्थात्‌ 
वस्त्रयुग से शरीर को शोभा बढ़ती है। यह कथन इस वात का प्रमाण है कि सामान्यतः लोग शरीर 
पर दो वस्त्र धारण करते थे। ये वस्त्र अन्तरीय और उत्तरीय कहलाते थे। अन्तरीय शरीर में 
पहना जानेवाला वस्त्र था और उत्तरीय ओढ़ा जानेवाला। ये दोनों मिलकर उपसंव्यान कहलाते 
थे। सामान्यतया उत्तरीय वस्त्र छोटा होता था और अन्तरीय वड़ा, किन्तु कभी-कभी दोनों का 
आकार वरावर भी रहता था। भाष्यकार ने अन्तरं वहिर्योगोपसंव्यानयोः' (.१-१-३६) सूत्र 
के वात्तिकों पर टीका करते हुए शंका उठाई है कि इस सूत्र में उपसंव्यान शब्द ग्रहण करना निरर्थक 
है। उपसंव्यान शब्द को यदि सूत्र से निकाल दें; तो बहिर्योग शब्द शेष रह जाता है। उपसंव्यान 
शब्द उप+-सम्‌+-वेन्‌ धातु--ल्युट्‌ प्रत्यय होकर वनता है। इसमें क्रिया का अर्थ आच्छादन करना' 
हे! उसके आगे होनेवाले प्रत्यय के कर्म और करण दोनों अर्थ सम्भव हैं। इस प्रकार, उपसंव्यान 
के दो अर्थ हुए--वह वस्त्र, जिससे आच्छादन किया जाय और वह वस्त्र, जिसका आच्छादन 
किया जाय। उत्तरीय वस्त्र से शरीर का आच्छादन किया जाता है और अन्तरीय वस्त्र का उत्तरीय 
वस्त्र द्वारा आच्छादन किया जाता है। उत्तरीय शरीर के ऊपर रहता है, इसलिए बहिर्योग कहने से 
उसका ग्रहण हो जायगा । अन्तरीय वस्त्र का योग या संयोग बहिवंस्त्र से रहता है, इसलिए उसका 
भी ग्रहण बहिर्योग कहने से हो सकता है। एसी स्थिति में उपसंव्यान की कोई आवश्यकता 
सूत्र में नहीं है। इसका उत्तर वात्तिककार ने दिया है कि कभी-कभी उत्तरीय और अन्तरीय दोनों 


१. यथैवायं द्रव्येषु यतते वस्त्राणि मे स्युरिति एवं गुणेष्वपि यतते सूक्ष्मतराणि मे 
स्युरिति । २-१-६८, पु० ३२६। 

२. वहो। 

३. यावता वस्त्राणि तद्वत्तमपेक्षन्तेपद्दन्तं चापेक्ष्य वस्त्राणं वस्त्रेयुंगपत्‌ स्पर्धा भवति ।--वही । 

४. तीक्ष्णया सुच्या सीव्यन्‌ । १-२-२, पु० २६४। 

५. १-१-५६, पू० ३३५। 

६. पुनरुत्स्यूतं वासो देयम्‌ १-४-६०, पु० १९०। 

७. ५-१-९९। 
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वस्त्र विना सिले हुए एक समान लम्बे रहते हैं। उनमें पता नहीं चल पाता कि कौन उत्तरीय है 
और कौन अन्तरीय। ऐसे अवसर पर बहिर्योग दिखना कठिन हो जायगा, इसीलिए उपसंव्यान 
शब्द का पृथक्‌ ग्रहण किया है। वात्तिककार के इस समर्थन का भाष्य ने खण्डन करते हुए कहा 
है कि ऐसे अवसरों पर भी समझदार व्यक्ति को पता चलाना कठिन नहीं होता कि उत्तरीय वस्त्र 
कौन है तथा अन्तरीय कौन । ० 

उपर्युक्त विस्तृत चर्चा से दो वाते प्रकाश में आती हैं। एक तो यह कि वस्त्रों में कुछ 
ऐसे थे, जो पहने जाते थे और कुछ ऐसे थे, जो ओढ़े जाते हैं। पहने जानेवाले वस्त्र शरीर से चिपके 
रहते थे और उत्तरीय उनके ऊपर रहते थे। जैसा कि नाम से स्पष्ट है, अन्तरीय वत्तेमान धोती या 


साडी के स्थान पर थे और उत्तरीय चादर या दुपट्टे के स्थान पर। दूसरी वात यह कि कभी-कभी . 


उत्तरीय और अन्तरीय दोनों विना सिले घोती-जैसे रहते थे, परन्तु प्रायः दोनों भिन्न प्रकार के 
होते थे और उनका अन्तर स्पष्ट देखा जा सकता था। 

शाटक--शाटक सामान्यतः घोती और साड़ी को कहते थे। विना सिले निश्चित परिमाण 
के वस्त्र भी जैसे चादर आदि शाटक ही कहे जाते थे। शाटक का प्रचार बहुत अधिक था। भाष्य- 
कार ने वस्त्रों में सर्वाधिक उल्लेख शाटक का ही किया है। रंगीन वस्त्र का स्मरण करते ही शुक्ला- 
शाटी का चित्र उनके सामने आ जाता है।' आच्छादन में वे शाटक की ही चर्चा करते हैं--- मैं वे 


ही शाटक पहने हूँ, जिन्हें मथुरा में पहने था ” आदि कथन इस बात के संकेत हैं कि शाटक पुरुष . 


का अनिवार्यं आच्छादन था और शाटी स्त्री का। 

शाटक पाँव तक नीचा पहना जाता था, इसलिए उसे आप्रपदीन कहते थे।' लड़कियाँ 
अघरोरुक या छोटा लहँगा पहनती थीं।* शाटक, शाटी और अघरोरुक की गाँठ को नीवी कहते 
थे। जिस स्थान पर नीवी बाँधी जाती थी, उस स्थान को उपनीवि और उपनीवि के पास प्रायः होने- 
वाली वस्तु औपनीविक कही जाती थी।* 

शाटक और शाटी का सामान्य मूल्य लगभग एक राजत कार्षापण था। भाष्य में सौ 
कार्षापणों से खरीदे गये सौ शाटक' यह वाक्य मिलता है। ऐसे शाटकों को रत्य कहते थे। यदि 
सौ रुपयों से खरीदी गई वस्तुएं सौ न हुई, तो उन्हें शतिक भी कहते थे। 

प्रावांरक--झाटक के अतिरिक्त प्रावार* या प्रावारक का प्रयोग उत्तरीय वस्त्र के रूप में 
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होता था। प्रावार को प्रवर भी कहते थे। पाणिनि ने प्रावार को आच्छादन कहा है। प्रावार 
चादर या श्ञाल को कहते थे। बृहतिका भी आच्छादन था, जो प्रावार के ही समान कन्घों से ओढ़ा 
जाता था।' बृहतिका प्रावार से बड़ी थी और कमर के नीचे घुटनों तक पहुंचती थी । वृहतिका 
शब्द इसके लम्बे होने की ओर संकेत करता है । सम्भव हैं, यह लम्बा सिला हुआ वस्त्र अचकन का 
पूर्वज हो। “यह घुटनों तक लम्वा कुरते जैसा वस्त्र था। पतंजलि ने वस्त्र और कम्बल के साथ 
बृहतिका का उल्लेख किया है, जिससे यह लम्बी चादर-तुल्य ओढ़ना मालूम होता है। प्रावारक 
का एक भेद वर्णका भी था'। तान्तव अर्थ में वर्णका शब्द प्रचलित था, अन्यथा वणिका शब्द का 
व्यवहार होता था। 

कुतप--भाष्यकार ने कुतप वस्त्रों की चर्चा की है। उन्होंने कुतप वस्त्र पहननेवाले 
सौश्रुत की 'कुतप-सौश्रुत' संज्ञा वतलाई है। कुतप हल्का, गरम ऊनी कम्बल या शाल होता था। 
यह पर्वतीय, विशेषतः नैपाली ऊन का बना होता था। 

उष्णीब--उष्णीष या पगड़ी वाँधने की भी प्रथा थी। भाष्यकार ने छाल पगड़ी वाँधकर 
घूमनेवारे ऋत्विजों' की चर्चा एकाधिक वार की है। पगड़ी का प्रचार इस वात का संकेत देता 
है कि 'वास्त्रयुगिक' शरीर सामान्यतः शोभित माना जाता था। यह निम्नतम मर्यादा थी। 
बैसे लोग दो से अधिक भी वस्त्र धारण करते थे। इनमें शरीर के उत्तर भाग में पहना जानेवाला 
वस्त्र निश्चित ही स्यूत होता था। 

उपर्युक्त सव परिधान 'वासस्‌' कहलाते थे। पहनने के बाद इनकी ठीक तहें वनाकर 
रख देने की प्रथा थी, जिससे वे गन्दे न दिखें। भाष्य में दोनों वस्त्रों का तह वनाकर रखने का उल्लेख 
है।' ये दोनों वस्त्र उत्तरीय और अन्तरीय थे। 

बस्त्रों का रंग--वस्त्र अनेक रंग के होते थे। रंग-विरंगे वस्त्रोंवाले देवदत्त को भाष्यकार 
ने विचित्राभरण कहा है ।” 'तेन रकतं रागात्‌' (४-२-१) के प्रसंग में भाष्यकार ने नीली, मंजिष्ठा, 
दकल, कर्दम, काषाय, हरिद्रा, पीत आदि अनेक रंगों से वस्त्रों के रंगे जाने का उल्लेख किया है। 
फिर भी, शुक्ल वस्त्र का प्रचार उच्च संस्कृत लोगों में अधिक था। वस्त्र, शाटी और कम्बल 
के साथ उन्होंने सर्वदा शुक्ल विशेषण का उपयोग किया है। कभी तो 'शुक्ळतर' विशेषण भी 
प्रयुक्त हुआ है। लाल वस्त्र भी प्रयोग में आते ही थे। भाष्यकार ने कहा है कि दो लाल वस्त्रो 
के बीच रखा हुआ शुक्ल वस्त्र भी लाल दिखाई देता है।' 
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कस्बल---कम्बल का व्यवहार प्राचीन भारत में वहुत था । शाटक के समान कम्बल भी - 
निश्चित आकार के तथा निश्चित वजन के बनते थे। सामान्यतया ये ही कम्बल बाजार में विकते 
थे और इन्हें 'पण्यकम्वल' कहते थे ।' 'पण्यकम्बल' विशिष्ट कम्वलो की संज्ञा थी । सामान्य तौर पर 
अन्य विक्रेतव्य कम्वलो को भी पण्यकम्वल कहते थे, पर उसके उच्चारण में समासान्तोदात्त होता 
था, पूर्वपद प्रकृति-स्वर नहीं । पण्यकम्वल 'ऊर्णापलशतम्‌' से वनता था, जिसका वजन छगभग पाँच 
सेर होता था। एक कम्वल-भर ऊन को कम्वल्य कहते थे।' अतः, कम्वल्या ऊर्णा का अर्थ पाँच सेर 
ऊन होता था। कम्वल बनाने के योग्य सामान्य ऊन कम्वलीय कहलाती थी। 'कम्वल्य' संज्ञा 
शब्द था, जो विशिष्ट परिमाण का द्योतक था। पण्यकम्वलों का प्रचार वहुत अधिक था। 
कम्बल प्रायः शुक्ल वर्ण के वनते थे। शिष्टवर्ग में शुक्लवर्णीय कम्वलों का प्रचार अधिक था। 
भाष्यकार ने सर्वत्र शुक्ल कम्वळ का ही उल्लेख किया है।' कुतप के समान रांकव कम्बल भी 
प्रसिद्ध थे, जो रंकु-प्रदेश में वनते थे। ये कम्वल बड़े मजबूत बनाये जाते थे, जो वर्षों नहीं फटते 
थे। भाष्यकार ने कम्वल को अजरिता' कहा है जिसका अर्थ है, न फटनेवाला'। 

कन्था--कन्था बड़े परिश्रम से वनाई जाती थी। जिसके लिए धैय के साथ कला भी 
अपेक्षित थी। कन्था से सम्वद्ध वस्तु कान्थिक.कहलाती थी। कन्था का प्रचार बहुत अधिक 
था यह वात इसी से प्रमाणित होती है कि पाणिनि ने कान्थिक शब्द के लिए पृथक्‌ कन्थायाष्ठक्‌' 
(४-२-१०२) सूत्र का निर्माण किया है। वर्ण देश की कन्था विशेष प्रसिद्ध थी। वर्ण्‌ नदी कां 
समीपवर्ती प्रदेश भी वर्ण कहलाता था। वर्णु के लोग कन्था वनाने में विशेष प्रवीण थे। वणु में 
वनी कन्था से शेष अर्थ में कान्थक शब्द वनता था।* कान्थिक से भिन्न कान्थक शब्द केवल वर्णु 
की विशेषता वतलाने के लिए था। कन्था आस्तरण का काम देती थी। वर्णु के समान उशी-. 
नर जनपद के सौशभि और आहवर प्रदेशों में बनी कन्थाएँ भी अति प्रसिद्ध थीं। सौशभि और 
आहवर की कन्थाओ की अहंता तथा प्रचार अन्यत्र वनी कन्थाओं से अधिक था। इसलिए 
सौशभि-कन्थ, आहवर-कन्थ शब्द संज्ञा वन गये थे। पाणिनि ने उशीनर-जनपद में बनी विशिष्ट 
नामवाली कन्था का बोध करानेवाले कन्थान्त तत्पुरुष को 'नपुंसकलिंग माना है।* उशीनर 
से भिन्न प्रदेश की कन्था के साथ समास होने पर समस्त पद नपुंसकलिंग नहीं होता । वीरण-. 
कन्था और आहवर-कन्था में यह अन्तर स्पष्ट देखा जा सकता है। तत्पुरुषसमास में इस प्रकार 
नपुंसकलिंग बना कन्था शब्द के उत्तर पद होने पर आद्युदात्त हो जाता था। चमंकन्य तथा 
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चिहणादिगण में पठित (चिहण, भडर, भड्डुर, वैतुल, पटत्क, चित्कण आदि) शब्दों के पूर्व होने 

पर कन्था शब्द आद्युदात्त होता था।' कन्था-विषयक इतने सुक्ष्म नियम उसके व्यापक उपयोग 

तथा उसके बनाने की उन्नत कला के परिचायक हैं । 

उपानह--'वासस्‌' के अतिरिक्त वेश की पूर्णता के लिए उपानह आवश्यक माने जाते थे । | 

उपानह का उल्लेख संहिता-काल (तैत्ति० सं० ५-४-४ तथा शतपथ ब्रा० ५-४-३-१९) से ही |) 

वरावर मिलता है। शतपथ में शूकर चर्म के जूतों का उल्लेख है। कौशीतकी ब्राह्मण (३-३) : 

में दण्ड और उपानह्‌ नाम साथ-साथ आये हैं। ये चर्म और काष्ठ दोनों के वनते थे। भाष्य | 
“ में औपानह्य दारु और ओपानह्य चर्म दोनों का उल्लेख है। ब्रह्मचारी तथा वैखानस दार के |: 

उपरनह घारण करते होंगे । उपानत्‌ अनुपदीन* होते थे, अर्थात्‌ पाँव की माप के तैयार किये जाते 

थे। वेश के साथ उपानत्‌ भूषा के लिए भी उपयोग में छाये जाते थे। अच्छा आकार, बनावट की | 
2 मजबूती, सुन्दरता और कोमलता उन्हें आकर्षक वना देती थी । इसलिए, कुछ लोगों को उपा- 
> नत्‌ के प्रति विशेष आसक्ति रहती थी। भाष्य में ऐसे व्यक्ति को जिसे छत्र और उपानत्‌ प्रिय 
क हों, छत्रोपानहप्रिय“ वतलाया है। उपानह्‌. लकड़ी के इस प्रकार के भी बनते थे जिनमें छेद 
रहते थे और आधुनिक चप्पल के पट्टों के समान मूँज की रस्सी उन छेदों में इस प्रकार पिरो दी 
जाती थी कि वह पाँव को सँभाल सके। उपानह का यह प्रकार खड़ाऊँ से भिन्न था। इस प्रकार, 
उपानत्‌ (पौली) आज भी ग्रामों में पहने जाते हैं। काशिकाकार ने इन पौलियों को लक्ष्य करके 
कर . ही औपानह्य मुंज" उदाहरण दिया है। चमड़े के जूतों में, जो कच्चे चमड़े के बनाये जाते थे, 
5 कोमलता उत्पन्न करने के लिए तिल का कल्क? (तेल के नीचे जमा हुआ मैल या ठेंठ) लगाया 
: जाता था। र 
` यष्टि आदि--यष्टि आत्मरक्षा का साधन तो थी ही, भूषा के लिए भी उपयोग में आती 
थी। लोग सदा यष्टि हाथ में लेकर चलते थे। ऐसे लोगों का नाम ही यष्टि के आधार पर पड़ 
जाता था। उदाहरणार्थ, सदा यष्टि साथ में रखनेवाले मौद्गल्य को यष्टिमौद्गल्य कहा जाता 
था। साधारणतया यष्टि लेकर चळनेवाले को याष्टीक* कहते थे। दण्ड यष्टि से बडा होता था। 
ब्रह्मचारी तो सवदा दण्ड साथ में रखते थे, किन्तु उनका दण्ड भूषा“ के रूप में नहीं था। ब्रह्म- 
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क. १०. ४-२-१०४, पु० २१०॥ ८ ले 
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चारी का दण्ड पलाझ का होता था, जिसे आषाढ भी कहते थे। दण्ड के लिए साड शब्द का भी १ 
व्यवहार होता था।* असि.भी शोभार्थ धारण की जाती थी। कमर में लटकने के कारण असि . बक 
को कौक्षेयक भी कहते थे।' | ES; 

सौन्दर्यप्रियता--पाणिनि और पतंजलि दोनों में इस प्रकार के अनेक, उल्लेख मिलते हैं, क 
जिनसे तत्कालीन सौन्दर्य प्रियता का पता चलता है। प्रावीण्य के आधार पर व्यक्तियों के दो वर्ग NE 
थे-नागरक और प्राकृत ।' नागरक जन शिक्षित तथा सुसंस्कृत थे। कामशास्त्र में नागरकों के 
सम्पूर्णं जीवन का विस्तृत विवरण प्राप्त होता है । “उपमितं व्याघ्रादिभिः सामान्याप्रयोगे (२-१- 


५६) सूत्र पुरुषों की शरीर-शक्ति के प्रति जागरूकता द्योतित करता है तथा 'ऊरूत्तरपदादौपम्ये' उ 
(४-१-६७) एवं 'संहितशफलक्षणवामोदश्च' (४-१-७०) और उसपर भाष्यकार का संशोधन fn 
‘सहितसहाभ्यां चेति वक्तव्यम्‌” इस वात के सूचक हैं कि शक्ति के साथ शारीरिक सौन्दर्यं की ओर द 
भी लोग काफी ध्यान दिया करते थे। सौन्दर्य के लिए पहली आवश्यक वस्तु है स्वास्थ्य । पुरुषव्या घर FR र 
पुरुषसिह, कदलीस्तम्भोरु, संहितोर, वनना विना स्वास्थ्य के सम्भव नहीं। दूसरी सौन्दर्यंवर्घक “दछ 
वस्तु है वस्त्र, जिनकी अच्छी डिजाइनों और सूक्ष्मता के विषय में ऊपर लिखा जा चुका है। - हः, 

अलंकार--इनके अतिरिक्त अलंकारों के द्वारा शरीर को सजाने की ओर लोगों का 13 | 
ध्यान विशेष था । पुरुष और स्त्री दोनों अलंकार घारण करते थे । अलंकार प्रायः सुवर्णे के होते र्य 


थे। यों मणियाँ और मुक्ता भी पहने जाते थे, पर वे धनी-वर्ग तक सीमित थे । मणिकार (आभूषण 9. 
बनाने और वेचनेवाले), वैकटिक (हीरे, मणियाँ काटने-तराशनेवाले ), रंजक (रंगरेज) विशेषतः क 
नीली कुसुम्भरंजक, मालाकार और सौगन्धिक सौन्दर्य सज्जा में सहायक थे। कामसूत्र में इन 
व्यावसायिकों की सविस्तर चर्चा मिलती है। भाष्यकार के समय में इन सवका महत्त्व कम न था। 
अलंकारों में, जो आढ्यंकरण* (सौन्दर्यवधेक) और सुभगंकरण माने जाते थे, भाष्यकार 
। ने सुवर्णालंकारों का उल्लेख किया है और वह भी विशेषतः स्त्रियों के सम्वन्ध में । 'कन्या को अलं- 
कृत करता है" वाक्य के साथ उन्होंने सुवणं का अलंकार पहननेवाले पुरुष का भी निर्देश किया 
. है।* कन्याओं में सज्जा की प्रवृत्ति बचपन से ही होती है। वे स्वयं अपने प्रसाधन के लिए चिन्तित 
रहती थीं । 'कन्या स्वयं ही अपने को मण्डित कर रही है; कन्या स्वयं ही अपने को भूषित कर रही 
है”, यह वाक्य भाष्य में मिलता है।" अलंकारादि द्वारा मण्डित व्यक्ति अभिरूप दिखाई देता | 
है, दर्शनीय” मालूम होता है, यह बात वे अच्छी तरह समझते थे। 2 मड 
१. ८-३-५६, पू० ४३८। 
२. ४-२-९६। 

३. ४-२-१२९ 
४. ३-२-५६, पू० २२०॥ 
५. २-२-१६, पू० ४१८। 
_ ६ २-२-२४, पु० ३६५॥ 
७, ३-१-८७, पु० १५६॥ 
१-३-१, पु०१५। 
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पुरुषों के आभूषणों में अंगद, कुण्डल और किरीट महत्त्वपूर्ण थे।' अंगद भुजाओं में पहने 
जाते थे। कुण्डल वरत्तुछाकार कर्णाभूषण थे। किरीट शिरोभूषण थे। ग्रैवेयक' ग्रीवा या कण्ठ 
में पहना जाता था, जिसे कण्ठा कहते हैं। यह मोटा तथा कम लम्बा होता था और कण्ठ से सटा 
रहता था। ग्रैवेयक पुरुष और स्त्री दोनों पहनते थे। 
स्त्रियाँ अंगुलीय,' रुचक, कटक, वलय, स्वस्तिक, कुण्डल, बच्च और पुटक* पहनती थीं । 
कटक कलाई में पहने जाते थे। स्वस्तिक के आकार के स्वस्तिको को कानों में पहनने की प्रथा 
थी। वध्र सोने की मजबूत माला के समान वनते थे और कण्ठ तथा कटि में पहने जाते थे। 
कणिका कान में पहनी जानेवाली वालियाँ थीं और ललाटिका मस्तक पर लटकनेवाला सोने 
का तिलक ।' कर्णवेष्टक कान के आभूषण थे, जो मुख की सौन्दर्य-वृद्धि में सहायक माने 
जाते थे।* 
साल्य--ख्रक्‌ या माला भी भूषणों के अन्तर्गत मानी जाती थी। माला पहनने की प्रथा 
सर्वाधिक थी। भाष्य में माला का उल्लेख वहुत वार हुआ है। कहा नहीं जा सकता कि सुवर्ण- 
माला पहनने की प्रथा थी या नहीं, पर पुरुष और स्त्री दोनों ही स्रक्‌ धारण करते थे। 
मालाघारी पुरुष स्रग्वी कहलाता था ।“ “माल्यगुणकण्ठ* पुरुष की शोभा ही और होती है। 
सम्भव है, यह माल्यगुण सुवर्ण का भी हो। स्नान और अनुलेप के वाद माल्य पहना जाता था। 
` मालाएँ सभी सुगन्धित पुष्पों की वनाई जाती थीं। 'उत्पलमालभारिणी कन्या,” से उत्पल- 
मालाओं के प्रयोग का पता चलता है। उत्पल-मालाएँ आज भी ग्रामीण कन्याओ में बहुत 
प्रिय हैं। बाजार में भी मालाओं की विक्री बहुत थी। “मालाढकमू' उदाहरण इसका 
प्रमाण है।' 
केशवेश--केशवेश के प्रति छोक-रचि सर्वाधिक जाग्रत्‌ थी, यद्यपि दन्त और अधरों 
का भी श्रृंगार किया जाता था। जो लोग इन श्ंगारों में अत्यधिक आसक्त होते थे, वे समाज में 
अच्छी नजर से नहीं देखे जाते थे। लोग उनके नाम रख देते थे। उदाहरणार्थ, जो व्यक्ति केश-सज्जा 
में व्यस्त रहता था, उसे केशक कहते थे। इसी प्रकार दाँतों और ओठों को सजाने में तत्पर रहने- 
१. १-३-२, पु० १८। 
२. ३-२-९६। 
३: ४-३-३९, पु० २३३। 
४. आ० १, प्‌ १६। 
५. ३-१-२६ पु० ७९। 
६. ४-३-६५। 
७. ५-१-९९ काशिका। 
८. ५-२-१२१। 
९. आ० २, पु० ४८। 
१०. १-१-७२, पु० ३५५। 
११. आ० २, पू० ३६1 
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वाले को लोग दन्तौष्ठक तथा केशों और नखों का श्वृंगार करने में आसक्त जन को केशनखक 
कहते थे।' 

पुरुषों ओर स्त्रियों को केश-सज्जा में अन्तर थ॥। कुछ पुरुष केश कटवाते ही नहीं थे। वे 
जटिल रहते थे। तापस" तो जटिल होते ही थे, अनेक अध्यापक,' नट तथा सामान्य जन भी वाल 
नहीं कटवाते थे। नट को पतंजलि ने सर्वकेशी कहा है ।' हाँ, माणवक मुण्डित कर दिये जाते थे।* 
कुछ लोग वाल मुंड़ा देते थे, किन्तु शिखा शेष रहने देते थे। कुछ लोग सारे बाल मुंडा डालते थे। 
ये लोग क्रमशः जटी, शिखी और मुण्डी कहे जाते थे।* एक स्थान पर भाष्यकार ने कहा है कि 
लोक-व्यवहार में देखा जाता है कि जव कोई कहता है कि यहाँ मुण्डी वनो, यहाँ जटी रहो, यहाँ 
शिखी बनो,तव जैसा जहाँ कहा जाता है,वैसा व्यक्ति वहाँ उपस्थित होता है ।“वपि घातु का प्रयोग 
बाल कटवाने के अर्थ में होता था। वाल कटवाने की क्रिया वपन कहलाती थी। लोग दाढ़ी भी 
बनवाते थे। दाढ़ी वनानेवाले अपने शिल्प में विशेष दक्ष होने का प्रयत्न करते थे। नागरक 
नापित एवं राजनापित चतुर नापितों की संज्ञा थी। ऐसा नागरक नापित मिल गया, तो क्षौर 


कराया हुआ व्यक्ति फिर से क्षौर करा लेता था । शिल्प-विशेष या भोजन-विशेष के कारण क्षौर एवं . 


भोजन कमे कर लेने पर भी पुनः उस काम में प्रवृत्ति देखी जाती थी।' केश वनवाने के ढंग इतने 
भिन्न-भिन्न थे कि केश देखकर ही आदमी की पहचान कर ली जाती थी । केशों के द्वारा पहचाना 
गया व्यक्ति केशचंचु या केशचण कहाजाता था ।” जो लोग वाल नहीं कटाते थे, उनमें बहुत-से लोग 
जूड़े के रूप में उन्हें वाँध लेते थे। ऐसे लोक केशचूड कहे जाते थे।* जटाओ और इमश्रू से लोगों 
को सरलता से धोखा दिया जा सकता था। नकली दाढीम्मूँछ लगाकर लोग दूसरों को प्रवंचित 
करते थे। जठाओं और बढ़े हुए श्मश्रू को देखकर लोगों के मन में व्यक्ति के प्रति सम्मान-भाव 
पैदा होता है। अनेक प्रवंचक इस आदर-भावना का अनुचित लाभ उठा लेते थे। इसीलिए, भाष्य- 
कार ने कहा है जटाओ से वंचना करता है, इ्मश्रुओं से धोखा देता है।' 


१. ५-२-६६ काशिका। 

२, १-२-३२, पु० ४११। 
३. २-३-२१ तथा वही। 
४. २-१-६९, पु० ३२३। 
५, ३-१-८, पु० ४०। 

६. १-१-१, पू० १०५। 

७. आ० २, पु० ४०॥ 

८, १-३-१, प० ८। 

भुक्तवांश्च पुनर्जुङक्ते कृतद्मभुइच पुतः इमथूणि कारयति। 


सामर्थ्यात्तत्र प्रवृत्तिर्भवति भोजनविशेषाच्छिल्पिविशेषाद्वा ॥---१-२-९, पु० ४७८॥ . 


१०, १-३-७, पु० २६। 
११. २-२-२४, पु० ३०६ 
१२. ६-१४८. पृ० ७९ 
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केशों के समूह को केश्य या कैशिक' कहते थे। कभी-कभी उनकी लटें आगे निकाल ली 
जाती थीं। स्त्रियां वालों को आगे की ओर घुंघराला वना लेती थीं या उनकी लटें आगे की ओर 
कर लेती थीं। इन्हें प्रागुल्फा' कहते थे। स्त्रियों के केशवेश का नाम कवरी था। यह नाम पुष्प 
लगा लेने पर केशों के कबर दिखाई पड़ने के कारण पड़ा था। वालों से भिन्न कवर वस्तु कवरा 
कहलाती क्षी। कवरी शब्द पीछे की ओर बनाये हुये जूड़े के लिए प्रयुक्त होता था।' जूड़ा वाँघने 
का ढंग भिन्न-भिन्न प्रदेशों में भिन्न-भिन्न था प्रत्येक प्रदेश के जूड़े उस प्रदेश के नाम पर प्रसिद्ध थे 
जैसे 'काच्छक चूडाकलाप'।' कच्छ-प्रदेश में जूडा बनाने की शैली अन्य प्रदेश से भिन्न थी। इसी 
प्रकार अन्य प्रदेशों के अपने-अपने प्रकार थे। केश-विन्यास में माँग को सीमन्त कहते थे।' स्त्रियों 
की केश-सज्जा का वह आवश्यक अंग था। इसीलिए, स्त्रियों को सीमान्तिनी कहा जाता था। 
सीमन्त से भिन्न अर्थ में सीमान्त शब्द प्रचलित था। 
नारियाँ कबरी बनाती थीं और चूडा भी। चूडा सिर के ऊपर उठा हुआ रहता था और 
कवरी पीछे की ओर। पुष्प दोनों के मण्डन थे। मल्लिका और चम्पक' के पुटों की चर्चा भाष्य 
में आई है। _ 
नेत्रों में काजळ या अंजन लगाने की प्रथा थी। अंजन रगे नेत्र अंबत कहलाते थे।* 
अन्य प्रसाधन--स्तान और अनुलेप की चर्चा ऊपर हुई है। स्नान से पूर्व तेल की 
मालिश, उवटन और उसके वाद चन्दनादि सुगन्ध द्रव्यों का लेपन एवं नारियों द्वारा मस्तक में 
पत्र-रचना को प्रथा थी। घनिक परिवारों में एतदर्थ, उत्सादक, उद्वत्तक, परिषेचक, अनुलेपक, 
“प्रलेपक, विलेपक आदि परिचारक नियुक्त थे।“ अनुलेपन आदि में प्रयुक्त होनेवाले सुगन्वः 
द्रव्यों का भी उल्लेख गणपाठ में मिलता है। उदाहरणार्थ, किशरादि गण में किशर, नलद, तगर, 
गुग्गुलु, उशीर का परिगणन हुआ है।* शलालु एक अन्य सुगन्धित द्रव्य था, जिसका वेचनेवाला 
शलालुकी कहलाता था।” चन्दन का भी प्रयोग अधिक होता था। भाष्यकार ने कहा है कि घी की 
गन्ध तेज होती है, किन्तु चन्दन की मुदु होती है।'* 


१. ४-२-४८। 
२ ४-१-६०, पृ० ७१ 
३. ४-१-४२ काशिका 
४. काच्छकरचूडाकलापः ।--४-२-१३४। 
५. ६-१-९४, पु० १५१ 
६. २-१-१, पु० २४० 
७. अङक्तेःक्षिणीइत्युच्यते यत्तत्सितं चासितं चेतत्प्रका्यति । ८-२-४८, पु० ३६७। 
८. याजकादि गण, २-२-९ तथा महिष्यादि गण, ४-४-४८। 
९, ४-४-५३। 
१०. ४-४-५४। 
` ११ २-२-८, पु० ३४३ तथा घृतस्य तीव्रः, चन्दनस्य ;मुदुः।--वही। 


अध्याय १० 
भोजन-पान 


अन्न और क्रव्य--पतंजलिकालीन समाज को हम भोजन के आधार पर दो भागों में 
वाँट सकते हैं--अन्नाद और क्रव्याद । पकाये हुए धान्य या सस्य को अन्न कहते थे और उसे खाने- 
वाले को अन्नाद। इसी प्रकार मांस को पकाकर खानेवाले क्रव्याद कहलाते थे। धान्य और मांस 
को विना पकाये, अर्थात्‌ कच्चे रूप में खानेवालों को क्रमशः आमाद और क्रव्याद कहते थे।' भोजन 
के लिए अभ्यवहार शब्द प्रचलित था। 

अन्नाद या सस्याद लोग जिन अन्नों का व्यवहार करते थे, उन्हें दो भागों में विभक्त किया 
जा सकता है-मुख्य और सहायक । मुख्यान्नों में निम्नलिखित का उपयोग भाष्य में पाया 
जाता है-- 

ओदन--पकाये हुएचावल को ओदन' कहते थे, जिसका दूसरा नाम भक्‍त भी था। 
भक्त से ही वत्तंभान शब्द भात' बना है। ओदन अनेक प्रकार के चावलों का वनता था। शालि, 
महाशालि, ब्रीहि, महात्रीहि, हायन, यवक, षष्ठिक एवं नीवार ये धान्यों के प्रमुख भेद थे। 
शालि की पौध सावन में रोपी जाती थी और अगहन में कटती थी। इसके लिए जल की विशेष 
आवश्यकता होती है। मगध के झालि विशेष प्रसिद्ध थे। ये वड़े और सुगन्धित होते थे। देविका 


नदी के किनारे, उत्पन्न होनेवाले शालि भी प्रसिद्ध थे। ये दाविका-कूल' झालि कहलाते थे।* 


महाशालि और भी वड़ी जाति थी। भाष्यकार ने एक स्थान पर कहा है कि यदि वर्षा अच्छी हुई, 
` तो शालि हो जायेंगे ।' अन्यत्र कहा है हम वे ही शालि खा रहे हैं, जो मगध में होते हँ।” शालि 


का ओदन स्वादिष्ठ होता था। इसीलिए; एक स्थान पर शालि का ओदन तुम्हें दूंगा” ऐसा 


प्रलोभन दिये जाने का उल्लेख है। प्रश्‍नकर्त्ता भी पूछता है-क्या भात शालि का है?" 
१. २-३-६८, ६९ काझिका।' 

२. व्रतं च नामाध्यवहारार्थमुपादीयते।--अ० १, पृ० १९। 
३. १-४-४९, पू० १७३। 

४. ४०४-१०० काशिका । 

५, ७-३-१, पृ० १७१। 

६, ३-३-१४३, पू० ३२४। 

७, आ० २, प्‌० ४५। 

८. २-१-१, पु० २३० तथा २-१-१, पु० २४८। 

९, वही तथा ८-१-५१, प० २९३1 
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ह ब्रीहि सर्वाधिक प्रचलित घान्य' था। ब्रीहि भी शालि के समान रोपे जाते थे। आकार 

: के अनुसार इनके छोटे और बड़े भेद होते थे। ब्रीहि की सबसे बड़ी जाति 'महात्रीहि कही जाती 
थी। ब्रीहि और शालि के लिए विशिष्ट केदार (क्षेत्र) निश्चित रहते थे, जिन्हें ब्रेहेय और झालेय 
कहते थे। हायन रोपे नहीं जाते थे, अपितु बोये जाते थे। षष्ठिक (साठा) भी बोये जाते थे, 
रोपे नहीं जुते थे। इनके लिए अधिक पानी की आवश्यकता नहीं होती थी। ये साठ दिन में 
पक जाते थे। इस प्रकार यह शब्द सार्थक था। 

नीवार छोटा और निम्न कोटि का धान था, जो विना जोते-बोये अपने-आप उत्पन्न 
होता था।* )) 

तण्डुल भारत का मुख्य भोजन था । भाष्यकार ने कहा है कि एक तण्डुल भूख मिटाने 
में असमर्थ होता है, किन्तु उनका समूह वघितक (ढेर) समर्थ होता है।* तण्डुल से वनाये जाने के 
कारण ओदन को 'तण्डुल-विकार' कहते थे । किसी तण्डुल का ओदन अधिक स्वादिष्ठ बनता था 
और किसी का कम। भाष्यकार ने शालि को भक्त कहा है; क्योंकि उनका ओदन विशेष रुचिकर 
माना जाता था। अच्छी किस्म के अन्य चावल भी भाक्त कहें जाते“ थे, इसीलिए खानेवाला 
उत्कंठावश खाने से पहले पूछता है, क्या शारि का भात वना हे?" 

. भारत में एक कोने से दूसरे कोने तक भक्त या ओदन का ही व्यवहार मुख्य भोजन के 
रूप में होता था। मगध में घान की उपज प्रमुख रूप से होती ही थी, कश्मीर में भी चावल का 
व्यवहार होता था। भाष्य में एक स्थान पर कहा गया है, देवदत्त, तुम्हें मालूम है कि हम कश्मीर 
गये थे। वहाँ ओदन खाये थे। हम कश्मीर जायेंगे, वहाँ ओदन खायेंगे ।१” अधिक प्रचलन के कारण 
भक्त भोजन का पर्यायवाची वन गया था। जिस प्रकार भोजन करने के अर्थ में उत्तर भारत में 
“रोटी खाना प्रचलित है और पूर्वी भारतमें 'भात खाना,' उसी प्रकार भाष्यकार ने भक्त शब्द का 
व्यवहार अनेक बार भोजन के अर्थं में किया है। इसीलिए,जो मजदूर रोट्री-कपड़े पाकर मजदूरी 
करते थे, वे भाक्तिक' कहे जाते थे।** भाष्यकार ने कहा है कि कर्मकर लोग काम करते हैं, जिससे 


बट, १. ८-१-४, पृ० २६५। 
र २. ६-२-३८॥ 
३. ५-२-२। 


४. षष्ठिकाः षष्ठिरात्रेण पच्यन्ते। षष्ठिके संज्ञाग्रहण कत्तंव्यम्‌। मुद्गा अपि हि 
षष्ठिरात्रेण पच्यन्ते ।--५-१-९०, पु० ३४०। 
५. ३-३-४८। 
° १-२-४५, पु० ५३५। . 
७. १-४-४९, पृ० १७३। 
८. ३-१-१२६, पू ० ७३ तथा ४-४-१०० काझिका। 
९, २-१-१, पृ० २३०। 
१०. १-१-४४, पृ० २७४। 
११. ४-४-६८ काशिका। 
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उन्हें भक्त (भोजन) और चेल (पहनने के कपड़े) मिलें।' इसी कारण पाचक या रसोइए को 
सामान्यतया भक्तकर' कहते थे।' | १ 
पाचक-क्रिया--ओदन पकाने की क्रिया का भी उल्लेख भाष्य में कई वार हुआ है । 
पकाने की क्रिया के चार मुख्य तथा अनेक गौण अंग वतलाये गये हैं। मुख्य अंग हैं-अविश्रयण 
(बटलोई को चूल्हे पर चढ़ाना), उदकासेचन (वटलोई में पानी भरना), तण्डुलावफ्न (बटलोई 
में चावल डालना), और एघोपकर्पण (लकड़ी खींचना या बढ़ाना) '। गौण क्रियाओं में चावल 
धोना, बीच-बीच में आवश्यकतानुसार पानी डालना, पके-अनपके की परीक्षा करना आदि हैं। 
चूल्हे पर चढ़ाये जाने के पूर्व चावल घोये जाते थे। घोवन का पानी घर की नालियो से होकर 
सड़कों पर वहा करता होगा। इस पानी को देखकर रथ्या में चलनेवाला व्यक्ति अनुमान कर लेता 
था कि इस धर में ओदन पकाया जा रहा है। पके तण्डुल की पहचान एक पुलाक को देखकर 
कर ली जाती थी। एक चावल पक गया, तो वटलोई के सारे चावल पक गये मान लिये जाते थे ।* 
पकाने की क्रिया में सहायक वस्तु के प्रावान्य के अनुसार कभी 'देवदत्त पकाता है, कभी । 
बटलोई पकाती है और कभी लकड़ी पकाती है” आदि वाक्यो का प्रयोग होता था। एक 'पचति' ज़ 
(पकाना) क्रिया की अंगभूत सम्पूर्ण क्रियाएँ करनेवाले के साथ पापच्यते (पूरी तरह पकाता है) 
क्रिया का व्यवहार होता था ।' जव देवदत्त पकाने की क्रिया में प्रमुख दिखता था, तव कहते थे, 
देवदत्तः पचति'। यह तव होता था, जब देवदत्त अधिश्रयण, उदकासेचन, तण्डुलावपन और र इ 
एघोपकर्षण आदि क्रियाओं में व्यस्त दिखता था।° “स्थाली द्रोण भर पकाती है, आढक भर पकाती व 
है' आदि वाक्यों का व्यवहार तव होता था, जब स्थाली या वटलोई में द्रोण भर पकाने की क्षमता क 
या पकाने की क्रिया पर बल देना होता था।“ इसी प्रकार जब जलनेवाली और जलकर चावल न्य 
गलाने की क्रिया करनेवाली लकडियों पर जोर देना होता था, तब 'लकड़ियाँ पकाती हैं, यह कथन >. 
उपयुक्त माना जाता था।* र 3% 
ओदन-पात्र--भात खाने के लिए शराव या कांस्य-पात्र काम में आते थे। शराव सामान्य 
व्यवहार में चलते“ थे या धामिक विधि में काम में आते थे। शराव में परोसा हुआ भात 'शाराव' 


१, ३-१-२६, पू० ७७। RS 
२. १-३-७२, पू० ९०। 
३. अघिक्रयणोदकासेचनतण्डुलावपनेघोऽपकर्षणादि क्रियाः कुर्वन्नेव देवदत्तः पचती- 
त्युच्यते ।--१-४-२३, पू० १५६। | 

४, ३-२-११५, पू० २४९। 

५. पर्याप्तो ह्येकः पुलाकः स्थाल्या निदर्शनाय ।-- १-४-२३, पु० १५७। 

६, ३-१-२२, पू० ६१। 
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८, १-३-२४, पु० १५६। 
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१०, ५०४-१०१, पू० ४५४। 
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कहलाता था।' ये मिट्टी के बनते थे। कांस्यपात्री का प्रचार उच्च वर्ग में था। इस बात की कामना 
की जाती थी कि हमारे पुत्र कांस्यपात्र में दूध भात खायँ।' 
जिस पात्र में ओदन पकाते थे, उसे स्थाली कहते थे।' सामान्य पात्र के लिए अमत्र' 
शब्द का भी व्यवहार होता था। पकाने की क्रिया को 'रन्धन' भी कहते थे। इसका विकसित 
रूप 'राँधन” हिन्दी में प्रचलित है ।" खाकर बचे हुए के लिए उद्धृत शब्द का प्रयोग हुआ है।* 
गलने की क्रिया को विक्लिति' कहते थे। विक्लिति ही पच्‌' क्रिया का मुख्य अर्थ है। इसके लिए 
की जानेवाली समस्त क्रियाएँ (चावल घोने तथा उन्हें चूल्हे पर चढ़ाने से उतारने तक) 
तो पच्‌ के अन्तर्गत मानी ही जाती थीं । प्रेषण (अपने अधीन काम करनेवाले व्यक्ति को आवश्यक 
सामग्री लाने के लिए आज्ञा देना) तथा अध्येषण (वड़े व्यक्ति से प्रार्थना-पूर्वेक आवश्यक वस्तुएँ 
माँगना) आदि भी पच्‌ में ही अन्तर्भूत थे। पके हुए ओदन या भोजन को 'सिद्ध' कहते थे। 
विशिष्ठ ओदन--ओदन के गुण में तण्डुळों के गुण के अनुसार तो अन्तर होता ही था 
पकाने की क्रिया और शैली भी अन्तर उत्पन्न करती थी। भाष्यकार ने खाने में विशेषस्वाद- 
युक्त ओदन के लिए 'मूदु' और 'विशद' विशेषणों का प्रयोग किया है। मृदु ओदन गुड़ या शक्कर 
डालकर पकाये जाते थे। आज भी 'मीठा भात' पकाने की प्रथा है। विशद ओदन पकाते समथ 
उनमें थोड़ा दूध या घी डालते थे, जिससे उनके पुलाक या दाने अलग-अलग छिटक जाते थे। मृदु 
और विशद भात एक बार भोजन कर लिये जाने के वाद भी आमन्त्रण स्वीकार कर लेने के लिए 
आमन्त्रित को उत्साहित करता था। भाष्य में उल्लेख है- कोई किसी को भोजन के लिए वुलाता 
है। वह कहता है-- भोजन तैयार है, चलिए, भोजन कीजिए'। इस पर आमन्त्र्यमाण व्यक्ति 
उत्तर देता है- 'मैं तो काफी भोजन कर चुका हूँ।' निमन्त्रण देनेवाला कहता है--चलिए, दही 
मिलेगा, दूध मिलेगा'। तव आमन्त्र्यमाण उत्तर देता है--दही से खा छूँगा, दूध से खा लूंगा। 
यदि भात मृदु विशद हुआ, तो खा लूँगा ।” इससे यह भी स्पष्ट है कि एक ही ओदन में मृदुता और 
विशदता दोनों पाई जाती थी। पाचक की क्रिया को लक्ष्य करके ही भाष्यकार ने अच्छा पकाता 
है, बुरा पकाता है' वाक्यों का प्रयोग किया है।” 


१. ४-४-१४ काशिका। 
२. १-३-१, पृ० १४ तथा ८-२-३, पु० ३१७। 
३. २-१-३६, पू० २८८। 
४. ४-२-१४। 
५. २-१-३६, पु० २८८। 
६. ४-२-१४ काशिका। 
७. २-४-२३, पु० १५६। 
८. अथ पचेः कः प्रधानार्थः ? यासो तण्डुलानां विक्लितिः । --२-१-२६, पु० ७१। 
९, आ० १, प्‌० १४ 
१०. २-१-१,प्‌० २४७ तथा १-४-४९, पु ० १७३, ७४। 
११. २-१-१, पृ० २४७। 
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ओदन जब मनुष्य का मुख्य भोजन था, तव देवता तथा उसके अन्य सहचर उससे क्यों 
वंचित रहते । यज्ञ में चरु तथा वलि-कार्यो के लिए भी ओदन का ही उपयोग होता था।* 
यवागू--ओदन के वाद यवागू का व्यवहार सर्वाधिक था । कदाचित्‌ सक्तु ही इसके समः 
कक्ष थे। यवागू स्वास्थ्यप्रद और सात्विक मानी जाती थी । इसीलिए, व्रतकाल में भी उसका 
व्यवहार विहित था। ब्राह्मण. दुग्ध पीकर, क्षत्रिय यवागू पीकर और वैश्य आमिक्षा ग्रहण कर 
ब्रत या उपवास रखते थे।' ओदन के समान यज्ञ में यवागू की आहुति दी जाती थी।' यह भी 
प्रसिद्ध था कि जौ का सेवन सुस्पष्ट उच्चारण की शक्ति प्रदान करता है और यवागू मूत्ररोगों को 
शान्त करती है।* 
सामान्यतया यवागू यव से वनाई जाती थी। घान के समान यव के खेत भी निश्चित 
रहते थे। इन्हें यव्य कहते थे।` उशीनर और मद्र जनपदों में जौ की पैदावार अधिक होती थी ।' 
इस प्रकार पूर्वीय भाग का मुख्य भोजन चावल था और पश्चिम भारत का यव। कुछ लोगों के मत 
से प्राचीन साहित्य में यव का अर्थ जौ और गेहूँ दोनों था। यव.के चूर्णं का एक भाग सोलहगुने 
पानी में घोलकर तवतक तपाते थे, जबतक जलते-जलते पानी आधा रह जाता था। तब उसमें 
दूध और शक्कर मिला दी जाती थी । यवागू चावल के माँड में दूध और शक्कर मिलाकर भी वनाई 
जाती थी। यह लगभग उसी प्रकार का भोज्य था, जैसे पंजाव में फिरनी बनाई जाती है। यवागू 
फिरनी की अपेक्षा पतली भी बनती थी। इसमें दूध की मात्रा अधिक होती थी। इसे भाष्यकार 
ने 'पयस्कल्पा' और 'बहुपया: कहा है।” यवागू नमकीन भी बनती थी । सम्भवतः यह राजस्थानी 
रावड़ी-जैसी होती होगी। ठीक पकी हुई यवागू श्राणा या श्वपित' कही जाती थी, जब कि पकाये 
हुए दुग्ध या हवि श्रत कहलाते थे। श्राणा यवागू का दूसरा नाम हो गया था। जिस व्यक्ति को 
प्रतिदिन नियमित रूप से श्राणा दी जाती थी, उसे श्राणिक'” कहते थे। साल्व जनपद (सम्भवतः 
वर्तमान अलवर से बीकानेर रियासत तक) में यवागू का प्रचार अधिक था और साल्व लोग उसके 
बनाने में विशेष निपुण भी थे।'* साल्वकी यवागू के लिए विशेष शब्द प्रचलित था 'साल्विका', 
जिसका व्यवहार वहाँ के बैलों और यवागू के लिए ही होता था। नमकीन और मीठी यवागू में 
१, ५-१-२, पू० २९५। 
, २. आ० १, पू० १९। 
३. २-३-३, पु० ३०६। 
४. २-३-१४, पू० ४१७। 
५, ५-२-३। 
६, ७-१-७३, प्‌० ७०। 
७. ५-३-६७, पू० ४६२ तथा वही। 
८. १-२-५१, पू ५४२। 
९. ६-१-२७, पु० ५६। 
१०. ४-४-६७ काशिका। 
४-२-१३३, पु० २१८ तथा ४-२-९३६। 
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कुछ विशेष मसाले और मेवे मिलाकर उसे और भी अधिक स्वादु वना लिया जाता था। भाष्यकार 
ने यवागू को 'स्वाद्वी' करके खाने का उल्लेख किया है।' फिर भी, स्वाद की दृष्टि में उसमें चाहे जो 
अन्तर कर लिया जाता हो, रहती वह पेय ही थी। भाष्यकार ने उसे भोज्या कहा है, भक्ष्या नहीं । 
भक्ष्य शब्द चवाई जाने योग्य वस्तु के लिए प्रयुक्त होता था । अधिक पतली यवागू, जिसे भाष्यकार 
ने पयस्कल्पा कहा है, उष्णिका भी कहलाती थी । उष्णिका में अन्न का अंश बहुत कम होता था।' 
क्षीर में पकाई गई यवागू को 'क्षैरेयी' कहते थे।' 
यावक--यह यवक से तैयार किया हुआ भोज्य पदार्थ था। एतदर्थं यवक का पहले 
उलूखल में अवहनन किया जाता था। तुष निकालकर साफ किया हुआ चावल पानी में उबाला 
जाता था और उसमें दूध और शर्करा मिला दी जाती थी। भाष्यकार ने कहा है यावक को संस्कृत 
अन्न नहीं मान सकते। संस्कृत अन्न वह होता है, जो उठाकर तुरन्त खा लिया जाय। यवक का 
संस्कार उलूखल में होता है, किन्तु वह वहाँ से उठाकर खा नहीं लिया जाता। उसके वाद उसे 
राँधना पड़ता है। भाष्य में इसे औलूखल (उलूखल में साफ किया गया) कहा है।' 
सक्तु--सक्तु का प्रचार पतंजलि-युग में विशेष जान पड़ता है। बड़ी उत्कंठा के साथ 
उन्होंने कहा है, जानते हो देवदत्त, हम कश्मीर जायेंगे, वहाँ सक्तु पियेंगे।' सक्तु का व्यवहार इतना 
अधिक था कि वे दुकानों पर विका करते थे ।” सक्तु किसी भी भुने हुए अन्न से बनते थे। सामान्य- 
तया ब्रीहि, यव, और गोधूम सक्तु बनाने के काम आते थे। इनके दानों (घाना) को स्तव्य 
कहते थे ।” भूनने के वाद उन्हें चक्की (दुषद्‌) में पीसना पड़ता था, इसीलिए भाष्यकार ने 
उन्हें दाषंद कहा है।* पिसे हुए सक्तु तितउ (चलनी) में छानकर साफ किये जाते थे। भाष्यकार 
ने व्याकरण द्वारा शुद्ध की गई वाणी की उपमा चालनी से छाने गये सक्तुओं से दी है।” सक्तु 
शब्द 'षच्‌' घातु (सेचने) से तुन्‌ प्रत्यय होकर बना है, जिसका अर्थ है दुश्शोध्य। अथवा कस्‌ 
(गतौ) घातु से वर्ण-व्यत्यय द्वारा विकसन' अर्थ में पृषोदरादित्वात्‌ कर्म में तुन्‌ प्रत्यय होकर सक्तु 
शब्द वनता है। इस प्रकार सक्तु शब्द का अर्थ कठिनता से साफ किया हुआ अथवा फैलने या फूलने- 
वाला होता है और यह पूर्णतः सार्थक है।'' सक्तु अधिकतर यव के वनते थे। यव के गुणों की चर्चा 


१. २-४-२६, पू० ३५५। 

२. ७-३-६९, पू० २०३। 

३. ४-२-७१ काशिका । 

४. ४-२-३०, पृ० १७२। 

५. ४-३-२५, प्‌० २३०। 

६, ३-२-११४, पु० २४७। 

७. २-१-१, पृथे २३०। 

८, ४-१-२, पृ० २९५। 

९, ४-३-२५, पु० २३०। 
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ऊपर हो चुकी है। उलूखल से कूटकर यव के तुष निकालना कठिन होता है और थोडे भी तुष 
शेष रह जाने पर स्वाद में वाघा होती है । दुसरे यव के सक्तु पानी पड्ने पर फूलते भी खूब हैं। 
सक्तु छानने के लिए जिस तितउ का व्यवहार होता था, उसकी संज्ञा भी सार्थक थी। भाष्यकार ने 
ततवत्‌ (विस्तृत) तथा तुन्नवत (छिद्रवत्‌ ) होने के कारण चालनी का उक्त नाम पड़ा हुआ बतलाया 
है। तन्‌ (परिपवनार्थक) धातु से भी तितउ शब्द निष्पन्न हो सकता है, जिसका अर्थ 'परिपवन', 
अर्थात्‌ परिशोधन करने का साघन' होता है।' सक्तु पेय तो थे ही, दही मिलाकर भी खाये जाते 
थे।` साधारणतया वे पानी में घोलकर खाये या पिये जाते थे। इस प्रकार, उन्हें दधिसक्तु और 
उदकसक्तु या उदसक्तु' भी कहा जाता था। सक्तुओं का समूह साक्तुक कहलाता था ।* 
उदसन्य--पाणिनि-सूत्र (६:३:६०) में उदमन्थ या उदकमन्थ का उल्लेख मिलता है। 
जल के साथ खाये जानेवाले सक्तुओं को उदमन्थ कहते थे। भाष्यकार ने मन्थ या उदमन्य का 
प्रयोग खाद्य अर्थ में नहीं किया है। दूध से खाये जानेवाले सक्तु मन्थ कहलाते थे। ऋग्वेद 
तथा शाखा० आर, में इसे पेय कहा है। सक्तु मधुमन्थ, दधिमन्थ और उदमन्थ इन तीन रूपों में 
खाये जाते थे। मधुमन्थ मधु में सानकर, दघिमन्थ दही मिलाकर और उदमन्य जल के साथ 
खाये जानेवाले सक्तु थे।' द 
पिष्टक--पाणिनि ने पिष्ट के विकार को 'पिष्टक' कहा है।* पिष्टक संज्ञा शब्द था, 
जो खाद्य-विशेष का वाचक था। पिष्ट किसी भी घान्य के चूर्ण, अर्थात्‌ आटे को कहते थे। पिष्ट 
- या पिष्टि का ही विकसित रूप 'पिट्ठी' हिन्दी में पिसे हुए चावल के आटे या किसी भी पिसे हुए 
घान्य के चूर्ण के लिए प्रचलित है। भाष्यकार ने भी 'पिष्टपिण्डी” का उल्लेख इसी अर्थ में किया 
है। संज्ञा (नामविशेष ) से भिन्न अर्थ में पिष्ट से बनी हुई किसी भी सामान्य वस्तु को 'पिष्टमय'“ 
कहते थे। हो सकता है कि पिष्टक 'रोटी' का सामान्य नाम हो। 


पिष्टक शालि, ब्रीहि, यव, गोधूम, अणु, बाजरा (P2nicum mibaceun) और 


गवीवुंका (8०1 ०7७४०) आदि अन्नों से बनते थे। इनमें गोधूम और गवेधुका का उल्लेख 
बिल्वादिगण (४-३-१३६) में हुआ है। 

पिण्डी--किसी सस्य के चूर्ण को भूनकर उसमें शर्करा या गुड़ और घी मिलाकर बनाई 

जाती थी। इसे भाष्य में पिण्डी और पिष्टपिण्डी कहा है।* यात्राकाल में जब भोजन बनाना कठिन 


१. आ० १, पृ० ८। 

२. १-१-५७, पू० २१८। 

३. ६-३-६०॥ 

४. ४-२-३९, पु० १७९। 

५. लादयायन सुत्रभाष्य, १-२-७, ८। 

६. ४-३-१४७॥. | 

° २-१-५७, पू० ३१४। 
८. ४-३-१४६। ट 

. ९. २-१-५७, पु० ३१४। 
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होता था, तब पिण्डी से काम चलाया जाता था । यों भी उपाहार के रूप में पिण्डी का प्रयोग होता 
था । भाष्य में पिण्डी के भक्षण का उल्लेख कई वार हुआ है ।' श्रीवासुदेव शास्त्री अभ्यंकर ने भ्रान्ति- 
वश पिण्डी को खजूर मान लिया है।' पिण्डी तिलों की भी वनती थी । एतदर्थ तिल पहले भून लिये 
जाते थे, किन्तु यह क्रिया घर पर किसी वन्द पात्र में की जाती थी । वे चूल्हे पर यों ही नहीं भूने जाते 
थे। भाष्यकार ने कहा है कि तप्त-भ्राष्ट्र में डालने पर तिल उसमें मुहत्तं-भर भी नहीं ठह्रते। ` 

अपूप--अपूप मधुर पक्कान्न था, जो गेहूँ या जौ के आटे से वनाया जाता था। आटे 
के सम्बन्ध में यह स्मरण रखना चाहिए कि केवल जौ का ही उल्लेख भाष्य में होने का यह तात्पयें 
नहीं कि जौ के अतिरिक्त अन्य अन्नो का प्रयोग नहीं होता था। वे सारे सस्य, जो पिसकर आटे 
के रूप में व्यवहृत होते थे, यव कहलाते थे। अपूप इनमें से कई अन्नों के बनते थे। वे शर्करा या 
गुड़ डालकर घृत में पकाये जाते थे। ऋग्वेद (१०-४३-९) में अपूप को घृतवत्‌ कहा है। 
वे ब्रीहि या यव के आटे से बनाये जाते थे। यज्ञ में भी अपूप की आहुति दी जाती थी। भाष्य ने 
चरु को अपूपवान्‌ और दधिवान्‌ कहा है।' अपूप वड़े आकार के वनते थे। इसलिए, आधा अपूप 
भी खाने को दिया जाता था ।' भाष्य में दो और छह अपूपों का उल्लेख मिलता है।' जो कम-से-कम 
और अधिक-से-अधिक एक व्यक्ति का भोजन रहा होगा। अपूपों के ढेर को आपूपिकः कहते थे । 
चूर्ण अन्दर भरकर वनाये जाने के कारण अपूप “चूणिन्‌' कहलाते थे।* यह्‌ अपूप का अन्य भेद था, 
जिसे आजकल गुझिया कहते हैं और जो भीतर भुना मीठा चूर्ण भरकर वनाई जाती है। भाष्यकार 
ने भ्राष्ट में संस्कृत होने के कारण अपूपों को श्ाष्टू*” कहा है । यह राष्ट्र शब्द चूल्हे का बोधक है। 
अपूप गुड़ या तिळ डालकर भी वनते थे। किसी पौर्णमासी को गुडापूप और किसी को तिलापुप 
ही विशेषतः खाये जाते थे।'' सम्भवतः यह वैशाखी पूर्णिमा थी । 

शष्कुली--शष्कुली एक अन्य मधुर पक्वान्न था, जो चूर्णी होता था और घी या तेल में 
पकाया जाता था। शष्कुली के समूह को शाष्कुखिक' कहते थे। भाष्यकार ने धाना के साथ भी 
शष्कुली का उल्लेख किया है ।॥" 
१. १-१-४५, पु० ३७८ तथा १-४-५२, पु० १८३। 
२. १-४-४५, प्‌० २७८। १ 
३. तप्ते भाष्ट्रै तिलाः क्षिप्ता मुहत्तेमपि नावतिष्ठन्ते 1--१-१-५०, पू० ३००। 
४, वैदिक इण्डेक्स, भाग १, पू० २६१ 
५. 
६. 


८-२-१५, पु० ३३९१ 
२-४-२६, पु० ४७५ 
७. १-४-९३, पु० २०४ तथा १-१-१, १० ९४। 
८. ४-१-८५, पु० ९६ तथा ४-२-३९, पू ० १७९। 
९, ४-४-२३। “ 
१०, ४-२-१६। 
११. ६-२-८३ काशिका । 
१२. ४-१-८५, पृ० ९६। 
१३. १-१-४७, पु० २९२। 
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सोदक--मोदक भी चूर्णान्न, शर्करा और घृत से बनते थे। मोदकों के ढेर को भौदकिक 
कहते थे।' मोदक वास्तव में मोददायक थे और वड़े चाव से खाये जाते थे। भाष्यकार ने कहा है, 
“देवदत्त का अभिप्राय मोदक खाने से है।” दो दो मोदकों को 'द्विमोदकिका' कहते थे। 
कुसर--कृसर तिळ, चावल मिलाकर बनाया जाता था।* इसमें कुछ मटर और मसाले 
मिला दिये जाते थे। कृसर प्रातराशादि के काम आता था। सुत्र-ग्रन्थों तथा पंडविश ब्राह्मण 
(५-२) में भी इसका उल्लेख मिलता है। . 
घाना और गुडघाना--भुने हुए अनाज के दानों को घाना कहते थे।- भूनने का काम 
आष्ट्र में होता' था। भूननेवाले या भाष्ट्र को प्रज्वलित करनेवाले को भाष्ट्रमिन्ध' कहते थे। 
भाष्यकार ने घाना और शष्कुली का साथ-साथ उल्लेख किया है।” घाना गुड़ की चाइनी में पकाये 
जाते थे। वे गुड़धाना कहलाते थे। गुड़घाना का पुरा अर्थ था गुड़ में संसृष्ट“ घाना। 
वटक--तलकर खाई जानेवाली वस्तुओं में वटक (बड़ा) का स्थान महत्त्वपूर्ण था। 
वटक किसी पौर्णमासी का मुख्य भोजन होता था। यह पौर्णमासी वटकिनी कहलाती” थी। 
वटकिनी संज्ञा थी। सम्भवतः कात्तिकी पूर्णिमा को 'वटकिनी' कहते थे। 
कुल्माव--वटकिनी के समान एक पौर्णमासी का नाम कौल्माषी” भी था। कुल्माष 
घुघरी को कहते थे और सम्भवतः चैत्री पूणिमा को उसका मुख्यरूपेण आहार होता था। 
कुल्माप का वास्तविक स्वरूप क्या था, इस विषय में विभिन्न ग्रन्थों और विद्वानों में मतैक्य 
नहीं है। निरुक्त में कुल्माष को अवकुत्सित' आहार कहा है। छान्दोग्य उप० (१-१०-२) 
में भी उसे दरिद्र भोजन कहा है। अमरकोश में उसे यवक का पर्याय माना है। अन्य कोश कांजिक 
यवक को कुल्माष मानते हैं। कांजिक यवक, जो चावल से तैयार होता है, मध्यप्रदेश के छत्तीसगढ़ 
क्षेत्र के दरिद्र-वर्ग में बहुत प्रचलित है। आदिवासियों में भी इसका प्रचार है और इन स्थानों में 
वह स्वादु माना जाता है। कुल्माषपिण्ड जातक (सं० ४१५) में कुल्माष को अतेल, अलवणिक' 
दरिद्र-भोजन बतलाया है। चरक के सूत्रःस्थान (२७-२६९) में उसे उष्णोदक-सिक्त, ईषत्स्विन्न, 
. अपूपीकृत यव-पिष्ट कहा है, जो देर में पचता है और रूक्ष होता है। काशिका (४०४-१०३) 
ने मुद्ग (मूग) को कौल्माषिक कहा है, जिससे स्पष्ट है कि कुल्माष मूंग से भी बनाया जाता था। 
१. ४-२-३९, पृ० १७९। 
२. ५-१-११९, पृ० ३५३। 
३. ५-४-१, पु० ४८२। ७ 
४. ८-३-५९, वा० १, पू० ४४१॥ 
५. १-१-५०, पू० ३०७। 
६६ ७-३-७०, पृ० ३४७॥ 
७, १-१-४७, पु० २९२। 
८. २-१-३४, ३५, पू० २९६। 
९. ५-२-८२, पू० ४००। 
१०, ५-२-८३। 
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श्रीपी० के० गोदे (म० ओ० रि० इंस्टीट्यूट के अ० २२-२५६) ने उसे घुघरी वतलाया है, जिसे 
महाभाष्य के पूना-संस्करण ने स्वीकार किया है। डॉ वा० श० अग्रवाल ने भी कुल्माष का हिन्दी 
पर्याय घुघरी ही स्वीकार किया है। हिन्दी में घुघरी देर तक भिगोये हुए चने को कहते हैं 
जिसका मेल प्राचीन कोशों से नहीं बैठता । वास्तव में कुल्माष खटास लिया हुआ माँड़ होता था, जो 
किसी पिण्ड ग्रा चावल से तैयार किया जाता था। देर तक वासी रखने के कारण उसमें खटास 
आ जाती थी। 

आमिक्षा--भाष्य में आमिक्षा वैश्य का व्रताहार बतलाया गया है। आमिक्षा पेय थी, 
जो कच्चे दूध में दही मिलाकर वनाई जाती थी। 

चर्ण---चर्ण शब्द से वर्त्तमान चन शब्द बना है, जो आटे का पर्याय है। भाष्य में चूर्ण शब्द 
का प्रयोग भुने हुए तथा शर्करा या गुड़ मिले हुए आटे के लिए हुआ है। इस प्रकार का चूर्ण सत्य- 
नारायण की कथा में प्रसाद के हेतु बनाने की प्रथा है । यह चूर्ण गेहूँ का या अभाव में शालि का 
बनाया जाता था। गुझिया के भीतर यह चूर्ण भरा जाता था। इसीलिए भाष्य में गुझिया (अपूप) 
को चर्णी कहा है।' पाणिनि ने भी भोज्य वस्तु के रूप में चूर्ण का उल्लेख किया है। काशिकाकार 
ने मुद्ग और मसूर के चूर्ण का भी उल्लेख किया है। मुद्ग चूर्ण के लड्डू तो सुपरिचित ही हैं। 

पलल--भाष्य में पलल-पिण्ड का उल्लेख एकाधिक वार हुआ है और इस प्रकार हुआ. 
है, जिससे वह सुपरिचित खाद्य जान पड़ता है। पाणिनि में पलल का प्रयोग उसके साथ होनेवाले 
मिश्रवाची तत्पुरुष के प्रसंग में किया गया है।' काशिकाकार ने इसका उदाहरण गुडपछल और 
घृतपलल दिया है। 'पट्‌ च काण्डादीनि' (६-२-३५) सूत्र में उपर्युक्त सूत्र के अमिश्र के उदाहरणों 
में काशिकाकार ने 'तिलपललम्‌' का उल्लेख किया है ।* इन उदाहरणों से पलल बनाने की प्रक्रिया 
का पता चल जाता है। तिलों को भून और कूटकर उनमें गुड़ और घी मिलाकर अथवा केवल तिलों 
से बनाई गई कतरी या तिलकूट को पछल.कहते थे। 

सूप--सूप का व्यवहार संसृष्टि के लिए होता था । यह ओदन के साथ मिलाकर खाया 

जाता था। सूप में सर्वाधिक मुदूग (मूँग) का उपयोग होता था। मूंग को मिलाकर बनाये हुए 
भात को मौद्ग ओदन (खिचड़ी) कहते थे।” सूप चबाकर खाने की वस्तु नहीं थी, वह पेयों के 
समान पतली बनती थी। 'शालिविकार (ओदन) को मुद्गविकार (मूंग की दाळ) के साथ 
खाता है, ऐसा उल्लेख भाष्य में मिलता है।“ मुद्ग के अतिरिक्त माष का व्यवहार दाल के लिए 

१. ४-४-२३॥ 

२. वही। 

३. १-१-१, पु० ९३। 

४. ६-२-१२८ काशिका। 

५. ६-२-१३५ कालिका 

६, ४-४-२५। 
यही। 
४-३-११५, पु० २६५। 
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होता था। माष, सूप और ओदन तीनों का एक साथ उल्लेख भाष्य में हुआ है।' माष पचेलिम 
कहा गया है; क्योंकि वह जल्दी ही गल जाता है।' दाल के रूप में मटर का भी व्यवहार होता 
था । अतिथियों को भी मटर की दाल और चावल खिलाये जाते थे।' भाष का व्यवहार ओदनादि 
के साथ ही होता था। इसीलिए, भाष्य में कहा है 'माष न खाओ', यह कहने पर माष अन्य भी 
किसी वस्तु के साथ मिलाकर नहीं खाये जाते थे। ० 

सूप लवण डालकर बनाया जाता था। लवणयुक्त सूप को लवणसूप कहते थे। संसृष्ट 
अर्थ में लवण के आगे होनेवाले प्रत्यय का लुक्‌ हो जाता था। इसी को भाष्य में 'लवणीकृत्य' 
या 'लवणंकृत्य' कहा है।' भाष्यकार ने इस प्रसंग में लवण शब्द का प्रयोग दो अर्थो में प्रचलित 
वतलाया है-रसवाची और संसृष्टनिमित्त । असंसृष्ट अर्थ में भी लवण शब्द का प्रयोग देखा जाता 
है। यथा लवणक्षीर, लवणपानीय। क्षीर और पानीय में विना लवण मिलाये ही उनका स्वाद 
लवण होता है। इसलिए यहाँ लवण शब्द रसवाची है। संसुष्टनिमित्त लवण वहाँ होता है, जहाँ 
वह्‌ अलग से मिलाया जाता है | संसृष्ट पदार्थ में भी जव वह अलग नहीं पाया जाता और घुलमिल 
कर एकाकर हो जाता है, तव कहते हैं, अलवण सूप है या अलवण शाक है ।' 'तस्य भावस्त्वतलौ' 
(५-१-११९) सूत्र पर भाष्य करते हुए गुण शब्द के विवेचन के प्रसंग में भाष्यकार ने दाल में 
डाले जानेवाले लवण के परिमाण के विषय में भी चर्चा की है। उन्होंने कहा है कि यदि कोई सेर 
भर मूंग में सेर भर नमक डाल दे, तो वह उपयुक्त नहीं माना जायगा । यदि अद्‌ (भक्षण करना) 
धातु से अन्न की व्युत्पत्ति मानें, तो इस प्रकार तैयार किया हुआ अन्न सूप खायाही नहीं जायगा 
और यदि अन्न (जीवित रहना) से अन्न को निष्पन्न मानें, तो भी इस प्रकार से सूप को खाकर कोई 
जीवित नहीं रह सकता, इसलिए उसे अन्न कहना संभव नहीं होगा ।' 

लवण के अतिरिक्त सूप को घी, कुलत्थ, त्तित्तिडीक आदि से छौंकने की भी प्रथा थी।“ 
दाल में अलग से भी घी मिलाया जाता था। मूली या दूसरे शाक भी पकाने के समय दाल में 
डाल दिये जाते थे। इस प्रकार पकाया हुआ सूप 'घुतसूप' और 'मूलकसूप' कहलाता था ।* 

दाधिक--अन्नों के कुछ उपसेचक द्रव्य भी हैं, जिनकी चर्चा अन्नो के साथ ही होनी चाहिए। 
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उदाहरणार्थ, दधि ओदन के साथ मिलाकर खाया जाता था। इस प्रकार के ओदन को दध्योदन 
कहते थे।' भाष्य में दध्योदन की चर्चा अनेक रूपों में वार-वार आई है। इससे यह्‌ बहुप्रिय भोजन 


, जान पड़ता है। दधि से संसृष्ट या संस्कृत वस्तु दाधिक कहलाती थी । दही में पकाया हुआ 


अन्य खाद्य भी दाधिक कहलाता था ।' दही में पकाई हुई और दही से संस्कृत की हुई वस्तु में 
अन्तर होता था। ओदन के अतिरिक्त पिष्टक आदि भी दधि के साथ खाये जाते थे। इन्हीं के लिए 
भाष्य में कहा गया है, (दही रहने दो। न सही दही, तुम शाक से खा लो IS 
दधि का इतना आधिक्य था कि वह घड़े भर-भर कर जमाया जाता था।' भाष्यकार ने 
दघि की तीन श्रेणियाँ बतलाई हैं-मन्द, उत्तरक और निलीनक। मन्द कुछ कम जमा हुआ, उत्त 
रक पूर्णतया जमा हुआ और निलीनक जमकर कुछ विगड़ता हुआ दघि कहलाता.था। ब्राह्मण- 
भोजन में भी दही परोसा जाता था।* भाष्यकार ने बार-बार इस वाक्य की आवृत्ति की है, 
सब ब्राह्मणों को दही परोसो, किन्तु कौण्डिन्य को मठ्ठा दो।” दही परोसनेवाले को 'दधिसेच्‌' 
„कहते थे।- 

- ओदन दध्युदक (मठ्ठे) में पकाये जाते थे।' सत्तू भी दही से खाये जाते थे।” भाष्य 
के उल्लेखों से दघि का प्रचार सूप से भी अधिक जान पड़ता है। भाष्यकार ने दधि-भोजन को 
अर्थसिद्धि का समीपी कहा है।'* 

पायस--दुरघ का प्रयोग पान के रूप में तो होता ही था, उसमें शालि, ब्रीहि तथा अन्य 
अन्न मिलाकर पकाये जाते थे। पयस्‌ में पकाई वस्तु पायस कहलाती थी। जिस व्यक्ति को 
पायस अधिक प्रिय होता था, उसे पायसिक कहते थे ।'' पायस पकाने का भी उल्लेख भाष्य में 
स्वतन्त्र रूप से मिलता है।” पायस खीर और खड़ी दोनों को कहते थे। 

` . औदरिवत्क--उदस्वित्‌ शब्द भाष्य में अनेक बार आया है--उदश्विदुदक,“ मथि- 
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तोदक, दध्युदक', तक्र,' मथितः आदि। चावल तथा पिष्टक उदङ्वित्‌ में पकाये जाते थे। इन्हें 
औदश्वित्क या औदड्वित कहते थे।' इस प्रकार के द्रव्यो में तक्रौदन तथा कढ़ी का प्रचार 
आज भी है। | 

उदश्वित्‌ दघि से बनाया जाता था।' दधि को विलोनेवाली रई को विशाख कहते थे। 
विशाख के मन्थदण्ड को वैशाख कहते थे।' रई की आकृति से मिलती होने के कारण चलने के 
सहारे के लिए बनाई गई लकड़ी वैसाखी कहलाती थी । 

सपि--दघि से विलोकर निकाले गये पदार्थ को हैयंगवीन” कहते थे, जिसे तपाकर घृत या 

सपि वनाया जाता था।“ सपि का व्यवहार खाद्य पदार्थों को तलने, संस्कृत करने एवं व्यंजन के 
रूप में होता था। व्यंजन रूप में सपि सूप एवं ओदन में मिलाकर खाया जाता था ।' हैयंगवीन 
से घृत बनाने के लिए उसे पकाया जाता था। जमे हुए घृत को शीन" कहते थे। अभि या अव 
उपसं पूर्व होने पर अभिशीन और अभिश्यान दोनों प्रयोग होते थे। घृत-भोजन को भाष्यकार ने 
आरोग्य का आदि कहा है। इसीलिए घृत की कामना'' करता है,” घृत की एक बूंद" ही होती।' 
ऐसे उदाहरण भाष्य में प्राप्त होते हैं। किन्तु, घृत और क्षीर सवके भाग्य में नहीं था। जो गाय 
पाळता था, वह उनका घी-दूघ खाता था। जो नहीं पाल सकता था, उसके लिए इनका दर्शन तक 
दुर्लभ था।'* | 

तेल--घृत के समान तैल भी संस्कारक द्रव्य था, जो तिल अथवा सर्षप से निकाला जाता 
था। दही से निकलनेवाले घी के साथ भाष्य में तिलों के तैल की भी चर्चा है ।'* एक अन्य स्थान 
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पर भी तैलभोजन एवं घृतभोजन का उल्लेख है।' सर्प और तिल के अतिरिक्त इंगुदी के तैल 
का भी प्रचार था।' 

शाक--शाक का उपयोग दो प्रकार से होता था-पकाकर और कच्चे रूप में। मूलक 
आदि भोजन के साथ यों भी काटकर खाये जाते थे। मूलक खाने की इस क्रिया को 'उपदंशन' 
कहते थे।' मूल या मूलक का उत्पत्ति-क्षेत्र मूल-शाकट या मल-शाकिन कहलाता था। मूलक को 
सूप में मिलाकर भी पकाते थे, अर्थात्‌ मूलक का सूप (रसीला खाद्य)" बनाते थे। कपित्थ का रस 
निकालकर खाया जाता था।* आज भी कपित्थ की चटनी वनाई जाती है। इनके अतिरिक्त 
अलावू, त्तित्तिडीक,* पनस, दर्देभक, श्यंगवेर (अदरक) का भी प्रयोग किया जाता था। पलाण्डु 
खाने का भी उल्लेख भाष्य में मिलता है।' ० 

.पकाकर खाया जानेवाला शाक दो प्रकार का वनता था-लवण और अलवण। कुछ . 
लोग लवण नहीं खाते थे।” वे अलवण शाक और सूप का व्यवहार करते थे।' 'शाक को 
ओदन आदि में मिलाता या सानता है', ऐसा उल्लेख भाष्य में मिलता है, जो उसके खाये जाने 
की प्रक्रिया की ओर संकेत करता है। एक स्थान पर शाक का उपयोग दघि के समान उपसेचक 
के रूप में वतलाया गया है ।'' शाक के लेश या स्वल्पता के लिए 'शाक-प्रति' शब्द'रूढ॒ था । 
इसी प्रकार 'माष-प्रति' 'सूप-प्रति' या 'ओदन-प्रति' शब्द प्रचलित थे। शाक घृत या तैल में 
बनाया. जाता. था 1. कोई-कोई मूँग की दाल में मिलाकर पकाया करते थे।” 

फल--फलों में दाडिम, द्राक्षा, .विम्वा (Momordica mionadelpha) मृढीका 
(लाल अंगूर), और वदर एवं कुवली (010४०८) भोजन के अंग थे।“ 
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भांस--शाक और सूप के समान ही मांस भी ओदन का सहायक आहार था। मांस का 

व्यवहार समाज में वहुत अधिक था। मालूम होता है कि यज्ञ में पशुवळ इसके प्रचार में विशेष 
सहायक था। श्रोत्रिय लोग प्रसाद रूप में 'आरिनि-वारुणी स्थल-पषती अनङवाही' का मांस ग्रहण 

करते थे।' विशिष्ट अतिथियों के लिए समांस मघुपक की प्रथा चल चुकी थी, इसलिए: उन्हें मांसौ- 
दनिक अतिथि कहते थे।' शाङ्ग और कपोत के भक्षण का भी उल्लेख भाष्य में मिलतः है।' 
के रस या शोरवे को कापोत कहते थे। भाष्य में प्रश्‍न करते हुए कहा है कि कपोत तो सलोम 
और सपक्ष प्राणी का नाम है। उसका रस वना लेने पर वह तो जीवित रहता नहीं। तब उस रस 
को कापोत कंसे कह सकते हैं? अच्‌ प्रत्यय, जिससे कापोत शब्द वनता है, प्राणिवाचक शब्द 
से ही होता है। कपोत का मांस उसका प्रथम विकार है और उस मांस का विकार रस होता है। 
इन दो अर्थो में दो विकारार्थक प्रत्यय न करके सीधे कपोत से ही एक अच्‌ प्रत्यय किया जाता है। 
प्रश्नकर्ता का आशय यह है कि यदि कपोत से सीधे रस बनाया' जाता, तो प्राणिवाचक से अच्‌ 
प्रत्यय होना उचित था, किन्तु प्रत्यय होता है कपोत के मांस से और मांस प्राणी है नहीं। इसका 
उत्तर भाष्यकार एक वाक्य में देते हैं कि यह बात सर्वमान्य है कि विकार में प्रकृति का सम्बन्ध 
रहता है। इसलिए विकार के लिए प्रकृति शब्द का प्रयोग हो सकता है। इस दृष्टि से कपोत के 
मांस के लिए कपोत शब्द का व्यवहार हो सकता है।” 

पक्षियों के अतिरिक्त मछलियाँ भी खाद्य थीं। खाने के लिए उनका शिकार करने की । 
प्रथा थी। मत्स्य, मीन, अजिह्म इन पर्यायवाची तथा शफर, शकुल आदि मीन-विशेषों का उल्लेख 
शिकार के लिए भाष्य में मिळता है।' मांसार्थी लोग काँटों-सहित पूरी-पुरी मछलियों को ले जाते 
थे और फिर घर पर ग्राह्य अंश लेकर शेष फेंक देते थे। 

पशुओं में मुग का मांस मुख्यतः उच्चवर्ग में खाया जाता था। अज और अवि का" मांस 
सामान्य समाज में खूब प्रचलित था। छाग की बलि यज्ञ में भी दी जाती थी और उसका मांस 
खाया जाता था। मांसौदन के लिए मुग के शिकार का भी उल्लेख भाष्य में मिलता है।“ चण्डा- 
लादि कुत्ते तक का मांस खाते थे।' पाँच-पाँच नखवाले प्राणी तो शास्त्र द्वारा भक्ष्य ठहराये गये 
थे।' ये थे-शशक, शल्यक, खङ्गी, कूर्म और गोघा। आरण्य शूकर और कुक्कुट भी भक्ष्य थे। 

१. आ० १, पू० ३। 

२. ४-४-६७ । 

३. २-२-३६, पु० ३९२ । 

४. ४-३-१५५, पु० २६७ । 
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मांस सामान्यतया ओदन के साथ खाया जाता था।' भाष्य के उल्लेखों से ऐसा ज्ञात होता 
है कि मांस खाने का स्वभाव बहुत-से लोगों का वन गया था, जो सदा मांस पाने की कामना किया 
करते थे। मांस का लालच देकर लोग दूसरों को अपने पास रहने के लिए प्रलोभित करते थे।' 
भोक्ता मांसौदन की ओर शुष्कौदन की अपेक्षा अधिक तेजी से अग्रसर होता था।' 

जिरू पात्र में मांस पकाया जाता था, उसे मांसपचनी कहते थे।* मांस को कूटकर शूल 
या शलाका पर भूनने की प्रथा थी। यह मांस 'शूलाकुत' कहलाता था।' यह प्रथा पाणिनि-काल 
में भी प्रचलित थी। शूल पर पकाये गये मांस को शूल्य कहते थे ।' इसी प्रकार उखा में संस्कृत की 
हुई वस्तु उख्य कहलाती थी। कभी-कभी वाणदि के द्वारा विद्ध पशु को पुरे का पुरा ही पका लेते 
थे और कभी खण्ड-खण्ड करके ।€ पशु को भूनकर खा लेने की प्रवृत्ति उस समय भी कुछ लोगों 
में थी। 

शालि-मांस का व्यवहार जन-सामान्य में था, किन्तु साधक, ब्रती आदि मांस का 
व्यवहार नहीं करते थे। भाष्य में ब्राह्मण, क्षत्रिय वैश्यादि के ब्रत-भोजन का विधान करते हुए 
कहा गया है कि शारि मांसादि खाकर भी ब्रत किया जा सकता है।' 

गुड़--गुड़ का प्रयोग अपूप या मोदक बनाने तथा घाना एवं पलल को पागने तथा अन्य 
मधुर खाद्यान्नों में किया जाता था। स्वतन्त्र रूप से भी गुड़ खाया जाता था।” गुड़ का स्वाद 
मघुरिमा का प्रतिमान था और अन्य मधुर पदार्थों की मिठास जानने के लिए मापदण्ड था। भाष्य- 
कार ने द्राक्षा को गुडकल्पा, अर्थात गुड़ के समान मीठी कहा है।” गुड़ इक्षु से बनता था और 
जिस इक्षु में गुड़ का परिमाण अधिक प्राप्त होता था उसे गौडिक इक्षु कहते थे। ' भाष्य में 
गुड़ और श्यृंगवेर (अदरक) का स्वाद परस्पर. विरोधी बतलाया है।” 


१. २-३-१३, पृ० ४१७ । 
२. ३-२-१ पु० २०४ | 
३. ३-३-१३९, पु० ३३० । 
४. १-३-१, पू० १४ । 

५. ६-१-६३, पू० ८६ । 
६, ५-४-६५ । 

७. ४-२-१७ । 

८, पशु विद्धं पचन्ति-आ० २, प्‌० ५५ । 
९, आ० १, पु० १९ । 
१०, १-४-४९, प्‌० १७४ । 
११. ५-३-६७, पु० ४६१ । 
१२. ४-४-१०३, काशिका । 
१३, ४-२-८४ । 


000. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


भोजन-पान २२३ 


शर्केरा--शर्करा का प्रत्यक्ष उल्लेख भाष्यकार ने मधुर खाद्य के अर्थ में नहीं किया है, किन्तु 
पाणिनि ने “शर्कराया वा' (४-२-८३) में न केवळ शर्करा का नामोल्लेख किया है,* अपितु उससे 
वनाई जानेवाली वस्तुओं की ओर भी संकेत किया है। पाणिनि के अनुसार शर्करा से बने पदार्थ 
को शर्करा, शाकंर, शार्केरिक, शर्करिक या शर्करीय कहते थे।' 
सघु--मक्षिकाओं द्वारा निमित होने के कारण माक्षिक या सारघ' कह जाता था। 
भाष्यकार ने इसे द्रव्यपदार्थक और रसवाची कहा है।* मधु की लालसा करने के लिए विशेष 
क्रिया का प्रयोग होता था। मध्वस्यति या मधुस्यति।* मघु इतना प्रिय था कि लोग उसकी 
लालसा किया करते थे।* - 
दराक्षा--द्राक्षा के माधुर्य को 'गुडकल्प' कहा गया है।” कपिशा द्राक्षा की उत्पत्ति का 
प्रसिद्ध क्षेत्र था। पेय पदार्थं दो प्रकार के थे--पौष्टिक स्वादु एवं मादक। पौष्टिक पदार्थों 
में मुख्य ये थे-- न 
क्षीर--क्षीर का मुख्य साधन गो थी, यद्यपि अन्य प्राणियो के क्षीर का उल्लेख भी भाष्य 
में प्राप्त होता है ।' गायों में कृष्णा वहुक्षीरा मानी जाती थी ।” आपीनञघ"' क्षीर के आतिशय्य 
का परिचायक माना जाता था । क्षीर अन्य खाद्य पदार्थों के बनाने में भी काम आता था । यवागू 
क्षैरेयी" या पयस्कल्पा होती थी।* आमिक्षा भी क्षीर से वनती थी। पायस भी, क्षीर में पकाया 
जाता था। पायस के प्रेमी पायसिक' कहलाते थे और इनकी कमी न थी, फिर भी, पान के रूप 
में क्षीर का महत्त्व सर्वाधिक था । ब्राह्मण पयोत्रत होते थे।'' माणवकों का यह मुख्य भोजन था। 
वे उसकी लालसा करते ही रहते थे।५ उशीनर के लोग क्षीर पान से सर्वाधिक प्रेमी थे।” 
१. वही । 
२. नहि गुड इत्युक्ते मधुरत्वं गम्यते ऽरङ्कवेरमिति वा कटुकत्वम्‌ । २-१-१, पृ० २५३। 
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सथित--मथित के लिए तक्र, मथितोदक, उदश्वित्‌ आदि शब्दों का प्रयोग प्रचलित था', 
जो वैसाखमन्थ से मथकर बनाया जाता था ।' यह दधि से निम्न कोटि का भोजन था। इसीलिए, 
कौण्डिन्य का अपमान करने के उद्देश्य से कहा गया है सब ब्राह्मणों को दही दो, किन्तु कौण्डिन्य 
को तक्र दो।'२ मथित का प्रयोग इतना अधिक था कि कुछ लोग केवल मथित बेचंने का ही 
व्यवसाय करते थे ॥ 

गुड़ोदक--गुड़ का शर्वत गुडोदक कहलाता था । इसका प्रचार आज भी उत्तर भारत 

में अधिकता से पाया जाता है । भाष्य में बार-बार गुडोदक का उल्लेख होने से इसके प्रिय पेय होने 
का अनुमान होता है।' 

सुरा--सुरा का प्रयोग सामान्य जनता में प्रचलित था। एतदर्थ पानागार थे, जिनमें 
जाकर लोग सुरापान करते थे। ऐसे लोगों के प्रति समाज-सम्मान का भाव कस था । नियमित 
पीनेवाले दुर्मदी कहलाते थे। ये कभी सुरा से तृप्त नहीं होते थे।” सुरा का प्रचार प्राच्य लोगों 
में अधिक था। वाहलीक और सौवीर लोग भी पान अधिक करते थे। गान्धार लोग कपाय -पान 
को पसन्द करते थे। सुरा वनानेवालों को शौण्डिक या आसुतीवल कहते थे। पीनेवाले के लिए 
“शौण्ड? शब्द प्रयुक्त हुआ है।' आसुतीवळ सुरा खींचने, भभके से उसे टपकाने (अभिषव) का 
काम करता था! 

सुरा या ३ 
बनाया जाता था। इसे इसके अंगभूत पदार्थो के अनुसार गुड-मैरेय या मधु-मैरेय कहते थे। 
उच्चकोटि के मैरेय को परममैरेय कहते थे। काशिकाकार ने आसव और मैरेय में अन्तर वतलाया 
है। प्रसन्ना सुरा का दूसरा भेद था। यह गुड़ से बनाई जाती थी। इसका रंग तेल के समान 
हल्का पीला होता था। भाष्यकार ने बार-वार-इसे 'तैलकल्पाः कहा है।` कापिशायनी सुरा 
अंगूरों के रस से वनाई जाती थी। इसीलिए उसे कापिशायन मधु कहते.थे।'९ अंगूरों के रस के 
लिए मधु शब्द का व्यवहार होता था। यहाँ की द्राक्षा वहुत प्रसिद्ध थी । यहीं से द्राक्षा से बना हुभा 


दाण्डा के अनेक प्रकार थे । मैरेय एक प्रकार का मद्य था, जो गुड़ या महुए से 
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मबु अन्यत्र भेजा जाता था। कपाय हल्के नशेवाला पेय था। सामान्य कषाय घी-माँड़ (सपिमंण्ड) 
तथा उमापुष्पों (अलसी के फूल) से वनाया जाता था। एक प्रकार का कषाय दौवारिकों का पेय 
था जिससे यह निम्न कोटि का पेय मालूम होता है। सपिमंण्डकषाय, उमापुष्पकघाय और 
दौवारिककषाय ये कषाय के भेद थे और संज्ञा शब्द थे। इनमें उच्च कोटि के कषाय को परमः 
कषाय कहते थे।' ० 

सुरा वनाने के यन्त्र (भभका) को आसुति' कहते थे। सुरा के'घटक पदार्थों का प्रथम 
किणव वनाया जाता था । किणव की प्रक्रिया पूर्ण होने पर वे आसव्य' स्थिति में होते थे। अभिषव 
(सुरा खींचने) के वाद वचा हुआ अंश कल्कविनीय कहलाता था, जिसे फेंक दिया जाता है।* 

ब्राह्मण लोग सामान्यतया सुरा नहीं पीते थे, किन्तु सौत्रामणि आदि यज्ञो में स्वल्प सुरां 

का सेवन भी वे धामिक दृष्टि से करते थे । भाष्य में एक स्थान पर पूर्वपक्षी कहता है, यदि ताम्रवर्णी 
सुरा से भरी हुई अनेक घटी पीकर कोई स्वगे नहीं पहुंच सकता, तो यज्ञ में थोड़ी-सी पी लेने पर 
कैसे पहुँच जायगा ? 

सोम--सोम का प्रचार ब्राह्मणों, श्रोत्रियो और ऋत्विजों में था।भाष्य में सोमपान का" 
पौनःपुनिक उल्लेख प्राप्त होता है। सोम बनाने की प्रक्रिया वड़ी जटिल थी। सोमवल्ली मूजवन्त 
पर्वत या कीकटों के देश में होती थी । इस लता को त्वक्‌ पर फैलाकर फिर वेदी या विषणा पर रख- 
कर कूटते थे अथवा मन्था (मूसली ) से ऊखल में कूटते थे। फिर, इसका रस चम या चमस (कलश) 
में भरते थे। कूटने या पीसने से पूर्व इसे पानी में भिगोया जाता था। भाष्य के उल्लेख से सोम 
के पाक (पकाये जाने) का अनुमान होता है। भाष्यकार ने सोम के सम्बन्ध में श्रात और श्रित 
शब्दों के त्रयोग को उचित ठहराया है। ये दोनों शब्द पाक अथे में प्रयुक्त होनेवाली' श्री घातु के 
आगे क्त प्रत्यय लगाकर बनते हैं। साधारणतया क्त प्रत्यय लगाने पर श्रीत शब्द बनना चाहिए 
किन्तु निपातन से श्री को श्रा और थि बना दिया जाता है। श्रात का प्रयोग कहाँ हो ? इस प्रश्न का 
उत्तर देते हुए भाष्यकार ने कहा है कि सोम के प्रसंग में श्री को श्रा भाव होता है, अन्यत्र श्रिमाव । 
फिर 'थितः सोमः’ इत्यादि प्रयोग देखकर कह दिया है कि सोम का बहुत्व बतलाना हो, तो श्रात 
और अन्यत्र श्रित प्रयोग होता है। इससे सोम का पकाया जाना भी होता है। 

भोजन-पान के विषय में प्रचलित कुछ पारिभाषिक शब्दों पर विचार कर लेना यहाँ 
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समीचीन होगा। भाष्यकार के मत से, भोज्य और पेय पदार्थों को चार भागों में वांटा जा 
सकता है--१ . भोज्य, २. भक्ष्य, ३. व्यंजन और उपसिक्त ४. संस्कृत । 
भोज्य और भक्ष्य--भोज्य शब्द भुज्‌ धातु से बना है। सामान्यतया 'अभ्यवहार करने के 
योग्य' इस अर्थ में प्यतू प्रत्यय होकर 'चजोः कुः घिण्ण्यतोः’ (७-३-५२) सूत्र से कुत्व होकर भोग्य 
ईः बनना चाहिए था, किन्तु पाणिनि ने 'भोज्यं भक्ष्ये' (७-३-६९) सूत्र से कुत्वभाव कर निपातन 
से भोज्य शब्द बना लिया है। इस प्रकार, पाणिनि के मत से भोज्य और भक्ष्य पर्याय हैं। कात्यायन 
का मत है कि सूत्रकार को भक्ष्य शब्द के स्थान पर अव्यवहार्य शब्द का प्रयोग कर “भोज्यभ भ्यवहाये' 
सूत्र बनाना चाहिए था;क्योंकि भोज्य और भक्ष्य में अन्तर है। भक्षण केवल खर विशद, अर्थात्‌ 
कड़ी वस्तु का होता है, जो चवाकर खाई जाती है। सूप और यवागू खर विशद नहीं हैं। वे द्रव 
होते हैं। यदि,भोज्य और भक्ष्य को पर्याय मान लेंगे, तो सूप और यवागू भोज्य नहीं कहे जा सकेंगे । 
पतंजलि ने कात्यायन के मत पर आपत्ति की है। उनका कथन है कि भक्ष्‌ धातु का व्यव- 
हार केवल खर विशद पदार्थ के ही लिए नहीं होता। लोक में अब्भक्ष, वायुभक्ष शब्दों का व्यवहार 
देखा जाता है, यद्यपि वायु और जल खर विशद पदार्थ नहीं है। इससे स्पष्ट है कि भक्ष्य खर विशद 
से भिन्न पदार्थं भी हो सकता है। इस प्रकार, पाणिनि और पतंजलि दोनों भक्ष्य और भोज्य को 
पर्याय मानते हैं।' इसीलिए, पाणिनि ने पलल (मांस), सूप और झाक को भक्ष्य माना है और 
“भक्ष्येण मिश्चीकरणम्‌' (२-१-३५) के उदाहरण गुडपलल (गुड़ डालकर पकाया हुआ मांस), 
- घृतपलल, घृतसूप, घृतशाक .आदि शब्द मानकर उनमें 'पललसूपशाकं मिश्रे' (६-२-१२८) 
| से आयुदात्त स्वर का निर्देश किया है। उपर्युक्त शब्दों में सूप खर (कठिन या कड़ा) और विशद 
| (अलग-अलग दानोंवाला) नहीं होता। दूसरी ओर पाणिनि ने अन्न और भक्ष्य में भी अन्तर 
| , - किया है, इसीलिए उन्होंने 'अन्नेन व्यञ्जनम्‌' (२-१-३४) और 'भक्ष्येण मिश्रीकरणम्‌” (२-१- 
| ३५) में अन्न और भक्ष्य का पृथक्‌-पृथक्‌ उल्लेख किया है। अन्न सामान्य खाद्य को कहते थे और 
भक्ष्य खर विशद, अर्थात्‌ चबाकर खाये जाने योग्य खाद्य को। यद्यपि भाष्य और काशिका ने 
इन दोनों के जो उदाहरण (दध्योदन और गुडघाना) दिये हैं, उनसे यह अन्तर स्पष्ट नहीं होता। 
ओदन और धाना दोनों ही भक्ष्य हैं और अन्न भी। ` 
: वास्तव में भक्ष्य और भोज्य में शास्त्रीय दृष्टि से अन्तर था। शास्त्रीय दृष्टि से जहाँ 
प्रयोग होता था, वहाँ भोज्य अभ्यवहार्य मात्र को कहते थे और भक्ष्य खर-विशद को; किन्तु सामान्य 
तया लोक में दोनों शब्दों का पर्याय रूप में ही प्रयोग होता था। पाणिनि ने भक्ष्य शब्द का प्रयोग 
दोनों दृष्टियों से किया है, इसीलिए उसमें ऊपर से देखने पर विसंगति माळूम होती है। 
मिश्रीकरण--भक्ष्य पदार्थों को अधिक स्वादु बनाने के लिए उनमें कभी-कभी दूसरे 
पदार्थ भी मिलाये जाते थे। इन दोनों में एक मुख्य खाद्य होता था और उसका सहायक। मुख्य य 
खाद्यो में धाना, पळल, सूप, शाक आदि थे और इनके मिश्रीकरण थे गुड़, घुत, मूलक आदि। र. 
इनके संयोग से बने मिश्रीकृत पदार्थों को गुडधाना, गुडपूथुक, गुडपलल, घृतसूप, मूलकसूप 
घुतशाक और मुद्गशाक 'आदि कहते थे। इन उदाहरणों से भक्ष्य पदार्थों की पाक-विधिपर 
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भी प्रकाश पड़ता है।' यथा- मांस गुड़ मिलाकर भी पकाया जाता था। दाल मूली मिलाकर 
भी पकाई जाती थी और शाक जिस प्रकार आज दाळ मिलाकर पकाया जाता है, उसी प्रकार 
पतंजलि-काल में भी पकाया जाता था। इसमें शाक मुल्य भक्ष्य होता था और मुद्ग मिश्रीकरण, 
अर्थात्‌ सहायक। तिल भी मिश्रीकरण का काम देते थे।१ मिश्चीकरण-युक्त भक्ष्यो में गुडघाना 
का प्रचार सवसे अधिक था।' रि । 
व्यंजन--व्यंजन शब्द अंज धातु से बना है, जिसका अर्थ है प्रकाशित करनेवाळा'। 
जव किसी चिकने पदार्थ से अथवा मधुर पदार्थ से इन्द्रियों की स्थिति ऐसी जडीकृत हो जाती है 
कि उससे अन्य स्तु के स्वाद का पता ही नहीं चलता या चलता है, तो ठीक नहीं चल पाता, 
उस समय जो वस्तु इन्द्रियों को अपनी स्वाभाविक स्थिति वापस ला देती है, उसका नाम है राग । 
उसी को व्यंजन कहते हैं। यह नाम सार्थक भी है। चिक्कण अथवा मधुर पदार्थों से जिह्वा 
पर एक प्रकार का लेप-सा बैठ जाता है। उसका प्रतिवन्ध आ जाने पर जिह्वा को.अन्नरस की 
वास्तविक प्रतीति नहीं हो पाती । ऐसी स्थिति में चटनी, धनिया, खट्टी या अन्य चटपटी वस्तु 
खाने से जिह्वा का वह लेप दुर हो जाता है और जिह्वा अन्नरस का ठीक अनुभव करने लगती है। | 
इसीलिए चटनी आदि को व्यंजन कहते हैं। 'अज्चो$नपादाने' (८-२-४८) सूत्र के भाष्य में 
पतंजलि ने व्यंजन की यह परिभाषा दी है और 'अन्नेन व्यञ्जनम्‌' (२-१-३४) सुत्र के भाष्य में 
'दध्योदनः' उदाहरण देकर दघि' को व्यंजन स्वीकार किया है।' काशिकाकार ने 'व्यञ्जनैरुपसिक्ते' 
(४-४-२६) में दधि के साथ सूप और शाक का भी उल्लेख किया है।* इन सबसे भाष्यकार की उक्त 
परिभाषा की पूर्ण संगति नहीं वैठती । प्रस्तुत उदाहरणों से भोज्य के स्वाद में वृद्धि करनेवाले 
उसके सहायक खाद्य के लिए व्यंजन शब्द का प्रयोग रूढ जान पड़ता है। , छ 
- इस प्रकार मिश्रीकरण और व्यंजन तीन बातों में भिन्न थे। प्रथम मिश्रीकरण व्यक्तिगत ६ 
रुचि के अनुसार भिन्न-भिन्न होते थे, किन्तु व्यंजन सामान्य रुचि पर आश्रित थे। पलल को गुड़ 
के साथ मिलाकर खाना न खाना पूर्णतः व्यक्तिगत रुचि की बात थी, किन्तु दधि और ओदन या 
दघि और सूप रुचिसामान्य से सम्बद्ध था। दूसरे मिश्रीकरण की क्रिया खाद्य तैयार करने की व 
दशा में पाचक करता था और भोजन-क्रिया से पूर्वं ही खाद्यान्न तथा मिश्रीकरण दोनों मिलकर PR 
एक हो जाते थे। व्यंजन की स्थिति भिन्न थी । व्यंजन और खाद्य दोनों अलग-अलग पकाये जाते थे छक 


१. खरविशदमभ्यवहार्य भक्ष्यम्‌। तस्य संस्कारकं मिश्रीकरणम्‌ ।--२-१-३५ काशिका 
तथा ६-२-१२८ काशिका। 

२. ६-३-१५४ काशिका। 

३. २-१-३५, पृ० २८६ । 

४. अड्जेव्येडजनंव्यञ्जनं च प्रकाशनम्‌। यत्तत्स्नेहेन च मधुरेण च जडीकृताना- . र 
मिन्त्रियाणां स्वस्मिन्नात्मनि व्यवस्थापनं स रागस्तद्व्यञ्जनम्‌। अनर्थ खल्वपि निर्वचनम्‌ । 8 
व्यञ्ज्यतेऽनेनेति व्यञ्जनमिति ८-२-४८, प्‌० ३६७। . [ ४“ 

५. २-१-३४, पू० २६८। - | १ मुर 
६. ४-२-२६ काशिका। 222 
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और भोक्ता उनका मिश्रण करता था। इस प्रकार, मिश्रीकरण और व्यंजन-क्रिया के कर्ता 
भी भिन्न होते थे। तीसरे मिश्रीकरण आवश्यक न था। व्यंजन आवश्यक था। इस प्रकार स्वाद- 
वृद्धि की दृष्टि से मिश्रीकरण व्यंजन से एक कोटि आगे की क्रिया थी। 

उपसेचन--मुख्य अन्न में व्यंजन मिलाने की क्रिया को उपसेचन कहते थे और जिस मुख्य 
अन्न में व्यंजभ मिलाया जाता था, उसे उपसिक्त' कहते थे। जैसे, दघि से उपसिक्त पदार्थ दाधिक 
कहलाता था। इसी प्रकार दाल से उपसिक्त ओदनसौपिक कहा जाता था । 

संसृष्टि--मिश्रीकरण की क्रिया संसृष्टि कहलाती थी ।' उपसेचन में दोनों वस्तुएँ 
अलग-अलग रहती थीं और पक्व अवस्था में परस्पर मिला दी जाती थीं। संसृष्टि वह प्रक्रिया 
कहलाती थी, जिसमें. किसी खाद्य के घटकभूत पदार्थ पकाने के पूर्व ही परस्पर मिला दिये जाते थे 
और वे सव मिलकर एक वन जाते थे। काशिकाकार ने भी संसृष्ट पदार्थों को एकीभूत अभिन्न? 
माना है। दघि में पकाई गई वस्तु, यथा कढ़ी आदि, दाधिक कहलाती थी। इसी प्रकार, मरीचि 
से संसृष्ट दाल, शाक आदि मारीचिक, श्वंगवेर से संसुष्ट श्रांगवेरिक', पिप्पली से संसुष्टपैप्पलिक 
कहलाते थे। चूर्ण से संसृष्ट अपूप या घानाचूर्णी कहे जाते थे ।' मुद्ग से संसृष्ट ओदन (खिचड़ी) 
तथा यवागू की मौद्ग संज्ञा थी। लवण से संसुष्ट सूप, शाक या यवागू को लवण ही कहते थे। 
लबणशाक नमकीन शाक का वोधक था।' ये पदार्थ खाद्य पकने के पूर्वं ही डाल दिये 
जातेथे।. : 

कात्यायन ने लवण के संसृष्ट-निमित्त माने जाने पर आपत्ति की है। उनका कथन है कि 
लवण शब्द रसवाची है। वह छह रसों में एक है। लवणयुक्त (नमकीन) इस अर्थ में लवण शब्द 
का प्रयोग नहीं होता। वह खटास की तरह रस का वोध कराता है। खारा इस अर्थं का लवण 
शब्द स्वतन्त्र है और लवण पानी, लवण दूध आदि प्रयोग नमक न मिलाये जाने पर भी होते 
ही हैं। कभी-कभी नमक डालने पर भी जब दाळ, शाक आदि नमकीन नहीं लगते, तो लोग उन्हें 
अलोना कह देते हैं। इसलिए लवण शब्द से संसृष्ट अर्थ में प्रत्यय कर फिर उसका लुक्‌ करके 
लवण शब्द की लवण से संसृष्ट अर्थ में निप्पत्ति करना व्यर्थ का प्रयत्न है; क्योंकि इस अर्थ में 
लवण स्वतन्त्र शब्द है ही ।“ 


१. ४-२-२६ काशिका । 
। . २, ४-४-२२। 
३. ४-४-२२ काशिका । 
४, ४-४-२२ काशिका । 
५, ४-४-२३ । 
६० ४-४-२५ । 
७. ४-४-२४। 
८. रस वाच्येष लवणशब्दो नैष संसुष्टनिमित्तः। अतइच रसवाची। असंसुष्ठेऽपि 
हि लवणशब्दो वत्तते। तद्यथा लवणं क्षीरम्‌। लबणं पानीयम्‌। संसुष्देऽपि च यदा नोपलम्यते 
तदाऽह अलवणः सूपः, अलवणं शाकमिति ।--४-४-२४, पु० २७६। 
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| संस्कृत--विद्यमान वस्तु में उत्कर्ष की वृद्धि करने का नाम संस्कार है। खाद्य पदार्थों 
को दही, मिर्च, अदरक आदि के साथ मिलाकर पकाने की प्रथा उसे स्वादिष्ठ बनाने के लिए थी। 
कुलत्थ (कुलथा), तित्तिडीक (इमली) और दर्देभक भी संस्कार के लिए प्रयोग में लाये जाते थे। 
इनके द्वारा संस्कृत खाद्यों को क्रमशः दाधिक, मारिचिक श्रांगवेरिक, कोलत्थ, तैत्तिडीक और 
दाद॑भक कहते थे।' ति 
संस्कृत शब्द सामान्यतया पकाने के अर्थ में प्रयुक्त होता था । भ्राष्ट्र (चूल्हे) पर पकाई 
हुई भोज्य वस्तु भ्राष्ट्र कहलाती थी। इसी प्रकार शूल (शलाका) एवं उखा (कड़ाही) 
पर पकाये गये मांसादि शूल्य और उख्य कहे जाते थे। दही, मट्ठे और दूध में डाळकर पकाई 
हुई वस्तुएँ दाधिक, औदश्वित या औदश्वित्क और क्षैरेय कहलाती थीं। दही, तक्र आदि में 
संस्कृत और दही, तक्र आदि से संस्कृत वस्तुओं में भेद होता था। जो वस्तुएं दधि आदि में संस्कृत 
होती थीं, उनके लिए दधि केवल आधारभूतं होता था, किन्तु उसका संस्कार (स्वादोत्कर्प) 
लवणादि से किया जाता था और जो दही आदि से संस्कृत होती थीं, उनमें स्वाद-वृद्धि का साधन 
मात्र दधि आदि होता था,' आधारभूत वस्तु अन्य कोई रहती थी। 
भोजनार्थ निमन्त्रण--अपने घर पर दूसरों को भोजन के लिए बुलाने की प्रथा बहुत 
पुरानी है। लोग विशेष अवसरों पर मित्रों, सम्वन्धियों और ब्राह्मणों को अपने घर पर भोजन 
के लिए बुलाते थे। निमन्त्रण के बुलावे दो प्रकार के होते थे। आमन्त्रण और निमन्त्रण। आमन्त्रण | 
भोजनार्थ सामान्य बुलावे को कहते थे। यह आमन्त्रित व्यक्ति की इच्छा पर निर्भर था कि वह 
आमन्त्रण स्वीकार करे, या न करे किन्तु निमन्त्रण स्वीकार करना आवश्यक होता था । निमन्त्रण 
द्रव्य या कव्य के दिये जाते थे। यज्ञ या श्राद्ध-सम्बन्धी भोजन के लिए की जानेवाली प्रार्थना 
निमन्त्रण कहलाती थी। निमन्त्रण को अस्वीकार करना अघम माना जाता था । .किसी-किसी 
के मत से भोजन की सामग्री पास होने पर समीपस्थ व्यक्ति को खाने के लिए कहना निमन्त्रण 
कहलाता था और भोजन तैयार होने से पहले दूर से किसी को बुलाना आमन्त्रण कहलाता था।' 
निमन्त्रण ब्राह्मणों को दिये जाते थे। और उन्हीं के लिए यह नियोग था। फिर भी, बहुत-से ब्राह्मण 
श्राद्ध में भोजन नहीं करते थे वे अश्राद्धमोजी कहलाते थे। जो लोग श्राद्ध-भोजन स्वीकार करते 
थे, वे लोग सामान्य थे। श्राद्ध में न खानेवाले अश्राद्धभोजी कहे जाते थे। कुछ परिवार हव्यः 
कव्य भोजनों में परस्पर एक दूसरे को ही न्योत लेते थे। निमन्त्रण स्त्रियों को भी दिये जाते थे 
और यह परस्पर निमन्त्रण" की प्रथा उनमें भी थी। कभी-कभी एक ही ब्राह्मण को कई निमन्त्रण 


। १, ४-४-३, ४ काशिका । 
२. ४-२-२६, ४-४-१७, १८, १९, २० तथा ४-४-१८ काशिका । 
३. सन्निहितेन निमन्त्रण भवत्यसत्निहितेनामन्त्रणम्‌। यज्षियोगतः कत्तव्य तश्चिमन्त्र- 
' णम्‌। कि पुनस्तत्‌? हव्यं कव्यं वा। ब्राह्मणेन सिद्ध भुज्यतासित्युक्तेऽधमंः प्रत्याख्यातुः । 
आमन्त्रणे कामचारः ।--३-३-१६१, पु० ३३५ । 
| ४. ३-२-८०, पू० २२९ । 
५. ८-१-१२, पू० २७७ । 
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प्राप्त हो जाते थे। ऐसी द्या में वह एकाधिक स्थानों पर भी भोजन कर लेता था। मृदु विशद 
ओदन और दूघ-दही का लालच देकर भोजन के लिए आग्रह करने का उल्लेख भाष्य में है और 
एक बार भोजन कर लेने पर भी निमन्त्रित व्यक्ति दधि, दूध और मृदु विशद ओदन के लालच से 
आमन्त्रण स्वीकार कर लेता था।' 

सहुभोजन--सहभोजन को समाश कहते थे।' समाश में भी ओदन परोसा जाता था। 
समाश में शारावों (पात्र) का व्यवहार होता था । जिनको हीन दृष्टि से देखा जाता था, वे पंक्ति 
से अलग या बाद में विठाये जाते थे। माठर और कौण्डिन्य बैठे रहें। वे अभी (सव के साथ ) 
भोजन नहीं करेगे।' 'सव ब्राह्मण भोजन करें। माठर और कौण्डिन्य बैठे रहेँ । वे अभी (सव 
के साथ) भोजन नहीं करेंगे । सव ब्राह्मणों को दही दो, किन्तु कौण्डिन्य को मट्ठा दो' ये उल्लेख 
भाष्य में कई स्थानों पर मिलते हैं।* . 

उपबास--विशिष्ट अवसरों पर लोग ब्रत या उपवास भी करते थे । ब्राह्मण दूध, क्षत्रिय 
यवागू और वैश्य आमिक्षा पीकर उंपवास करते थे।* कभी-कभी लोग केवल जल पीकर और 
कभी निराहार एवं निर्जल रहकर ब्रत रखते थे। ये लोग अव्भक्ष और वायुभक्ष कहलाते थे।" 
उपवास के दिन का भोजन निश्चित रहता था । उस दिन शालि-मांसादि खाना वर्जित था । वैदिक 
काल से यह प्रथा चली आती थी । 

बजित भोजन--ब्राह्मण के लिए सुरापान वर्जित था। भूल से भी सुरापान करनेवाला 
पतित माना जाता था।' केवळ यज्ञकर्म इसका अपवाद था। सुरापान सामान्य जनों के लिए 
भी अच्छा नहीं माना जाता था।* मांस के विषय में कोई निषेध भाष्य में नहीं उपलब्ध होता। 
हाँ, पाँच पंचनख प्राणियों का मांस खाया जा सकता है, यह कथन अवश्य प्राप्त होता है। ये 
पंचनख प्राणी ब्राह्मणों के भी भक्ष्य थे। ग्राम-कुक्कुट और ग्राम-शूकर अवश्य अभक्ष्य थे, किन्तु 
आरण्य भक्ष्य थे। शार्ज़ पक्षी का मांस का भी अभक्ष्य जान पड़ता है। भाष्यकार ने पलाण्डु- 
भक्षिती के साथ शाङ्गजग्घी का उल्लेख किया है।' शाङ्ग का पृथक्‌ नाम-ग्रहण ही उसके भक्षयिता 
के हीनत्य का द्योतक है। पलाण्डु स्वयं अभक्ष्य खाद्यों में था। केवल पलाण्डु भी अभक्ष्य माना 
जाता था। जो कोई उसके साथ सुरा भी पिये, उसका तो कहना ही क्या । भाष्यकार ने ऐसे व्यक्ति 


१. १-४-४९, पृ० १७३। 
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को वृषलरूप कहा है।' ब्राह्मणी के लिए तो सुरापान नितान्त गाहित था। सुरापी ब्राह्मणी परलोक 
में पति का सहवास नहीं प्राप्त करती, यह विश्वास था ।' 244 
सामान्यतः भूमि पर बैठकर भोजन करने की प्रथा' थी। वुभुक्षा और पिपासा होने पर ४ 
खाने की इच्छा के लिए तथा विना भूख-प्यास के भी लालचवश खाने की इच्छा के लिए पृथक्‌ 2 
क्रियाओं का प्रयोग होता था।* इससे कुछ लोगों की भोजन-भटता पर प्रकाश पड़तः* है। बहुत 
खानेवालों को कुण्डोदर कहते थे।' ऐसे लोग प्रधस संखादक और संखादकी (स्त्री) कहे 
जाते थे। ऐसे लोग और किसी काम को तो जाते नहीं, वस भोजन के समय उपस्थित हो जाते 
, हैं। इसीलिए इन्हें पात्रेसमित कहते हुँ।” खाने के वाद पात्र में छोड़ा हुआ भोजन उद्घृत 
कहलाता था। न 
भिक्षुक--कुछ लोग भोजनार्थ केवल भिक्षा पर निर्भर करते थे। भिक्षा प्रचुर और की 
व्यंजनवती भी मिर जाती थीं। इनके लालच से कुछ लोग एक स्थान पर स्थायी रूप से टिक भर 
जाते थे।' माँगनेवालों की संख्या वहुत थी । गृहस्थ उनसे तंग आ जाते थे। पर क्या करते ! छ, 
भिक्षुको के डर से भोजन वनाना तो वन्द नहीं किया जा सकता था ।” भिक्षा के समूह को भेक्ष* ¢ 


कहते थे। भिक्षा से ही सुभिक्ष (सम्पन्न) शब्द वना है। पैदावार अच्छी होने के कारण भिक्षा 
सरलता से मिल जाती थी।'* | 


> 


१. ५-३-६६, पृ० ४६० ५ 
२. ३-२-८, पु ० २१० । 
३. ३-१-९४, पु० १७८ । 
४. ७-४-३४ । 
प्‌, 
६. 


६-२-१०८ काशिका। >» 
२-१-४८ । 
७. ४-२-१४ काशिका। 
८, २-४-३७ तथा ५-२-९४, पू० ४१०। 
९. भिक्षाइचापि प्रचुरा व्यञ्जनवत्यो लभ्यमाना वासं प्रयोजयन्ति। भिक्षा वासयन्ति ( 
३-१-२६, पु० ७२। ` | 3 
१०. न च भिक्षुकाः सन्तीति स्थाल्यो नाधिश्रीयन्ते ।|--६-१-१३, पु० ४॥ 
११. १-२-६४, पू० ५७७॥ हेट छ अर कक. द्धी 
१२. १-२-५२, प० ५५४ काहे 


अध्याय ११. 
परिवहन 


बाह्य या वाहन--यातायात के मुख्य साधन शकट और रथ थे । ये स्थल-पथ से व्यक्तियों 
एवं वस्तुओं को ले जाने के काम आते थे। सामान्यतया इन्हें वह्य कहते थे। बह्म का अर्थथा 
ले जाने के साधन शकट आदि। जहाँ करण या साधन अर्थ अभीष्ट नहीं था, वहाँ 'वाह्य' 
शब्द का प्रयोग होता था। घीरे-घीरे 'वह्य' शब्द का प्रयोग कम हो गया और उसके स्थान पर 
“वाहन? शब्द का प्रयोग होने लगा।' गाड़ी से ढोई जानेवाली वस्तु 'वाह्य' कहलाती थी ।' 

वाहनों के प्रकार--वाहन दो प्रकार के थे : स्थलीय और जलीय । स्थल-वाहनों में शकट 
और रथ मुख्य थे और जल-वाहनों में नौ। जल के वाहनों को उदवाहन या उदकवाहन 
कहते थे। कभी-कभी ये परस्पर भी एक दूसरे के वाहन बन जाते थे। भाष्यकार ने कहा है कि 
स्थल में गाड़ी नाव को ढोती है और जल में नाव गाडी को।' 

शकट--शकट सवारी के काम आते थे और बोझ ढोने के भी। वे मनुष्यों के एक स्थान 
से दुसरे स्थान पर जाने के साबन थे।' कृषि आदि की पैदावार भी उन्हीं से ढोई जाती थी। 
भाष्यकार ने वस्तुविशेष से भरी हुई गाड़ी तथा वस्तुविशेष भरने के लिए उसके पास खड़ी की 
गई गाड़ी के लिए विशिष्ट शब्दों का उल्लेख किया है। उदाहरणार्थ, ईख से भरी हुई या शर 
से भरी हुई गाड़ी को इक्षुवाहण और शरवाहण कहते थे। यदि गाड़ी में भरने के लिए इक्षु या 
शर उसके पास रखे होते थे, तो भी उन गाड़ियों को इक्षुवाहण और शरवाहण ही कहते थे।' 
किसी-किसी आचार्य के मत से जो भी वस्तु गाडी में भरी हो या जो व्यक्ति गाड़ी में सवार हो, 
उसके नाम पर गाड़ी के लिए विशिष्ट शब्द का प्रयोग होता था--जैसे गगंवाहन। किन्तु, यदि 
गर्ग की गाड़ी खुली हुई हो तो उसके लिए गर्गवाहन शब्द ही आता था।“ 


१. वह्यं करणम्‌, वहन्त्यनेनेति वह्यं शकटम्‌, वाह्यमन्यत्‌ ।--ऋ० १-१०२, 
काशिका । ® 
. ८-४-४। 


. वाहनं वाह्यादिति वक्तव्यम्‌ (--वही । 
› ६-३-५८ काशिका । 
- १-१-१, पू० १२० । 

१-२-२४, पु० १६० । 
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« वाहनमाहितात्‌, आहितोपस्थितयोरिति वक्तव्यम्‌, इहापि यथा स्यात्‌, इशु” आ 
घाहणम्‌, शरवाहणम्‌ ।--८-५-४, पृ० ४७९। हर 
. ८, अपर आहे, वाहनं वाह्याविति वक्तव्यम्‌, यदाहि गर्गाणां वाहनमपविद्ध तद माभूत्‌ 


परिवहन २३३ 


गाडियाँ आकार के अनुसार बड़ी और छोटी होती थीं। बड़ी गाडी शकट और छोटी 
शकटी कहलाती थी।' शकट और शकटी चलते हुए शब्द करते थे।' यदि धुरी में तेल न पड़ा 
हुआ, तो गाड़ी कूजती हुई चलती थी। व्यापार-वस्तुएँ ढोने के लिए गाड़ियों के सार्थ (समूह)' 
एक साथ निकलते थे। शकट-सार्थ मेलों के अवसर पर भी चलते होंगे । भाष्यकार ने गाड़ियों 
के शब्द करने का उल्लेख करते हुए कहा है कि शाकटायन नामक वैयाकरण को हृथ्य मार्ग पर 
बैठे हुए होने पर भी पास से जाते हुए शकट-सार्थ का पता नहीं चल पाया। . , 

गाँव के तक्षा शकटी और शकट बनाते थे।* शकटों में कुछ बहुत बड़े होते थे, जिन्हें 
खींचने के लिए आठ वैल एक साथ जोते जाते थे।' मार्ग ठीक न हुआ, तो कभी-कभी चलते हुए 
शकट टूट जाते थे, इसलिए शकटवाहक को मार्ग के ऊँच-नीच होने का ध्यान रखना पड़ता 
था ।' कभी कमजोर होने से गाड़ी के अक्ष टूट जाते थे। तब बढ़ई नये अक्ष बनाकर डालता था। 
एक स्थान पर भाष्य में कहा गया है कि इस अक्ष ने गाड़ी का वैसा साथ नहीं दिया, जैसा पहले- 
वाले ने दिया था।" 

शकट से माल ढोना एक व्यवसाय था और आय का साधन था। कुछ लोग केवल यही 
कार्य करते थे और इसीलिए वैल पालते थे ।“ 

रथ--शकट सामान्य किसान का वाहन था। कृषि-कार्य में तथा बोझ ढोने में ही उसका 

विशेष उपयोग होता था। लम्वी यात्रा के लिए रथ का व्यवहार होता था। सम्पन्न लोग रथ 


रखते थे और उसी पर सवारी करते थे। भाष्यकार ने कुण्ड या वन तक जाने के लिए रथ के - 


उपयोग का उल्लेख किया है।' उन्होंने पैदल, घोड़े पर और रथ पर की गई यात्राओं को 
उत्तरोत्तर शीघ्रतर काल में सम्पन्न होनेवाली कहा है। रथिक वहुत शीघ्र चलता है, घुड़सवार 
उससे धीरे और पदाति'* उससे धीरे चल पाता है। एक अन्य स्थान पर भी उन्होंने इन तीनों 
साधनों का साथ-साथ भिन्न क्रम से उल्लेख किया है--भड़के हुए घोड़े से गिर पड़ा, दौड़ते हुए 


१. यत्कूजति शकटम्‌, यती कूजति शकटी, यद्ररयः कूजति।--८-१-३० पृ० २८८। 

२. १-३-२१, पु० ६२। 

३. वैयाकरणातां शाकटायनो रथमागं आसीनः शकटसार्थ यान्त नोपलम्भे ।-- 
३-१-१५५, पु० २५०। 

४. २-३-५, पू० ४०८ । 

५. ६-३-४६, पु० ३३४ | 

६. अनेन चेद्यास्यति न शकटं पर्याभविष्यति ।--३-२-१५६, पू० ३३४ । 

७. २-१-१०, प० २७२ । 

८. गौरयं शकटं वहति गोतरो$्यं यः शकटं वहति सीरं च ।--५-३-५५, पु० ४४५ 

९. आ० २, प० ६९ । ८ 
१०. १-१-७०, पु० ४४५ । 
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रथ से गिर पड़ा, जाते हुए सार्थ से भटक गया।' रथ की सवारी सुखद मानी जाती थी। रथ 
कहते. ही उसे थे, जिसमें विहार किया जाय ।' 
रथ के लिए विशिष्ट मार्ग बनाये जाते थे। ये मागं चौड़े और समतल होते थे। शकट . 
सँकरे और ऊबड़-खाबड़ मागं में भी चले जाते थे, किन्तु रथ के लिए प्रशस्त मार्ग अपेक्षित होता 
था। गति तीव्र होने से विषम मार्ग में उसके उलटने या टूट जाने का भय अधिक रहता था। तीव्र 
गति से चलता हुआ रथ नीचे दवे पौधों की जड़ें तक उखाड़ देता या टेढ़ी कर देता था। इसीलिए, 
उसे 'मूल-विभुज' कहते थे।' रथ के मागं को रथ्या कहते थे।* रथ्या पर चलता हुआ रथ मृदु 
घोष करता चलता था।' 
प्रवेता या प्राजिता --रथ के हाँकनेवाले को सारथि कहते थे। वह रथ में वाई ओर 
बैठता था, इसलिए वह सब्येष्ठा भी कहलाता था ।* सारथि के लिए सूत शब्द भी प्रयुक्त होता 
. था जिसका अर्थ था अच्छी प्रकार हाँकनेवाला। इसी अर्थ में प्रवेता और प्राजिता शब्द भी 
बनते थे। इनमें प्रवेता व्याकरण की दृष्टि से शुद्ध था, किन्तु लोक में, विशेषतः सारथियों में 
'प्राजिता का शब्द प्रचलित था। भाष्यकार ने गत्यर्थक 'अज्‌' को वी” आदेश करने के प्रसंग में 
'प्राजिता' शब्द की निष्पत्ति पर एक मनोरंजक वार्त्ता दी है। उन्होंने प्राजिता' शब्द का उल्लेख 
कर प्रश्‍न किया है कि क्या यह प्रयोग उचित है? और उसका उत्तर हाँ में देते हुए निम्नलिखित 
चाद उपस्थित किया है-- 
कोई वैयाकरण किसी रथ को देखकर वोला, इस रथ का प्रवेता (सारथि) कौन है ? 
सूत ने उत्तर दिया, ‘आयुष्मन्‌, इस रथ का प्राजिता मै हूँ।' वैयाकरण ने कहा, प्राजिता तो 
अपशब्द (अशुद्ध) है।' सूत बोला, “देवानांप्रिय (आप) व्याकरण से निष्पन्न होनेवाले शब्दों 
की ही जानकारी रखते हैं, किन्तु व्यवहार में कौन-सा शब्द इष्ट है, यह नहीं जानते। 'प्राजिता' 
प्रयोग शञास्त्रकारों को मान्य है।” इस पर वयाकरण चिढ़कर बोला, “यह दुरुत (दुष्ट सारथि) 
तो मुझे पीड़ा पहुँचा रहा है।' सूत ने शान्त भाव से कहा, “महोदय, मैं सूत हूँ। सूत शब्द वित्र_ 
घातु के आगे क्त प्रत्यय और पहले प्रशंसार्थक 'सु' उपसर्ग लगाकर नहीं वनता है, जो आपने 
प्रशंसार्थक 'सूत' निकालकर कुत्सार्थक दुर्‌' उपसगे लगाकर 'दुरुत' शब्द बना छिया। सूत 
“सुन्‌ घातु' (परेरणार्थक) से वनता है और यदि आप मेरे लिए कुत्सार्थंक प्रयोग करना चाहते हैं, 
तो आपको मुझे 'दुःसूत' कहना चाहिए दुरुत' नहीं। 
ओ उपर्युक्त उद्धरण से यह स्पष्ट है कि सारथि, सूत और प्राजिता तीनों शब्दों का प्रचलन 


- १, १-४-२४, पृ० १६१ । 

२. _ रमन्तेऽर्मिन्‌ रथ इति ।--१-२-२५, पू० १६१ । 
« ३-२-५, पू० २१० । 

४. रथाय हिता रथ्या ।--५-१-६०, पु० २९८ । 
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हाँकनेवाले के लिए था। व्याकरण की दृष्टि से प्रवेता शब्द शुद्ध माना जाता था। इसी प्रकार 
'सूत' की व्युत्पत्ति के विषय में भी वैयाकरणों में मतभेद था। 

परिवृत रथ--रथ वस्त्र से मढे जाते थे। उनकी टाप या छत वस्त्र से छाई हुई रहती 
थी । इसी प्रकार, चारों पारवे भाग वस्त्र से ढके रहते थे । ऐसे रथ वास्त्र कहलाते थे। जिस वस्त्र 
से वे परिवृत रहते थे, वह भी रथ का ही एक भाग होता था ।' रथों के बैठने के स्थटन तथा अन्य 
भाग कम्वल से भी मढे जाते थे। चर्म का व्यवहार भी रथ को समन्ततः (चारों ओर से) मढ़ने के 
लिए होता था। ऐसे रथ काम्वल और चार्मण कहलाते थे ।' वास्त्र, काम्वळ और चार्मण शब्दों 
का प्रयोग रथ के लिए ही होता था । वस्त्र से ढके हुए शरीर को वास्त्र नहीं कहा जा सकता था । 
अधिक घनवान्‌ लोग अपने रथों को पाण्डुकम्वल से परिवृत्त करते थे। पाण्डुकम्बल अपेक्षाकृत 
अधिक मूल्यवान्‌ होता था, इसलिए इसे राजास्तरण कहते थे। यह रंगीन होता था या इसमें 
किनारे किनारे-रंगीन पट्टी रहती थी । इस कम्वल का स्वात घाटी से सारे भारत में निर्यात होता 
था। पाण्डुकम्बल से परिवृत रथ पाण्डुकम्बली' कहलाता था। यह शब्द भी रथ के लिए ही 
प्रयुक्त होता था। द्वीपी और व्याघ्र के चर्म भी रथों पर मढे जाते थे। इन चर्मो से मढे रथ 
प और वैयात्र कहलाते थे ।* 

रथवाहक--रथों का समूह रथ्या या रथकट्या कहलाता था।' वाहक पशु या पात्र 
के अनुसार रथ के आकार में अन्तर होता था। रथ में जुतनेवाले पशुओं में अश्‍व, उष्ट्र और गर्दभ 
के नाम भाष्य में आये हैं। इनके रथ क्रमशः आइव, औष्ट्र और गार्दभ होते थे। 

रथाङग---पत्र या वाहन के अनुसार रथों के आकार तथा लकड़ी में अन्तर होता था और 
वाहनों के अनुसार ही रथ के अङ्ग बनाये जाते थे। रथ के अंगों को अपस्कर कहते थे।* रथांग 
से भिन्न अथं में अपकर शब्द का प्रयोग होता था। रथांगों में चक्र मुख्य था। रथ के चक्र को रथ्य 
कहते थे।“ रथ्य चक्रवाहक पशुओं के अनुसार भिन्न-भिन्न आकार के होते थे। इसी प्रकार युग का 
आकार भी भिन्न होता था। इसीलिए, भिन्न भिन्न वाहनों के रथों के चक्रादि अङ्गों के लिए अलग- 
अलग शब्द निश्चित थे, यथा आश्वरथ, औष्ट्ररथ या गार्दभरथ' चक्र। रथ्य शब्द रथ और 
शकट के चक्रों का अन्तर भी सूचित करता है। शकट के चक्र रथ्यों के समान पुष्ट और कलापूर्ण 
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नहीं होते थे । आश्वरथ आदि का प्रयोग भी रथांगों के लिए ही होता था। अश्वरथादि से सम्बद्ध 
अन्य बातों के लिए नहीं । चक्र के भी अनेक अंग होते हैं, जिनमें नाभि, नभ्य, अर, अक्ष का उल्लेख 
भाष्य में हुआ है। जिस प्रकार नाभि सम्पूर्ण शरीर का केन्द्रबिन्दु होती है, उसी प्रकार चक्र की 
नाभि भी पहिये का केन्द्र-स्थल होती है। पहिये की वीच की गोलाकार लकड़ी को नाभि कहते 
थे और पहिषे के वाह्य गोलाकार काष्ठों को नभ्य। नाभि और नभ्य को जोड़नेवाले थे अर। 
` नाभि के मध्य छिद्र को, जिसके भीतर अर डाला जाता था, उसे.अक्ष कहते थे। अक्ष में घुराया 
घूः रहती थी। अक्ष लोहे का होता था और धुरा लकड़ी की। 

भाष्यकार ने नाभि और नभ के पारस्परिक अन्तर पर पर्याप्त विचार किया है। नाभि 
से नभ्य शब्द की व्युत्पत्ति प्रदशित करते हुए भाष्य में शंका की गई है कि नाभि की प्रकृति 
तभ्य को नहीं माना जा सकता और यत्‌ प्रत्यय विक्कतिवाचक शब्द से उसकी प्रकृति वतलाने के 
लिए ही होता है। गोलाकार पहिये के वाहरी मण्डलचक्र का नाम नभ्य होता है। इसका उत्तर 
देते हुए भाष्य में कहा गया है कि नाभि शब्द को शाखादिगण (५-३-१०३) में पढ़ना चाहिए 
और उसे ह्वस्व कर देना चाहिए। इस प्रकार नाभि के समान' इस अर्थ में 'य' प्रत्यय होकर नभ्य 
शब्द निष्पन्न हो जायगा। यदि पूछा जाय कि नाभि और नभ्य में कौन-सा ऐसा साम्य है, जिसके 
कारण इस सूत्र से 'य' प्रत्यय होगा, तो कहा जा सकता है कि अक्ष को धारण करना और घूमना 
दोनों समान है। दूसरे वैयाकरण के मत से तेल सोखना और उसे पास के रथांगों पर फैलाना दोनों 
में समान है। इसी प्रसंग में भाष्यकार ने अरोंवाले चक्रकों तथा अर निकले हुए चक्रों का भी उल्लेख 
किया है, जो यह सूचित करता है कि भाष्यकार रथ के समस्त अंगों और उपांगों की पूर्ण जानकारी 


रखते थे। इतना ही नहीं, वे धुरा में तेल चुपड़ने तथा नम्यादि के छिद्रों में तेल डालने की आवश्य- 


कता और प्रक्रिया से भी अवगत थे ।' 

घुरा या घुर्‌ शकट और रथ के मध्य में रहती थी। रथ या शकट का सारा बोझ घुरा 
को झेलना पड़ता था। इसलिए, इसका पुष्ट होना आवश्यक था। एतदर्थ, रथकार पुष्ट काष्ठ- 
वाले वृक्षों को ही चुनते थे। इसीलिए, भाष्यकार ने कहा है कि रथकार हाथ में आरी और कुल्हाड़ी 
लेकर मूल से ऊपर तक वृक्षों को काटते और लकड़ी छाँटते हैं ।' भाष्यकार घुरा की दृढता का 
महत्त्व भली भाँति जानते थे, इसीलिए उन्होंने 'दुढ घुरावाले अक्ष' की चर्चा की है। अक्ष 
लोहे के होते हैं, फिर भी उनका पुष्ट होना या न होना लोहे की योग्यता पर निर्भर होता है। 
कमजोर अक्ष को “कक्ष” कहते थे, उपाधि नभ्य बनानेवाले खण्डों को कहते थे, जिन्हें लोकभाषा 
में पुट्ठी' कहते हैं। जिस काष्ठ से वनी उपधि होती थी, उसे औपधेय कहते थे। इस प्रकार 
उपधि और औपधेय व्यावहारिक रूप में एक ही वस्तु थी। काष्ठ पर बल देना होता, तो औपधेय' 
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और रथांग पर बल देना होता था उपधि शब्द. प्रयुक्त होता था। उपधि विकृति है और औप- 
घेय प्रकृति, इस विषय को लेकर भाष्यकार ने पर्याप्त विचार किया है। उन्होंने कहा कि उपधि 
से औपघेय शब्द नहीं वनना चाहिए; क्योंकि औपधेय उपधि विकृति की प्रकृति नहीं है, वह तो 
स्वयं रथांग है।' उपधियों को ही ञवड-खाबड मार्ग के धक्के झेलने होते हैं। इसलिए उनका 
बहुत पुष्ट होना आवश्यक होता है। सम्भवतः 'औपधेय' शब्द पुष्ट काष्ट की ओझ रथकार का 
ध्यान आक्रृष्ट करने के लिए ही व्यवहृत हो गया था। इसी प्रकार नामि के लिए भी मजबूत लकड़ी 
ढूँढ़ी जाती थी अन्यथा गड्ढे में गिरने पर नाभि के वीच से फट पड़ने का भय था। साधारणतया 
शिशंपा की लकड़ी नाभि के लिए उपयुक्त मानी जाती थी। उपघि या नभ्य के लिए भी उसी 
लकड़ी का प्रयोग होता था।' 

परमरथ--लकड़ी अच्छी और पुष्ट न हुई, या रथकार ने बनाने में कोई त्रुटिं कर दी, 
तो रथ अच्छा नहीं बन पाता था। ऐसे रथ को कद्रथ' कहते थे। इसी प्रकार श्रेष्ठ, सुन्दर कला- 
पूर्ण रथ परमरथ कहलाता था। परमरथ के चक्र, धुरा आदि अंग परमरथ्य कहलाते 
थे। सम्भवतः, परमरथ बड़े आकार के रथ को कहते थे। उसके अंग भी अपेक्षाकृत बड़े 
होते थे। 

प्राध्वद्करण--शकट और रथ के अंगों का पृथक्‌-पृथक्‌ निर्माण कर उन्हें यथास्थान 
विठाना भी कौशल की अपेक्षा रखता है; क्योंकि रथांग या शकटांग कितना ही पुष्ट और सुन्दर 
क्यों न हो, अकेले यात्रा का साधन नहीं वन सकता। इसीलिए भाष्यकार ने कहा है--'रथ के 
अलग-अलग अंग या अवयव गमन के साधन नहीं बन सकते, किन्तु उनका समुदाय-रूप रथ गमन 
के काम आ सकता है। रथकार द्वारा प्रत्येक अवयव के ठीक-ठीक विठा देने पर भी कुछ काम शेष 
रह जाता है और वह है धुरी तथा युग को रस्सियों से वांधना। पहिये अक्ष में फंसे रहते थे। 
घुरी के चलने से वे चलते थे। किन्तु, धुरी पर जमा कर रखी हुई गाड़ी का ढाँचा धक्का लगते ही 
उससे हट सकता था। इसी प्रकार 'युग' (जुए) को शकटमुख या रथमुख से बांधना आवश्यक 
था। रथ में चारों ओर वस्त्र, कम्वल या चमं लगा दिया जाता था, किन्तु शकट में लगे हुए डण्डों 
का मध्य भाग रज्जु से पूरा जाता था। इस तरह रज्जु से यथास्थान बांधने के बाद ही शकट या 
रथ चलने योग्य होते थे। बन्धन द्वारा शकट या रथ को यात्राऱ्योग्य बनाकर जाने के लिए प्राध्व- 
कृत्य गतः' ऐसा वाक्य प्रयुक्त होता था। प्राध्वद्धुत्य' का अर्थ था बाँव-बूंधकर यात्रा के अनुकूल 
बनाकर'। जहाँ वन्धन की आवश्यकता नहीं थी, वहाँ प्राध्वङ्कत्वा गत:' ऐसा प्रयोग हो 
सकता था।' 5 
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. रथ यात्रा के साधन तो थे ही, वे सेना के भी महत्त्वपूर्ण अंग थे।' सेना चार भागों में 
विभक्त होती थी--हस्ती, अरव, रथ और पदाति। 
पत्र-चाहन--पशुंओं को पत्र कहते थे। पत्र उसे कहते थे, जिसके द्वारा जाया जाय । सवारी 
के पशुओं के लिए वाहन शब्द भी प्रयुक्त होता था। इस प्रकार, पत्र और वाहन पर्याय थे। जो 
पत्र गाडियों«में जोते जाते थे, वे युग कहलाते थे। बैल, अश्व, हस्ती, उष्ट्र और गर्दभ युग्य 
पत्र थे 
.वाहनों के नाम---पश्‌ जिस गाडी में जोते जाते थे, उसके अनुसार उनका नाम पड़ जाता 
था। शकट में जुतनेवाले बेळ को शाकट कहते थे। हल जोतनेवाले बैल होलिक या सैनिक कहे 
जाते थे।' इसी प्रकार रथ खींचनेवाला बैल रथ्य कहलाता था और वड़े रथ को. खींचनेवाला 
पंरमरथ्य। पुष्ट वैल या अशवादि कभी-कभी दो रथों को भी एक साथ खींच लेते थे। एक साथ 
दो रथों को खींचने की शक्ति रखनेवाले पशु को द्विरथ कहते थे, भले ही वह दो रथों में जुता 
हुआ न हो। दो रथों में जुते हुए और उन्हें वहन करते हुए पशु को द्विरथ्य कहते थे। भाष्यकार 
ने इन दोनों शब्दों का अन्तर स्पष्ट करते हुए कहा है कि “रथ को ढोता है' एक वात है और 
रथ को ढोनेवाला' दूसरी; भले ही एक ही पशु दोनों अर्थो का वाचक हो ।' गाड़ी के दोनों ओर 
आवश्यकतानुसार जुतनेवाले युग्य सर्वधुरीण कहलाते थे और केवल एक ओर ही चलनेवाले 


एकधुरीण।° दाई या वाई ओर चलने की दृष्टि से उत्तरधुरीण, दक्षिणधुरीण आदि शब्द 


भी प्रचलित थे। काशिकाकार द्वारा सूत्र का योग-विभाग कर इन शब्दों को निष्पन्न मानना उनके 
प्रचलन का द्योतक है।“ सामान्यतया गाड़ी या रथ खींचनेवाले पशु धुर्य या घौरेय कहे जाते थे। 
बैल सामान्यतया शकट में जोते जाते थे। यों रथ में भी उनका प्रयोग होता था। श्रेष्ठ बैल ही 


.रथ में चलते थे। भाष्यकार ने अनवान्‌ को अटरथ कहा है।” अश्‍व और गर्दभ भी वाहन खींचते 


थे। इसी प्रकार उष्ट्र और हस्ती भी। जिस वाहन को अश्व खींचता था, उसे आश्व कहते थे। 
गादर्भ, औष्ट्र वाहनों का भी उल्लेख भाष्य में मिलता है । 
वाहक--बैल, उष्ट्र, अश्‍व और हस्ती स्वतन्त्र रूप से भी पत्र या' वाहन माने जाते. थे। 


शकट आदि में भी जव ये जुतते थे, तब शकट इनका 'वाह्य' कहलाता था। सूत्रकार ने गोसारथि के 
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साथ गोसाद और गोसादि शब्दों का भी उल्लेख किया है।' उष्ट्रसादी तो सामान्य बात है।' अश्व- 
वार या अश्ववाल का उल्लेख भाष्य में मिलता है।' हाथी के साईस को हस्तिपक कहते थे। भाष्य 
में कहा है--'महावत हाथी पर वेठते हैं। लोग स्थल में हाथी पर बैठते हैं और हाथी उन्हें अपने 
ऊपर विठाता है।” गोसाद, उष्ट्रसाद आदि लोग गोसारथि या अन्य सारथियों से भिन्न होते थे। 
सूत्रकार ने युक्तारोही शब्द का भी उल्लेख किया है, जो सम्भवतः (घुड्सवाद् अधिकारी' 
के लिए है।* इसी प्रकार परिस्कन्द शब्द का प्रयोग प्राच्य तथा भरत लोगों में होता था। अन्य 
प्रदेशों में परिष्कन्द शब्द का प्रचलन था। परिष्कन्द रथ के दायें-वायें चलनेवाले रथको के लिए 
प्रयुक्त होता था ।' सर्वपत्री लोग सव वाहनों के हाँकने में निपुण होते थे'। अश्व के सवार को 
आरिवक कहते थे। रथ की गति अद्व से तीव्र होती थी । साधारण अश्व एक दिन में चार योजन 
चलता था, किन्तु अच्छा घोड़ा आठ योजन तक प्रतिदिन चल लेता था।' घोड़ा एक दिन में 
जितनी मंजिल तय करता था, उतने को आदवीन कहते थे” । आश्वीन अघ्वा साधारण और 
विशिष्ट घोड़ों के भेद से चार और आठ योजन दूरी को कहते थे। र 
जलवाहन--यह तो हुई स्थल के संवहन की वात। जल के वाहन की समस्या इससे 
भिन्न थी । भाष्यकार देश के चारों ओर के विस्तृत समुद्र से परिचित थे।'' समुद्र का उल्लेख 
उन्होंने वार-वार तथा इस ढंग से किया है, जैसे वे उसके महत्त्व से पूर्ण परिचित हों। एक स्थान 
पर उन्होंने पारियात्र पर्वत के समीपवर्ती समुद्र की भी चर्चा की है।” देशव्यापी गम्भीर नदियों 
से वे परिचित थे ही। दोनों ओर जल से घिरे हुए द्वीप, भीतरी प्रदेश तक जल से घिरे अन्त- 
रीप, प्रकृष्ट जल से युक्त प्राप्त, पुराण और जलप्राय अनूप से वे परिचित थे।” उदधि की 


अगाघता से वे अभिज्ञ थे। ऐसी स्थिति में यह स्वाभाविक था कि वे जल को पार करने के , 
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साधनों से भी परिचित होते। जल पार करने के साधनों को उदवाहन या उदकवांहन कहां 
गया है।' 
नौ--उदवाहनों में नौ मुख्य थी। नौ से पार करने योग्य जल या नदी को नाव्य कहते थे।' 
नौ के लिए चौका शब्द का प्रयोग भी मिलता है।' भाष्यकार ने कहा है कि एक दूसरे पर निर्भर 
रहनेवाले, अर्थात्‌ इतरेतराश्रय कार्य पूरे नहीं पड़ते। जैसे एक नाव में बेची दूसरी नाव परस्पर 
एक दूसरी को पार नहीं लगा सकतीं।* नावें अरित्र या डाँड़ के सहारे चलती थीं।' नावों से 
पार करनेवाले या नाव चलानेवाले को नाविक कहते थे। नाव द्वारा पार होनेवाला भी नाविक 
कहा जाता था। नदी को पार करने की क्रिया नदीतर कही जाती थी।° नौकाएँ भार ढोने का 
काम भी करती थीं और यात्रियों के ले जाने का भी। जल में इनकी स्थिति शकट के समान थी। 
राज्य की ओर से घाट पार करने के लिए जो नावें रहती थीं, उन्हें “राजनौः' कहते थे। राजनौः 
राजा की सर्वथा निजी व्यक्तिगत व्यवहार की नाव भी कही जाती थी। माल ले जानेवाली नावें 
शकटों के समान 'सार्थ' वनाकर भी चलती थीं। दो या अधिक नौकाओं द्वारा ढोई हुई वस्तु 
द्विनावमय या द्विनावरूप्य कहलाती थीं । इसी प्रकार तीन या अधिक नौकाओं से लाई हुई वस्तु 
के लिए त्रिनावरूप्य आदि शब्दों का प्रयोग होता था। एक-एक व्यापारी अनेक नावें चलाता था। 
उदाहरणार्थ, पाँच नावें चलानेवाला, अर्थात्‌ पाँच नावों पर माल लादकर लानेवाला पंच- 
नावघन कहलाता था। कभी-कभी अन्यत्र माल ले जाते हुए व्यापारी मार्ग में उचित बाजार पाकर 
माल बेंच देते ये और वहाँ प्राप्त होनेवाला माळ दूसरी नाव में भर लेते थे। उदाहरणार्थ,पाँच 
नावों में भरा हुआ माळ वेचकर दूसरा खरीद लिया हुआ माळ 'पंचनौ' कहलाता था । 
संवोढा (नाव पर माल छादनेवाले) की सम्पत्ति, अर्थात्‌ नाव पर लदे माल को 'सांवहित्र' 
कहते थे।” हर | 
उडुप--उड्प छोटी नाव थी, जो वत्त॑मान डोंगी के सदृश थी। उड्प से पार करनेवाले 
को औड्पिक कहते थे।'' लकड़ी के तख्ते जोड़कर उनपर भी लोग साधारण गहरे जल 
को पार कर लेते थे। लकड़ी के तख्ते पानी में बहाकर भी एक स्थान से दूसरे स्थान तक 
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परिवहन - २४१ 
पहुँचाये जाते थे। भाष्य में पाँच सौ उड्पों और पाँच सौ फलको के एक साथ तीण होने का 
उल्लेख हूै।' 
भस्त्रा--भस्त्रा फूले हुए चर्म को कहते थे । पशुओं के पुरे चमड़े को सीकर, जिसके 
भीतर हवा भरी रहती थी, पानी पर तैराया जाता था। भस्त्रा डनलप के चक्रों के समान पानी 
पर तैरती थी। भस्त्रा से पार करनेवाले को भास्त्रिक कहते थे।' भस्त्रादिगण,में उल्लिखित 
भरट सम्भवतः फलक जैसा ही होता था। उत्संगादि गण में उत्संग के अतिरिक्त पिटक, उड्प 
और उत्पट का भी उल्लेख है।' उत्संग लकड़ी के बड़े गोले को भीतर से पोपला करके वनाते थे। 
पिटक वाँस की वनी छोटी नाव, पनसुइया जेसी होती थी। उत्पट मछुओं की लम्बी नावके : टा 
सदृश. थी। £ 

घटिक--इनके अतिरिक्त घट भी तरण के काम आते थे। चार घटों को उलटकर है | 
उनमें लकड़ी वांघकर उनकी घरनई, जिसे ब्रज भाषा के कवि ने घरनाव' कहा है, बना लेते थे। 
तालाब या झील के बँघे पानी में इसका उपयोग होता था। साम और वेम को भी भाष्यकार ने 
तरण का साधन माना है।' बैल की पूंछ पकड़कर धारा को पार करनेवाले 'गौपुच्छिक' 
कहे जाते थे ।* 
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अध्याय १२ 


1६ 


सनोरंजन 


मनोरंजन की दृष्टि से संगीत, वादित्र, नृत्य, नाट्य, चित्र और आख्यान का स्थान 
fc प्रमुख था। ये सार्वजनिक मनोरंजन के साधन थे। इनके विषय में अन्यत्र विशद रूप से चर्चा की 
| गई है। आख्यान के अन्तर्गत प्रवचन, कथा, कहानी तथा वर्णन आते थे। आख्यान सारी 
रात चलते थे और लोग बड़े चाव से सुना करते थे। 
सुगया--इनके अतिरिक्त मृगया, प्रहरण-क्रीडा, पुष्यावचायिका, उद्यान-यात्रा, अक्षक्रीडा 
और आपानक-गोष्ठी का उल्लेख भाष्य में मिळता है। मृगया का प्रचार तो यहाँतक था: कि 
उसका अपना पृथक्‌ शास्त्र वन गया था। मृगया के अन्तर्गत न केवळ मृगो का ही अन्वेषण, अपितु 

समस्त इवापदों का वथ आता है। इसीलिए, धीरे-धीरे शिकार के पशु मृग-शब्द के वाच्य वन गये । 
वास्तव में वे सव पशु, जिनका शिकार अन्वेषणपूर्वंक किया जाता था, मुग कहलाते थे। सामान्यतः 
सिकार घनुष-वाण द्वारा किया जाता था। मृगया मनोरंजन का भी साधन था और व्यवसाय भी । 
आखेटक लोग मृगया के लिए कुत्ते पालते थे और इवापदों का पीछा करने के लिए उन्हें प्रशिक्षित 
करते थे। कुछ लोग बड़ी संख्या में कृत्ते पाळते थे और उन्हें मृगया के लिए किराये पर देते थे। 
सम्भवतः ये लोग मृगया का एक अंश श्व-शुल्क के रूप में ले लेते थे। ये लोग 'इवगणी' 
या क्‍वागणिक' कहलाते थे।' इसी प्रकार कुछ लोग जाल या आनाय रखते थे।' जाल को 
वागुरा भी कहते थे। ये कई प्रकार के होते थे और मृगादि पशु, पक्षी तथा मत्स्य पकड़ने के 
ः काम आते थे। जाल भी कुछ शुल्क लेकर मृगयार्थ उधार दिये जाते थे। जाल या वागुरा को 
किराये पर देनेवाले या मृगया के समय उनका प्रयोग करनेवाले मृतक वागुरिक कहलाते थे। 
शिकार वहुत कुछ तुरंग पर चढ़कर की जाती थी और उसके लिए निपानवती, स्थिर (कर्देम- 

विहीन) मृग, गवय तथा पक्षियों से भरी-पूरी अरण्य-भूमि चुनी जाती थी।'* 

मृगया को मृगरमण भी कहते थे।* इस अर्थ में रजयति क्रिया प्रयुक्त होती थी। उदा- 
हरणार्थ, वह मृगों का रजन करता है (रंजन नहीं)' यह वाक्य प्रचलित था। मृगरमण के 
अनुभव इतने मनोरंजक होते थे कि वे वार्ता या गोष्ठी के स्वतन्त्र विषय माने जाते थे। 


१. ४-१-११ काशिका । 

२. ३-३-२४ काशिका । 

३. श्वगणिबागुरिकेः प्रथमास्थितं व्यपगतानलदस्यु विवेश सः--स्थिर तुरङ्गमभूमि- 
` _ निपानवत्मृगवयो गवयोपचितं वनम्‌-रधुवंश्न, ९-१३। | 


१३ ४, ६-४-२४, पु० ४०७ | 
es ०, 
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व्याकरण में मृगरमण का ऐसा वर्णन करने के लिए, जो श्रोता में उसे स्वयं देखने की आकांक्षा उत्पन्न 
करे, स्वतन्त्र वाक्य “मृगान्‌ रमयति’ बनाने का नियम दिया गया है।' मृगरमण के विषय में 
व्याकरण के ये दोनों नियम मृगया की अत्यधिक लोकप्रियता के सूचक हैं| मृगया को लुब्ध-योग 
भी कहते थे।' , मृग का शिकार करनेवाला 'मागिक' कहलाता था। इसी प्रकार, हारिणिक, 
सौकरिक, सारंगिक आदि शब्द प्रचलित थे।१ बाण सपत्र होते थे। बाण से मृग कोःघायल करना 
'सपत्राकरण' कहलाता था। इसी प्रकार बाण को शरीर के आर-पार निकाल देना 'निष्पत्रा- 
करण' कहा जाता था । सपत्र वाण बहुत पीड़ा पहुँचाते थे, इसी लिए वे.'अतिव्यथन' कहे गये है 
लुब्धकों की भाषा में दाहिनी ओर घायल किया हुआ मृग 'दक्षिणेमा' कहा जाता था।* दक्षिणांग 
का आघात उतना घातक नहीं होता, जितना वाम अंग का। दक्षिणेर्मा मृग चोट खाकर 
भी भाग निकलता है। ऐसे मृग की यह विशेष संज्ञा थी। आखेटक लोग बोली से मृग की जाति 
पहचान लेते थे। कुछ मृग रात्रि में बोलते हैं, कुछ प्रदोष के समय । इसी प्रकार विभिन्न मृगों 
के बोलने का समय निश्चित होता है। लुब्धक बोली के आधार पर मृगों की जाति पहचानकर 
उनका शिकार करते थे। निशा में वोलनेवाले मृग नैश या नेशिक और प्रदोष में बोलनेवाले 
- प्रादोष या प्रादोषिक' कहलाते थे। इन कालों में वोलनेवाले अन्य पशुओं के लिए इन शब्दों का 
प्रयोग नहीं होता था। 

मृगों के समान पक्षियों का शिकार भी मनोरंजन का साधन था। पक्षियों के आखेटक 
को पाक्षिक या शाकुनिक कहते थे। विशेष पक्षियों के नाम पर भी उनके आखेटको के .नाम 
पड़ जाते थे। जैसे--मायूरिक, तैत्तिरिक आदि। पक्षियों के शिकार के लिए आखेटक लोग. 
श्येन पालते थे। श्येन छूटते ही पक्षियों को दवोच लेता है। कभी-कभी क्रीडा के रूप में अनेक 


पाक्षिक एकत्र होकर अपने-अपने बाज छोड़ते थे, जो पक्षियों को दबोचने के लिए एक साथ उन पर ' 


टूटते थे। यह क्रीडा श्येनम्पाता कहलाती थी। जाल या आनाय के सहारे अथवा अन्य 
साधनों से मछलियाँ पकड़ना भी मनोरंजन का साधन था। मछली का शिकार करनेवाले मैनिक, 
शाफरिक या शाकुलिक कहे जाते थे।' 

प्रहरण-क्रीडा--प्रहरण-क्रीडा भी मनोरंजन का एक महत्त्वपूर्ण अंग थी। लाठी, भाला, 


१. मृगरमणमाचष्टे मृगान्‌ रमयतोति।. दृइयार्थायासिति किमर्थम्‌? यदा हि ग्रासे 
मृगरमणमाचष्ठे मृगरमणमाचष्ट इत्येव तदा भवति ।--३-१-२६, पु० ७६ । | 

२. ५-४-१२६ काशिका । 

३. १-१-६८, पृ० ४३५ । 

४. ५-४-६१ काशिका । 

५. ५-४-१२६ । 

६. ४-३-५१ काशिका । 

७, १-१-६८, पू० ४३५ । 

८, ६-३-४७१ काशिका । 
१-१-६८ पू? ४३५ । 


“२४४ पतंजलिकालोंन भारत 


तलवार आदि में निपुण व्यक्ति पर्वादि आनन्दोत्सवों पर एकत्र होकर अपने नैपुण्य का प्रदर्शन 
करते थे। इनमें पक्ष-प्रतिपक्ष अपनी-अपनी विजय का प्रयत्न करते थे। लाठी या दण्ड के प्रहरण 
जिस क्रीडा में दिखाये जाते थे, उसे दाण्डा कहते' थे। इसी प्रकार मुष्टि-प्रहरण की क्रीडा 
मौष्टा कहलाती थी । 

सल्लविद्या--मल्लविद्या का महत्तव इनसे भी अधिक था । मल्ल लोग नियमित अभ्यास, 
व्यायाम और संयम द्वारा असाधारण शक्ति प्राप्त करने का प्रयत्न करते थे। दो मल्लों की प्रति? 
योगिता जनसाधारण के मनोरंजन का विषय थी । भाष्यकार ने “मल्ल मल्ल के लिए पर्याप्त है, 
मल्ल दूसरे मल्ल के लिए समर्थ है”' आदि उदांहरण देकर मल्लविद्या के प्रदर्शनों की ओर संकेत 
किया है। मल्ल लोगों के दाँव-पेचों और पकड़ के लिए संग्राह' शब्द' का प्रयोग होता था । 
मुष्टिक की पकड़ के लिए भी संग्राह शब्द ही आता था।' मल्लविद्या और मुष्टिक-विद्या बड़ी 
लोकप्रिय थी। काशिकार ने भी स्पर्धा अर्थ में आ--ह्ले धातु का उदाहरण 'मल्लो मल्लमाह्वयते' 
ही दिया है।* स्पर्धा, संघर्ष या परामिभवेच्छा को कहते हैं। इस अर्थ में आह्वान करने पर 
ह्वे घातु आत्मनेपदी हो जाती है। ¢ 

पुष्पावचय--पुष्पावचय प्राचीन भारत की अत्यन्त प्रिय क्रीडा थी। इसमें उद्दालक, 
पुष्पभंजिका,* वारणपुष्पप्रचायिका, शालभंजिका, तालभंजिका, जीवतपुत्रप्रचायिका आदि प्रमुख 
थीं। विभिन्न ऋतुओं में सामूहिक रूप से विशिष्ट पर्व के अवसर पर इन क्रीडाओं का आयोजन 
होता था। इनमें अन्तिम उत्तरी भारत में प्रचलित थीं और शेष पूर्वी भारत में।* इनमें ताल 
को छोड़कर शेष पुष्पचयन से सम्बन्ध रखती थीं। ऊँची डाल पर लगे हुए पुष्पों का अधिक परिमाण 
में चयन करना स्पर्धा का विषय था। भंजिका शब्द डाल में लगे हुए फूलों को तोड़ने और प्रचायिका 
शब्द भूमि पर गिरे हुए पुष्पों के चयन का बोधक है। कालिदास ने मेघदूत में विदिशा का वर्णन 
करते हुए पुष्पलावियों का उल्लेख किया है। ये क्रीडाएँ सम्पन्न वर्ग में प्रचलित थीं और गुप्त- 
काल तक इनका प्रचार रहा। 

उद्यान-यात्रा--उद्यान या उपवन नगर से वाहर होते थे। लोग सारा दिन वहाँ विताते 


थे और मनोरंजन के लिए वहाँ अन्य क्रीडाओं का भी आयोजन करते थे। कामसूत्र में इन क्रीडाओ 


को समस्य क्रीडा या सम्भूय क्रीडा कहा है, जिनमें अनेक लोग एक साथ भाग लेते थे। पुष्पावचय 


१. ४-२-४७ काशिका । 

२. २-३-१६, पूट ४१८ । 

३. ३-३-३६, पु० ३०३ । 

४. १-३-३१ । 

५, २-२-१७ काशिका । 

६. प्राचां क्रोडायाम्‌--उद्दालक पुष्पभञ्जिका, . . . . .। प्राचामिति किम्‌? जीवत्युत्र 


प्रचायिका। इयमुदीचां क्रीडा ६-२-७४ तथा जीविकार्थं इति किमु ? इक्षुभक्षिकां मे घारयसि -- 
६-३-७३ काशिका । 
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क्रीडाएँ स्त्रियों में विशेष प्रचलित थीं, किन्तु उद्यान-यात्राओं में पुरुष और स्त्री समान रूप से भाग 
लेते थे। 

आपान-गोष्ठी--आपान-गोष्ठियों की प्रथा पतंजलि-काल में उतनी नहीं थी, जितनी 
उनके उत्तर काल में मिलती है। पतंजलि के समय में भी पानागार थे, जिनमें जाकर लोग मद्यादि 
का सेवन करते थे। उन्होंने पानागार में शौण्ड के पान करने का उल्लेख किया है ।-पानों में मधु, 
मद्य, मेरेय, कापिशायन आदि का प्रचार था, जिनका उल्लेख अन्यत्र हो चुका है। 

चूत--पान से निकट सम्बद्ध था द्यृत। द्यूत का प्रचार प्राचीन भारत में बहुत अधिक 
रहा है। भाष्य में जितनी वार द्यूत का उल्लेख हुआ है, उतनी वार अन्य किसी क्रीडा का नहीं। 
चूत शब्द दिव्‌ धातु से वना है। ऋग्वेद (२-२९-५) में दूत खेळनेवाले को कितव कहा है। 
वाजसनेयी संहिता (३०-१८) ने अत्यधिक चूत खेळनेवाले को सभास्थूण संज्ञा दी है। महीवर 
और सायणने तैत्तिरीय ब्रा० (३-४-१६-१) में सभा (दूतस्थान) में स्तम्भवत्‌ स्थित, अर्थात्‌ सदा 
खेलनेवाला वतलाया है। द्यूत अक्ष से खेला जाता या। अक्ष विभीतक वृक्ष की लकड़ी से बनते थे 
और वे वभ्रु या भूरे रंग के होते थे।' अक्ष खेलनेवाला अक्षू: कहलाता था ।' अक्ष फेंकना ग्राभ 
था ग्रह कहा जाता था। इसमें लगाई जानेवाळी बाजी विज्‌ कहलाती थी। कुछ लोग अक्षद्यूत 
में विशेष निपुणता प्राप्त कर लेते थे और प्रसिद्धि पा जाते थे।' कुछ लोग छल और धूर्तता से 
खेल में विजय प्राप्त करने का प्रयत्न करते थे। ये लोग अक्ष-धूत्तं और अक्ष-कितव कहे जाते थे।* 
अक्षो से खेळनेवाले, जीतनेवाले व्यक्ति और जीती हुई सम्पत्ति सब आक्षिक कहलाते थे।* 
अक्षद्यूत प्रायः वैर का भी कारण होता था। खिलाड़ी के कैतव या धूत्तंता का पता चल जाने पर 
अथवा जीत। हुआ धन न देने पर दूत वैर में परिणत हो जाता था। यह वैर आद्यद्यूतिक कहलाता 
था।“ विजिगीषा ही अक्षदूत का उद्देश्य थी। काशिकाकार ने कहा है कि पासे जीतने की 
इच्छां से ही फेंके जाते हैं। जीतने की इच्छा में यूतशन्द का प्रयोग होता था, अन्यथा दिव्‌ घातु 
के आगे क्त प्रत्यय लगाने पर यूत शब्द बनता था ।' 

चूत-शलाका--ब्यूत शलाकाओं से भी खेला जाता था। अक्षों पर कुछ अंक या चिह्न बने 
रहते थे। यह चिह्न शलाकाओं पर भी होते थे, पर अक्ष 'घनाकार वनते थे और शलाकाएँ आयता- 
कार। अक्षों की लम्वाई, चौड़ाई और ऊँचाई बरावर होती थी, किन्तु शलाकाओं का आयाम 


१. ३-१-१, पु० २२८ । 
२. ऋग्‌० ७-८६-६ तथा अथवं-पेप्लादसंहिता, २०-४-६। 
२. १-४-२, पु० १२३ । i 

४. ऋग्‌० ८-८१-१ तथा १०-३४-२ । 

५, २-१-१, पु० २२८ । 

६. २-१-४०, पु० २९४ । 

७, ४-२-२ 

८. ४-४-१९ । 

९. ८-२-४९ काशिका। 
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a चौड़ाई और ऊँचाई से अधिक होता था। खेल में जिसका पर्याय या वार होता था, वह अक्ष या 
शलाकाएँ 'पट्ट' पर फेकता था और अंक ऊपर होने पर विजयी माना जाता था। यदि पहले फेंका 
गया पासा सीधा पड़ा और वाद में फेंका गया उलटा,'तो उलटे पासे और शलाका को अक्षपरि और 
शलाकापरि कहते थे। खेल में पाच अक्ष या शलाकाएँ रहती थी। पाचों सीधी या पाचों उलटी 
पड़ती थीं, तो.फेंकनेवाले की जय होती थी। एक वार जय के पश्चात्‌ एक अक्ष या शलाका 
उलटी पड़ी, तो 'एकपरि' शब्द का व्यवहार होता था। इसी प्रकार 'द्विपरि', “त्रिपरि' और 
अघिक-से-अघिक 'चतुष्परि' खेल हो सकता था; क्‍योंकि पाचों के सीधे या उलटे पड़ने पर तो जय 
ही मानी जाती थी । पासो की संख्या पाँच होने के कारण इस द्यूत को 'पंचिका' कहते थे। शलाका 
और अक्ष के एकवचन होने पर ही अक्षपरि और शलाकापरि द्यूत कहलाता था। इस प्रकार 
अक्षपरि का अर्थ होता था 'अक्ष इस प्रकार ऐसे नहीं पडे, जैसे पहले पड़े थे।' अक्षपरि आदि शाब्द 
पारिभाषिक थे और कितव व्यवहार में ही प्रयुक्त होते थे। दूतक्रीडा का दूसरा नाम 
कितव-व्यवहार भी था। इसमें जीत के पासे को कृत और हार के पासे को कलि कहते थे। पासे 
सीघे पड़े, तो कृत कहलाते थे और उलटे पड़े तो कलि । सीधे पासे फेंकने की क्रिया को कृतयति” 
और उलटे पासे फेंकने की क्रिया को 'कलयति' कहते थे। 

पण या ग्लह--अक्षद्यूत में आक्रीडी लोग जीत के लिए घन या अन्य वस्तुओं की वाजी 

लगाते थे, जिसे पण या ग्लह कहते थे। अक्ष से भिन्न प्रसंग में ग्रह शब्द प्रचलित था। सौ क्रा पणन 

या व्यवहार साधारण वात थी। पाणिनि ने द्यूत के प्रसंग में प्रयुक्त व्यवह और 'पण्‌' धातु के 

| | साथ ग्लह वस्तु के लिए षष्ठी का विधान किया है।* इसी अथं में प्रयुक्त दिव्‌ धातु के योग में 

Fe भी षष्ठी होती है।' उपसर्ग पहले रहने पर दिव्‌ धातु के योग में षष्ठी विकल्प से होती है।” घन 

| के साथ लोग गाय वैलों तक की बाजी लगा देते थे । ब्राह्मण-ग्रन्थों तक में इसका उल्लेख मिलता 
है। ब्राह्मण-प्रन्थों में दिव्‌ धातु के योग में इसी अर्थ में ग्लह वस्तु के लिए द्वितीया विभक्ति का 
प्रयोग देखा जाता है।* 


१, ३-१-२१ पृ० ५९। 

२. ३-३-७०। 

३. २-२-५७। 

४. २-३-५८। 

५. २-३-५९। 

६, अक्षेणेदं न तथा वृत्तं यथा पूर्वमिति अक्षपरि, शलाकापरि--अक्षशलाकयोइचैक- 
वचनान्तयोरिति वक्तव्यम्‌, इह माभूत्‌, अक्षाभ्यां वृत्तम्‌ अक्षेवृत्तम्‌।--२-१-१०, पु० २७२ 
व . तथा पञ्चिकानाम चूतं पञ्चभिरक्षेः शलाकाभिर्वा भवति तत्र यदा सर्वे उत्तानाः पतन्त्य- 
हे वाळ्चोंवा तदा पातयिता जयति। तस्येव विघातोश्न्यया पाते सति जायते (--वहो, काशि० । | 
७. २-१-१०, पू० २७२। | 
८. द्वितोया ब्राह्मणे, २-३-६०; गां प्रदीव्यन्ति, गामस्य तदहः सभायां दीव्येयु ।--३२-६०, 
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द्वितीया ब्राह्मणे' (२-३-६०) सूत्र की व्याख्या में भाष्यकार द्वारा दिये गये बराह्मण-ग्रन्थ 
के उद्धरण सभा में उस दिन इसकी गाय का जुआ खेलें' से प्रकट होता है कि द्यूतक्रीडा सभा में 
होती थी। अन्यत्र यह कहा जा चुका है कि प्रायः ग्रामों और नगरों में सभागृह होते थे। ये सभागृह 
सर्वसाधारण से सम्वन्ध रखनेवाली सभाओं, गोष्ठियों, क्रीडाओं और उत्सवों के काम आते थे। 
भाष्य में अन्यत्र भी 'सभासन्नयन'* शब्द मिलता है। सभा में चतुर या योग्य व्यक्ति सभ्य कहा 
जाता था। वैदिक भाषा में सम्य के लिए 'सभेय' शब्द का व्यवहार मिळता है।' इन सभाओं में 
स्त्रियाँ भाग नहीं लेती थीं। इसीलिए, भाष्यकार ने स्त्रियों को लक्ष्य कर कहा है कि भली स्त्री 
सभा में साघु कैसे लग सकती है ?”* 

स्त्रियों के मनोरंजन के कुछ अन्य साधन थे। तीज-त्योहारों का जहाँ घामिक महत्त्व था, 
वहाँ सामाजिक भी। इन अवसरों पर घरों में विशेष चहल-पहल हो जाती थी। विशेष पकवान 
बनाये जाते थे। गाँव भर की स्त्रियाँ एक स्थान पर पूजा के लिए एकत्र होती थीं। ऐसे उत्सवों 
में गुडापूपिका, तिलापूपिका, वटकिनी और कौल्मापी पौर्णमासियों का उल्लेख भाष्यकार ने किया 
है। इन पौर्णमासियों को गुड़ के पुए, तिल के पुए या तिल-मिले पुए, बड़े और कुल्माष या घुगरी 
खाने का महत्त्व था। 

शारद्ूत--दूत के समान ही चौपड़ का भी प्रचार था। इसमें ग्लह नहीं होता था, अतः 
यह विशुद्ध मनोरंजन था । इसके लिए दो वस्तुएँ आवश्यक थीं। आकर्ष,' जिसपर चौपड़ बिछाई 
जाती थीं और शार', अर्थात्‌ गोटियां। आकषं एक चौकोर खानेदार या कोष्ठमय फलक होता था। 
आकर्ष में कुशल व्यक्ति आकर्षक कहलाता था। गोटियाँ आकर्ष के कोष्ठों मे इधर-उधर घूमती 
थीं। गोटियों का एक खाने से दूसरे खाने में ले जाना 'परिणाय' कहलाता था। पंरिणाय का 
अर्थ था चारों ओर ले जाना। पाणिनि शार के खेल को भी चूत मानते हैं। काशिकाकार ने कहा है 
'परिणाय से शारों .को मारता है।' नियमित गति से चलती हुई गोटी यदि विरोधी गोटी पर 
पड़ी, तो वह उसका हनन करती है। द्यूत से भिन्न अर्थ में परिणाय के वदले परिणय शब्द का प्रयोग 
होता था। भाष्यकार के मत से आकर्ष के उस भीतरी कोष्ठ को 'अयानय' कहते थे, जिसमें गोटी 
के पहुँच जाने पर उसे कोई गोटी काट नहीं सकती थी । इस खाने में पहुंची हुई गोटी को अयानयीन 
कहते थे। अय का अर्थ था दाँया और अनय का अर्थ था बाँया। दायें-बायें चलनेवाली गोटियाँ 
जिसमें अपने पाँव नहीं रख सकती थीं, उसे 'अयानय? कहते थे। अयानय को जाने योग्य इस अर्थ में 
'अयानयीन' शार का प्रयोग होता था ।" 1 


१. सभासन्नयनेभव ।--१-१-७३, पु० ४६० । 

२. ४-४-१०५, १०६ । 

३. कथं नाम स्त्री सभायां साधुः स्यात्‌ ।--४-१-१५, पु० ४०। 

४. तदस्मिन्नयनं प्रायेण संज्ञायाम्‌, गुडापूपिका पौणमासी, तिलापुपिका--प्राये संज्ञायां 
वटकेभ्य इनिर्वक्तव्यः--वटकिनी पौर्णमासी, ५-२-८२ तथा कुल्माषादन्‌, ५-२-८३ पु० ४००। 
५. ५-२-६४ , 
६ धूते तावत्‌ परिणायेन शारान्‌, हन्ति; समन्तान्नयनेन (--३-३-३७, कालिका । RR 
७. अयानयं नेय इत्युच्यते तत्र न ज्ञायते, कोऽयः कोऽनय इति। भयः प्रदक्षिणस, अनयः | 
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अक्षद्यूत और शारद्यूत का प्रचार कितना रहा होगा, यह इस वात से समझा जा 
सकता है कि इन खेलों से सम्बन्ध रखनेवाले संज्ञा-शब्दों का उल्लेख भाष्य या अष्टाध्यायी में 
प्राप्त होता है । 

समाज--मनोरंजन-क्रीडाएँ सामूहिक रूप से चलती थीं, जिनमें भाग लेने के लिए बड़ी 
संख्या में लोग एकत्र होते थे। क्रीडार्थ एकत्र जन-समुदाय को 'समाज' कहते थे।' पशुओं का 
समुदाय 'समाज' कहलाता था । इस प्रकार, मनुष्यों और पशुओं के समुदाय का अन्तर स्पष्ट किया 
गया था। आवश्यक नहीं था कि समाज मनोरंजन के लिए ही हों, किसी भी प्रकार के जन-समवाय 
समाज कहलाते थे। विचार-गोष्ठी के लिए भी समाज होते थे। समाज जहाँ एकत्र होता था 
उसे 'समज्या' कहते' थे। भाष्यकार ने भी उस स्थान को समज्या कहा है, जहाँ लोग इकट्ठे होते हैं। 
इस प्रकार समज्या, सभा और समाज प्राय: समानार्थी जान पड़ते हैं। इस अर्थ में समवाय शब्द का 
भी प्रचलन था। भाष्यकार ने कहा है कि समाज, समाश और समवाय में बैठिए' कहने पर स्वयं 
प्रत्येक व्यक्ति बैठ जाता है, यद्यपि प्रत्येक व्यक्ति से बैठने को नहीं कहा जाता। परिषद्‌ इससे 
बड़ी संस्था थी, जिसमें किसी विषय पर विचार-विमश के लिए ही लोग एकत्र होते थे।* भाष्यकार 
ने समवाय में समवेत होने, अर्थात्‌ समवाय में जाकर उसका एक अंग बन जाने की चर्चा की है।' 
समवाय में समवेत होनेवाले सामवायिक, समाज में जानेवाले सामाजिक और परिषद्‌ के सदस्य 
'पारिषद्य' कहे जाते थे।" सभा के सदस्य के लिए 'सभ्य' शब्द प्रचलित था। समवाय और समाजादि 
के संरक्षक दशको से भिन्न होते थे। इनका काम इस प्रकार के संगठनों की व्यवस्था एवं दायित्व 
सँभालना था। ये लोग भी सामवायिक और सामाजिक ही कहे जाते थे।* 

इस प्रकार, हम देखते हैं कि कलाओं के अतिरिक्त सामूहिक या वैयक्तिक क्रीडाएँ मनो- 
रंजन का मुख्य साधन थीं। क्रीडाओं में प्राच्य, उदीच्यादि देश-भेद से अन्तर था। क्रीडा में भाग 
लेनेवाले को आक्रीडी कहते थे।* वालकों की क्रीडा का भाष्य में अलग उल्लेख किया है। क्रीडा 
के साथ संक्रीडा, परिक्रीडा, आक्रीडा, अनुक्रीडा आदि शब्दों का भी प्रचलन था।” 


प्रसव्यम्‌। प्रदक्षिणप्रसव्यगामिनां शाराणां यस्मिन्‌ परेः पदानामसमावेशः सोऽयानयः। अयानयं 
नेयोऽयानयीनः शारः । --वही। | 

१. ३-३-६९, काशिका। 

२. समजन्ति तस्यां समज्या, ३-३-९९, पु० ३१३। 

३. ३-३-६९ काशिका। र 

४. समाजेषु समाशेषु समवायेषु चास्यतामित्युक्ते न चोच्यते प्रत्ययात्मसिति प्रत्यात्मं 
चासते, १-१-५० पू० ३०९। 


५. ३-३-९९, पृू० ३१३। ६. ४-४-४३ का। 
७, ४-४-४४ 

८.. ६-४-३३ काशिका०। 

९, ३-२-१४२। १०.. १-३-२१ प्‌०. ६२। 


आथिक स्थिति 


अध्याय १ 


कृषि 


कृषि का अर्थे--पतंजलि के समय में कृषि भारत का मुख्य व्यवसाय था। भाष्य में 
स्थान-स्थान पर जो उदाहरण प्रस्तुत किये गये हैं, उनमें से अधिकांश कृषि-व्यवसाय और ग्रामीण 
जीवन से सम्बद्ध हैं। कृषि शब्द 'कृष्‌' धातु से वना है, जिसका अर्थ है कँड़ वनाना या जोतना। 
मराठी में इसके लिए वहुत उपयुक्त शब्द प्रयुक्त होता है 'नागरना।' पतंजलि के समय तक कृषि 
शब्द में उन सव क्रियाओं का अन्तनिवेश हो चुका था, जो आज इस व्यवसाय के अन्तर्गत गिनी जाती 
है। इनमें जोतना, खोदना, बोना, निराना, काटना, गाहना, सलाना आदि सभी कार्य आ जाते 
हैं। हेतुमति च" (३-१-२६) सूत्र का भाष्य करते हुए पतंजलि ने कहा है कि इष्‌ घातु के अर्थ के 
भीतर वहुत-सी क्रियाएँ आती हैं। कृष केवल जोतने के अर्थ में ही प्रयुक्त नहीं होता, उसका अर्थ 
प्रतिविधान भी है। जोतनेवाले को खिलाना-पिलाना, वीज तथा बैलों की व्यवस्था या प्रति- 
विधान करना भी कृषि के अर्थ के भीतर है। जिस दिन वह उक्त वातों का प्रवन्ध नहीं करता, 
उस दिन कृषि का काये ही. नहीं हो पाता। इसका अर्थ यह हुआ कि कृषक केवल जोतनेवाला ही 
नहीं, जुताई करानेवाला भी माना जाता था। इसी सूत्र के भाष्य में आगे चलकर उन्होंने कहा 
है-एकान्त' में चुपचाप वैठे हुए पुरुष के लिए भी लोग कहते हैं कि यह पाँच हलों की खेती करता 
है। ऐसे प्रसंग में कहना चाहिए कि पाँच हलों की खेती करवाता है।' इस शंका का समाधान 
करते हुए वे कहते हैं कि कृष्‌ धातु में अनेक क्रियाएँ सम्मिलित हैं। इसलिए, पाँच हल चलाता 
है, यह कहना भी उपयुक्त है; क्योंकि वह स्वयं हळ न चलाकर हल चलाने के साधन प्रस्तुत 
करता है। 

कुषक--बेल और हल कृषि के मुख्य साधन थे। जहाँतक कृषि-क्रियाओं का सम्बन्ध है, 


उन्हें किसान स्वयं करता था या वेतन देकर भूतको से करवाता था। किसान के लिए क्ृषीवल'- 


शब्द का व्यवहार होता था। वर्तमान किसान शब्द या तो कृषाण (कृष्‌--शानच्‌) का अपभ्रंश 
रूप है या ऋग्वेद के कीनाश शब्द से कालान्तर में वर्ण-विपर्यय होकर विकसित हुआ है। अधिक 


१. नानाक्रियाः कृष रर्थ:। नावद्यं कृषिविलेखन एव वत्तते। कि तहि? प्रतिविधाने- >> 
ऽपि वत्तंते। यदसौ भक्तबीजवलोवर्देः प्रतिविधानं करोति सोऽपि कृष्यर्थः। अतश्च प्रतिविधानेऽपि > घट 


वत्तंते --३-१-२६, पृ० ७३। 
२. वही, पु० ७३। 
३. ५-२-११२। 

४. ,ऋग॒० ४-५७-८। 
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सम्भावना यह है कि कृष्‌ घातु का प्रयोग पहले आत्मनेपद में होता रहा है और जो आगे चलकर वन्द 
हो गया । आत्मनेपदी घातु मानकर उसके आगे एकवार जो शानच्‌ प्रत्यय चल पड़ा, सो चलता | 
रहा । इसीलिए किसान के कर्म के लिए 'किसनई' शब्द, जो कि 'किसान' से ही व्युत्पन्न हुआ | 
है, आज भी कृषक-वर्ग में प्रचलित है। यदि कीनाश शब्द इसका मूल होता, तो उससे बननेवाले | 
अन्य शब्दों पर भी उसका प्रभाव पडता । | 

गो या अनड्वान्‌--त्रैल कृषि का मुख्य साधन रहा है। सारा कृषि-कार्य वैलों के ही | 
काँघे था । बेल को गो, अनड्वान्‌ और बलीवर्दे' कहते थे। वे हल चलाने के ही काम न आते थे । | 
शकट और रथ भी खीचते थे। दोनों काम करनेवाले बैल केवल गाड़ी खींचनेवाले या हल । 
चलानेवाले बैलों की अपेक्षा श्रेष्ठ' माने जाते थे। जव बैल को. हल या गाडी में जोता जाना 
प्रारम्भ किया जाता था,:तो उसे 'दम्य' कहते थे।* दम्य जिस गाड़ी में जोतकर प्रशिक्षित किया । 
जाता था, उसे मराठी में आज भी 'दमनी' कहते हैं। दम्य वैल 'उक्षा' बन जाता है और फिर वली- | 
वदं । उक्षा युवा वैल को कहते थे। उक्षा के तीन आयुका हैं-प्रथम जब उसके चार दाँत निकलते 
हैं। द्वितीय, जब उसके आठों दांत निकल आते हैं और तृतीय, जब उन दाँतों का धिसना प्रारम्भ 
हो जाता है। इस आयु के बैलो को क्रमशः जातोक्ष, महोक्ष और वृद्धोक्ष कहते थे। खेतों की जोत 
और बोनी इन्हींके भरोसे थी ।' भाष्य में एक स्थान पर कहा है कि “इस व्यक्ति ने वैलों के सहारे 
खेत बोये' तथा 'बैल जो ढो रहे हैं।' इससे स्पष्ट है कि कृषक न केवल जोत के लिए, अपितु फसल 
ढोने के लिए भी बैलों पर निर्भर था।* 

हल या सौर---हल और सीर पर्यायवाची थे।” हल कृषक का दूसरा संगी था। इसे चलाने- 
वाला किसान हालिक या सरिक कहलाता था। हल का एक.अन्य नाम लांगल भी था। भाष्य- 
कार ने लांगलग्रह का उल्लेख किया हे। बड़े हल को हलि कहते थे, जिसका दूसरा नाम जित्य* 
भी था। इसी जित्य से ग्रामीण शब्द जीता (दूसरे का एक बैल माँगकर जोतना) बना है । हलि 
और जित्य कड़ी भूमि जोतने के काम आते थे । आज भी उत्तर भारत में दो प्रकार के हलों का 
व्यवहार होता है, जिन्हें हल और हली कहते हैं। हलों में आठ, दस और वारह तक बैल जोते जाते 
थे। अथववेद (६-९१-१) तथा काठक-संहिता (१५-२) में इसका उल्लेख है। ऋग्वेद (६-९१- 
१) में भी छह से वारह तक बैलों को जोते जाने का उल्लेख मिळता है। घर में हल, बैल और 


१. १-२-७२, पृ० ६०७। 
२. गौरयं कटं वहति गोतरोऽयं यः शकटं बहति सीरं च।--५-३५५, पु० ४४५। 
३. १-१-१, पू० १०५। 

४. ५-४-७८, पु० ५०४। 
५. २-१-३०, पू० २८३। 
इ. १-४-५२, पू० १८२। 
७. ४-४-८१। 

८, ६-२-१, पू० २१०। 
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वछड़ों का होना सौभाग्य का सूचक माना जाता था और तदर्थ गुरुजन आशीर्वाद भी देते थे।! 
जिसके पास हल न होता, उसे अहल, अपहल, अपसीर या अपलांगल कहते थे । जिसका हल खराव 
होता, उसे दुल और जिसका हल अच्छा होता, उसे सुहल कहते थे। मराठी का 'नागर' संस्कृत 
लांगल का अपभ्रंश रूप जान पड़ता है। संस्कृत हलयति, अजहलत्‌,' आदि के समान मराठी में 
नागर (हल) शब्द का व्यवहार क्रियारूपों में भी होता है। टू 

भूमि--हल से जोती जानेवाली भूमि हल्या' कहलाती थी । जुता हुआ खेत सीत्य कहा 
जाता था। अहल्य भूमि, ऊषर' (रेह या नमकीन मिट्टीवाली ) होती थी । गोचर (चरागाह) 
ब्रज (पशुशालाएं) और गोष्ठ (बाड़े) ऊषर भूमि में होते थे।' क्षेत्रोंको केदार” भी कहते थे। 
केदारों का समूह केदार्य, कैदारिक या कैदारक कहा जाता था। हल्य भूमि शुनासीरीयः भी कही 
जाती थी; क्योंकि शुन (वायु) और सीर (आदित्य) उसके देवता माने जाते थे। एक हल से 
जोती जाने योग्य भूमि हल्या^ और दो या तीन हों से जोती जानेवाली द्विहल्या या त्रिहल्या 
कही जाती थी। मजवूत वैलोंवाले लोग सामान्य कृषकों की अपेक्षा एक हल से अधिक भूमि 
पर खेती कर लेते थे। यह भूमि परमहल्या या परमसीत्या कही जाती थी ।” सामान्यतया जोतने 


योग्य भूमि को कर्ष कहते थे।” एक हल होना सामान्यतः परिवार की निर्धनता का सूचक था। 


केवल असहाय लोग एक हल चलाते थे। सम्पन्न परिवार कई-कई हलो की खेती करते थे | 
क्षेत्रों के नाम--हल्य भूमि क्षेत्रों में विभक्त थी । क्षेत्रों के नाम दो प्रकार से निश्चित 
किये जाते थे- उत्तमें बोई जानेवाली. फसल के आधार पर और खेत में पड्नेवाले बीज के परिमाण 
के अनुसार। जिस खेत में किसी धान्य का एक प्रस्थ वीज बोया जाता था, उसे प्रास्थिक कहते 
थे। उसी प्रकार खारिक और द्रौणिक क्षेत्र होते थे। पात्र,कुम्भ, उष्ट्रिका आदि माप थे,जिनमें से 
खेत में वीज डाला जाता था। इन सबके निश्चित परिमाण थे। पात्र, कुम्भादि परिमाण ही थे। 
` खेतों का नाम भी इनके आधार पर पात्रिक आदि पड़ जाता था।' भाष्य में माषकुम्भवाप तथा 


१. ६-३-८३, पृ० ३५३। 

२. ३-१-२१, पू० ५९, ६०। 
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उष्ट्रिका-आवपन के उल्लेख मिलते हैं। फसल के अनुसार खेतों के मौद्गीन (जिसमें मूँग बोई 
गई हो), ब्रैहेय (ब्रीहिवाला), शालेय (धान का खेत), यव्य (जिसमें जौ वोये जाये), यवकय 
(जई का खेत), षष्टिकय (साठी धानवाला), तिल्य या तैलीन (तिलवाला) माष्य या मावीण 
(उरद की फसलवाला ), भांग्य या भांगीन (पटसन का खेत), उम्य या औमीन (अलसी का खेत) 
और अणव्य व्य आणवीन (ज्वार-वाजरा का खेत) आदि नाम होते थेप' जिस खेत में फसल बोई 
जाती थी, उसे 'वाप' कहते थे। 

कर्ष या जोत--भमि तो कृषि का आधार ही है। इसी की जुताई को पतंजलि ने 'हलस्य 
कर्षः* कहा है। हल चलने से भूमि में जो कूँड वनता है, उसे सीता कहते थे। एक ही खेत में दो, तीन, 
चार या अनेक वार जुताई की जाती थी । जोत उलटी भी होती थी। एक पुरुष हल की मूँठ पकड़े 
हुए बैलों के पीछे चछता था और दूसरा उसके पीछे-पीछे खेत में बीज छोड़ता जाता था। दोहरी 
तेहरी, उलटी जोत और वपन के साथ जोत की क्रिया को द्वितीया करोति', तृतीया करोति, शम्बा 
करोति' और 'बीजा करोति' कहते थे। दोहरी गहरी या दुवारा जोत के द्वारा खेत की शक्ति वढ्‌ 
जाती है। ऐसी दोहरी जोत के लिए 'द्विगुणा करोति क्षेत्रम्‌' प्रयोग भी प्रचलित था।* जोतने 
के लिए विलेखन शब्द का व्यवहार होता था। जोतने के वाद खेत की आद्रता की रक्षा के लिए 
काष्ठ द्वारा खेत की मिट्टी वरावर कर दी जाती थी । अन्यथा खेत की भीतरी मिट्टी सूख जाने पर 
बीज के न उगने का भय रहता था। मिट्टी के समीकरण की यह क्रिया कृषक एक लम्वे 


भारी काष्ठ को रस्सी में वांवकर और उसमें बैल नाधकर स्वयं लकड़ी पुर खड़ा होकर 


करता था।* 


जोतने के लिए बैल युग या जुये में नाथे जाते थे, इसीलिए बैलों को युग्य कहते थे। 


जुये में जुते हुए बैल गाँव से दो कोस तक की दूरी पर ज़ाकर खेत जोतते थे; क्योंकि प्रायः गाँवों के 
क्षेत्रफल में इतनी दुर तक की हल्य भूमि सम्मिलित रहती थी। कभी-कभी पड़ोस के कृषक के साथ 
खेती में साझा होनें के कारण भी इतनी दूर जाकर जोतना-बोना पड़ता था। जुये में जुते बैल 
जितनी दुर तक जाकर खेत जोतते थे, वह दूरी गव्यूति' कहलाती थी, जो लगभग दो कोस होने 
के कारण पहले आनुमानिक और वाद में दो कोस की निश्चित संज्ञा वन गई। 

खेतों के कोने जो हल से नहीं जोते जा सकते थे, खोद दिये जाते थे। जिस औजार से 
कोने खोदे जाते थे, उसे आखन, आखान, आख, आखर, आखनिक या आखनिकवक कहते थे।* 
नामों में यह अन्तर स्थान-भेद के कारण आ गया था। 


१. ५-२-१ से ५-२-४, पृ० ३६७, ६८। 
२. ५-१-४५। . 

३. ६-१-१५९, पू० २०४। 

४, ५-४-४८। 

५. ५-४-५९। 

६ १-४-४९, पु० २९८। 
७. ३-३-१२५, पृ० ३१९। 
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बैपन--माष्यकार ने वपन का उल्लेख अनेक वार किया है तथा इस व्यक्ति ने वैलों के ” 


सहारे खेत बोये, उरद वोनेवाली,' ब्रीहि बोनेवाली, घड़े भर उरद या ब्रीहि वोये जाने योग्य खेत, 
उरद का वपन आदि।' दो धान्यों को एक साथ मिलाकर वोने की भी प्रथा थी। किसान लोग 
उरद और तिल मिलाकर वोते थे ! खेत उरद बोने के लिए तैयार किया जाता था। उसमें धान्य 
के रूप में उरद वोये जाते थे, किन्तु गौण रूप से तिल भी वो दिये जाते थे!" यदि ०उरद के साथ 
तिल भी हो गये तो अच्छा, अन्यथा कोई विशेष हानि नहीं। तिल का वीज ही कितना 
पड़ता है। 

फसलों के नाम--खेतों के समान फसल के नाम भी उनके वोये या काटे जाने की, ऋतु 
या काळ के अनुसार निश्चित किये गये थे। तैत्तिरीयसंहिता (७-२-१० तथा ५-१-७) में फसलों 
का समय दिया हुआ है। यव गरमी में तथा घान वसन्त में बोये जाते थे और वर्ष में दो फसलें काटी 
जाती थीं । हेमन्त में बोये जाने के कारण जौ को हेमन्तिक कहते थे ।* शरद्‌ में पकने के कारण झालि 
शारद कहलाते थे।' ग्रीष्म में पकने के कारण गेहूँ, अरहर आदि ग्रैष्म या ग्रैष्मक अन्न कहे जाते थे। 
गरमी में बोये जानेवाले ब्रीहि भी ग्रैष्म थे। वर्षा में मार्ग प्रायः अवरुद्ध रहते थे। शरद आते ही 
नदियों का जळ स्वच्छ हो जाता है। मार्गों का कर्दम सूख जाता है। व्यापारी यात्रा के लिए 
निकल पड़ते हैं। रथ और गाड़ियाँ जोती जाने लगती हैं। यह मुहुत्तं शरत्पूणिमा को होता था। 
इस दिन घोड़े रथ में जोते जाते थे, इसीलिए शरत्पूणिमा को आइवयुजी भी कहते थे। आश्वयुजी 
को बोये जानेवाले उरद आदि अन्नों का नाम आइवयुज था।* 

सिचाई--भाष्य में कई स्थानों पर खेतों की सिंचाई का प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष उल्लेख है। 
बोने के वाद खेतों को सींचने की आवश्यकता होती थी । सींचने तथा खाद डालने की प्रथा वैदिक 
काल से ही चली आती थी। ऋग्वेद में खाद को कारिष और सिंचाई को खनित्रा कहा है।* 
खाद गोमय की होती थी। भाष्य में कारीष तथा आरण्य गोमय का उल्लेख मिलता है। ऋग्वेद 
में वर्षा (७-१०१-३, १०-१०५-१ आदि) के लिए तथा उर्वरता बढ़ाने के लिए अनेक स्थानों 
पर प्रार्थनाएँ मिलती हैं। वहुत-सी सिंचाई तो वर्षा से हो जाती थी। खेती के लिए वर्षा पर 
_ अधिक निर्भर रहना पड़ता था। मेघ कृषकों के देव थे। संस्कृत-साहित्य में उन्हें बार-बार देव 


१. ४-१-४८, पृ० ६० तथा ८-४-११, पु० ४८० | 

.९. ८-४-१३, पू० ४८१। 

३. ८-२-१, पू० ३३१ तथा १-४-४७, पु० २८९1 

४. तिलैः सह माषान्‌ वपति। तिलेमिश्रीकृत्य माषा उप्यन्ते ।--२-३-१९, पु० ४२१ । 

५. यदा तु खल? कस्यचिन्माषवीजावाप उपस्थितस्तदर्थं च क्षेत्रमुपाजितं तत्रान्यदपि 
किड्चिदुप्यते यदि भविष्यति ।--२-३-१९, पू० ४२१ । 

६. ४-३-४४ । 

७. ४-३-४३ । 

८. ४-३-४५ । | 

९. वैदिक इण्डेक्स, भाग १, पू० १८२। 
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* कहा है।' घानो के लिए वर्षा ही मुख्य आधार थी, इसलिए भाष्य में एक व्यक्ति कहता है कि यदि 
देव वरस गया, तो घान हो जायेंगे। इस पर दूसरा कहता है कि इस वावय में सुधार की आवश्यकता 
है। यों कहो कि पानी वरसा, तो समझो धान हो गये। वरसे हुए पानी की माप किसान अपने 
ढंग से करते थे। कपड़े भींगने भर को वरस गया, गौ के खुर का गड्ढा भरने भर को वरसा', 
चूहे के बिल भरने योग्य वरसा', या हल के कूंड-भर वरसा', इस तरह के उल्लेख भाष्य और 
काशिका में मिलते हैं। 

नदियों से भी सिचाई करने की प्रथा थी। हो सकता है, कुल्या नदियों से निकाली जाती 
हों। तालाबों से तो निकाली ही जाती थीं। कुछ नदियों के तट खेती के योग्य होते थे। नदी- 
तट पर बोई गई फसल आज के समान तव भी नदी से ही सींची जाती होगी, इसीलिए, भाष्य- 
कार ने शालि को देविका-मूल कहा है।' देविका (नदी) के तट पर वोये जाने से ही यह नाम 
पड़ा था। ः 

सिचाई का तीसरा साधन था छोटी-छोटी नहरें, जिन्हें कुल्या कहते थे। गहरे गड्ढे 
या कुएँ खोदकर, नालियाँ और नहरें बनाकर उनसे सिचाई का काम लिया जाता था। भाष्यकार ने 
कहा है कि शालि (घान) के लिए नालियाँ बनाई जाती हैं। उनसे पानी पिया जाता है, स्नान 
किया जाता है और घान सींचे जाते हैं। तालाबों को वाँघकर उनके पानी से सिचाई की व्यवस्था 
शासन भी करता था। गिरनार के सुदर्शन तडाग का निर्माण तो मोर्यकाल में ही हो 
गया था। 

कुएँ सिंचाई के प्रमुख साधन थे। सवसे अधिक सिचाई कुओं से होती थी। वापी और 
कुएं प्रत्येक गाँव में होते ही थे। सिंचाई के लिए छोटे-छोटे कुएँ भी आवश्यकतानुसार वना लिये 
जाते थे। शकन्धु और कर्कन्धु का उल्लेख भाष्य में हुआ है। विपाशा के दोनों ओर के किनारों 
के कुओं का उल्लेख पाणिनि ने किया है। प्रत्येक गाँव में कुछ लोग सिंचाई का काम करने में निपुण 
होते थे। ये लोग भृति' पर काम करते रहे होंगे। इनके कामों में कुल्याओं का प्रणयन और कूप- 
खनन भी था। भाष्य में एक ऐसे गाँव की ओर संकेत है, जिसे छोड़कर सेचक लोग चले गये हैँ। 
कूप-खनन को लेकर कूप-खानकन्याय ही वन गया था। कुआँ खोदता हुआ आदमी यद्यपि मिट्टी 
और धूळ से ढक जाता है, किन्तु कुएं में पानी निकल आने पर उसे वह सुविधा प्राप्त हो जाती है 


। १. देवश्चेद्वृष्टो सम्पत्स्यन्ते झालय इति। स उच्यते सैवं वोचः। सम्पन्नाः झालय 
इत्येव ब्रृहि।--३-३-१३३, पु० ३२४। 
२. चेलक्नोपं वृष्टो देवः । ३-४-३३, पु० ३६० । 
३. गोष्पदं वुष्टो देवः ।--४-३-३२, पृ० ३६०। 
४. ४-३-३२ काशिका। र 
५, वही।, 
६० ७-३-१, पू १७१ । 
७, ८-३-९५, पु० ४५० । 
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कि धूल-मिट्टी का दोष तो दूर ही हो जाता है । इसके अतिरिक्त अन्य बहुत-सा कल्याण होता है।' 
इसी को कूपखानकृन्याय कहते थे । इस कथन में अन्य 'बहुत-सा कल्याण' यह कथन सिंचाई की 
ओर ही संकेत करता है। आमों के सींचे जाने का उल्लेख भी भाष्य में मिलता है।' वावड़ियों 
से सिंचाई का काम किया जाता होगा ।' उदकोदंवनः', वारित्रम्‌" और खण्डिकादिगण में पठित 
युग-वरत्रा से पता चलता है कि भाष्य-काल में वैलों के सहारे रहट से पानी निकालकट सींचने की 
प्रथा थी। युग-वरत्रा जुए में वधी हुई रस्सी या वरत को कहते हैं। उदकोदंवन वालटी का दूसरा 
नाम है। गोचर्म, उष्ट्राजिन आदि का उपयोग पानी सींचने के लिए होना सम्भावित है। “रस्सी 
कुएँ से ऊपर खींचता है“ आदि कथन केवल रस्सी से पानी खींचने का वोघ कराते हैं। दक्षिणापथ 
में तालावों की अधिकता थी | वहाँ बड़े तालाबों को सरसी कहते थे।” ये सरसियाँ आज के समान 
तब भी सिचाई का साधन थीं। 

कभी-कभी वर्षा के बादल साथ नहीं देते थे।” कुएं, वावड़ी, तडाग सव सूखने लगते थे। 
पर्जन्य महोघा होते हुए भी करुणा-जल की वर्षा नहीं करते थे। भाष्य में एक स्थान पर केवल 
त्रिगत्तं छोड़कर शेष चारों ओर वर्षा होने की चर्चा है।” ऐसी स्थिति में लोग वर्षा के लिए पूजा- 
पाठ करते थे। भाष्य में जप के बाद" या साकल्य की संहिता'' के पाठ के वाद वर्षा का होना 
बतलाया गया है। 

इस प्रकार सींचने से उपज कई गुनी बढ़ जाती है। भाष्य में कहा है कि घान का एक भी 
बीज फल-फूलकर अच्छी तरह पक गया, तो कृषक को सम्पन्न बना देता है" 


१. शाल्यर्थं कुल्याः प्रणीयन्ते, ताम्यइच पानीयं पीयते, उपस्पृश्यते ज्ञालयऱच भाव्यन्ते -- 
१-३-१२; पु० ५४ तथा १-१-२३, पु० २१२; कूपं खनन, यद्यपि मुदा पांसुभिशचावकीर्णो 
भवति सोऽप्सु सञजातासु तत एव तं गुणं समासादयति येन स दोषो निहंण्यते भूयसा चाभ्युदये 
योगो भवति।--आ० १, पु० २४। 

२. आ० १, पृ्‌० ३१ । 
३. आ० १, प्‌० १९ । 
४. ३-३-१२३, पृ० ३१८। 
५, ५-१-२, पू० २९४। 
६, १-३-२८, पू० ६५ । 
७. १-१-१९, पू० १९० । 
८. ४-३-२५, पू० २३१। 
९, ५०४-१३१, पू० ५११। 
१०. ८-१-५, प० २७०। 


११. जपमन्‌ प्रावर्षत्‌+--२-३-८ का० तथा शाकल्यस्य संहितामनु प्रावर्षत्‌।-- टर 


१-४-८४, प० २०० । 


१२, वही। हा 
१३. एको व्रीहिः सम्पन्नः सुसिक्षं करोति ।--१-२-५८, पु० ५५८। | 
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खेतों की रक्षा--खेतों की रखवाली कृषि का महत्त्वपूर्ण अंग है। भाष्य में कई स्थानों 
पर पशुओं द्वारा खेतों के खाये जाने की चर्चा है। शालि-क्षेत्रो में पशु अधिक नहीं जाते थे, किन्तु 
जौ, उरद और गेहूं के लहलहे खेत उनके लिए विशेष आकर्षक होते हैं। बैलगाड़ी या हल में जृते 
हुए बेल भी पास के खेत में मुँह मार देते है । फसल को चार स्थानों से हानि का डर रहता था-- 
चोर, पालतू प्रशु, वन्य पशु और पक्षी । पक्षियों से खेत को वचाने के लिए खेतों में चंचा (घास का 
आदमी) खड़े किये जाते थे, जिनके डर से पक्षी, सियार, मृग आदि नहीं आते थे।' जन-साधारण 
में यह विश्वास था कि वृक्षों में जीव होता है और हरी वनस्पति को हानि पहुँचाना जीव-हिसा 
है। यह घारणा भी पालतू पशुओं से खेतों की रक्षा में सहायक थी। राज्य की ओर से भी कड़ाई 
बरती जाती थी और खेतों में पशु छोड़नेवालों को कड़ा दण्ड दिया जाता था। पशुपालक उरद 


' के खेतों से गाय-वेलों को दूर रखता था; क्योंकि वह जानता था कि यदि गायें खेत में गईं, तो धान्य 


का नाश होगा। इसमें अघर्म भी है ओर राजदण्ड का भय भो।' फिर भी, मृग, नील गाय आदि 
आरण्यक प्राणी तो खेत खा ही जाते थे। चंचा का भय धीरे-धीरे कम हो जाता था, किन्तु कोई- 
कोई उनके डर से धान्य वोना वन्द नहीं करता था।* उनकी रक्षा के लिए रखबाले नियुक्त 
कर दिये जाते थे। भाष्य में यवपाल का नाम आया है।* 

दैवी आपत्तियों से रक्षा के क्या साधन थे, यह तो मालूम नहीं है, किन्तु अनुभव के आधार 
पर कृषक भावी विपत्तियों का पूर्वानुमान अवश्य कर लेते थे और समय रहते उनके लिए तैयारी 
कर लेते थे। उदाहरणार्थ, वे जानते थे कि बादल उनये और कपिलवर्णा विजली कौंधी, तो 
तेज वायु चलेगी। यदि लाल कौंघ हुई, तो तेज धूप निकळेगी। पीली कौंध फसल के लिए 
हितकर होती है । किन्तु, यदि कौंधती बिजली का रंग सफेद हुआ, तो दुभिक्ष पड़ता है । 

काटना--पकी फसल की कटनी को लवन, लाव या अभिलाव कहते थे और काटनेवाले 
को लावक। जव फसल बहुत पक जाती थी, तव उसे 'अवश्यलाव्य' कहते थे।° काटने के लिए 
एक खेत में वहुत-से लोग जुटा दिये जाते थे, जिससे सारा खेत एक ही दिन में कट जाय।“काठने- | 
वाले कुछ तो भाग या अंश भृति के रूप में लेकर काटते थे और कुछ बदले में कटवाने के लिए 


१. वहंलिहो गोः (--१-१-४७, पु० २९१। 

२. १-१-५२, पृ० ५५५। 

३. माषेभ्यो गा वारयति। पश्यत्ययं यदीमा गावस्तत्र गच्छति भ्रुवं सस्यविनादा: । 
सस्यविनाशे$धर्मः राजभयं च (--१-४-२७, पु० १६४ तथां १-४-५२, पू० १८३। 

४. न च मुगाः सन्तीति यवा नोप्यन्ते । १-१-३९, पु० २५३ । 

५. ६-२-७८। 

६. वाताय कपिला विद्युदातपायातिलो हिनी । 

पीता भवति सस्याय दुर्भिक्षाय सिता भवेत्‌ ॥--२-३-१३, पृ० ४१७ । 
७. १-१-३, पु० ११७ तथा आ० २, वा० ७ तथा १-१-५०, पु० ३०५। 
८. १-३-३६, पु० ६०। 
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काटते थे।' भाष्य में इन दोनों प्रकारों का कथन है। कुछ धान्य काटे जाते थे और कुछ जड़ से 
उखाड़े जाते थे। जौ काटे जाते थे।' कभी वाले काटकर काण्ड वाद में भी काट लिये जाते थे।* 
उड़द-मूँग जड़ से उखाड़े जाते थे।' काटने का काम हँसिये से किया जाता था, जिसे प्राच्य प्रदेश 
में दाति और उत्तरप्रदेश में दात्र कहते थे।' अन्न के समान शरकाण्ड* आदि भी काटे जाते थे, जो 
छप्पर बनाने के काम आते थे। खेत काटने से जो वालें या दाने भूमि पर गिर जाते शे, उन्हें सिल 
या कण कहते थे। इन कणों को वीनने का नाम उञ्छ था ।' प्रदेशों के अपने लवन का ढंग भी 
भिन्न था। कोई सीधे काटता और लून धान्य को एक पंक्ति में रखता था। कहीं एक-एक क्यारी 
को काटने की प्रथा थी। भद्र जनपद के लोग लून धान्य को अव्यवस्थित फेंकते जाते थे।” ईख, 
अरहर या अन्य कड़ी फ सल को “स्तम्मळून' से काटते थे।'' यह गड़ास या उसके जैसा औजार होता 
था। कभी-कभी लोहे की छड़ें मारकर भी ये खेत गिरा दिये जाते थे। हो सकता है, यह कुल्हाड़ी- 
जैसा कोई औजार हो। इसे स्तम्वध्ना, स्तम्वहेति या स्तम्वहनी कहते थे। काटा हुआ धान्य 
पूलों में बांधकर एकत्र किया जाता था।'' कटी हुई फसल बड़े-बड़े ढ़ेरों में एकत्र कर दी जाती थी। 
एकत्र किये हुए धान्य की गो आदि की आक्ृतियाँ बना दी जाती थी, जिन्हें घान्यगव कहते थे। 
इसी प्रकार, तृणादि भी काटकर पहचानने के लिए सिंहादि की आकृति में एकत्र कर दिये जाते 
थे, जो तृण-सिंह कहलाते थे।** ? 

खल्य--कटने के वाद सारी फसल एक स्थान में एकत्र की जाती थी। कटी फसल को 
खल और उसके स्थान को खल्य कहते थे।'* खल्य स्थान का अपभ्रंश रूप खलिहान आज भी 
प्रचलित है। खल्य का अर्थ खल के लिए उपयोगी होता है। खलों के समूह को खल्या या खलिनी 
कहते थे ।'१ गाँव के सव या अधिकांश किसान अपनी सारी फसल एक ही खल्य में रखते थे। खल्य 


१. १-३-३६, पृ० ६०। 
२. २-३-७०, पु० ४५७॥ 

३. वहो । 

४. ३-२-१, पु० २०४ । 

५. ४-४-८८ का०। 

६, आ० १, प्‌० २१ । 

७. ३-२-१, पु० २०४ । 

८. ४-४-३२, काशिका. 

९. १-४-३, पू० १३१। 

१०. उपस्कारं मद्रका छूनन्ति।--६-१-१४०, पू० १९० 
११. ३-३-८३, पू० ३१० । 

१२. २-४-३०, पु० ४७६ । 

१३. ६-२-७२ काशिका । 
१४. ५-१-७ । 

१५. ४-२-५०, पु० १८४ | 
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स्थान प्रत्येक गांव का निश्चित रहता था। सारी फसल एकत्र रखने में सुरक्षा की सुविधा रहती 
थी। कुछ घान्यों का अवहनन होता था। अवहनन के लिए उलूखल रहते थे।' शेष को वैलों 
द्वारा गाहन किया जाता था। उत्तर भारत में आज भी इस क्रिया को गाहना ही कहते हैं। गाहते 
समय घान्य को वार-वार पलटना होता है, जिससे नीचे दवा हुआ धान्य ऊपर आकर कट सके और 
छोटा-छोटा भुस वन सके। पलटने की यह क्रिया लकड़ी से वने एक विशेष साधन से की जाती है, 
जिसमें अंगुली की आकृति की तीन या पाँच लकड़ियाँ लगी रहती हैं। इसे दृयंगुळ (यदि दो लक- 
ड़ियाँ हों), अंगुल या पंचांगुल दारु कहते थे।' 
निष्पाव--गाही हुई फसल सैलायी जाती थी । सैलाने की क्रिया निष्पाव कहलाती थी। 
निष्पाव वायु अथवा बड़े शूपों के सहारे होता था।' राशि छोटी हुई, तो शूपों से काम चल जाता 
था, अन्यथा वायु में भूसा उड़ाना पड़ता था। धान फटकने का काम भी शूर्प-निष्पाव ही कहलाता 
था । फटकने के वाद थानों एवं अन्य धान्यों की राशि लगा दी जाती थी।* कभी-कभी धान्य- 
राशियों का परिणाम सौ-सौ हजार खारी तक होता था।* तिल और तण्डुलों के ढेर का भाष्य में 
उल्लेख है।' तण्डुल तो उलूखल में अवहनन द्वारा ही तैयार किये जाते होंगे। निष्पाव भी भृति 
पर आदमी नियुक्त करके अथवा वदले में करवा देने के आश्‍वासन पर कराया जाता था। देवदत्त 
का धान्य लोग सैला रहे हैं,” परस्पर एक दूसरे का निष्पाव कर रहे है“-ये कथन भाष्य में आये 
हैं। इसी प्रकार खल में पड़े हुए जौ, भुस कटे हुए जौ, भुस नष्ट हुए तथा नष्ट होते हुए जौ और 
भुस के लिए निपातन द्वारा निष्पन्न शब्द भाष्य में आये हैं।' संहूतयव, संक्लियमाण यव, संहतवुस 
और संहह्लियमाण बुस का भी भाष्यमें उल्लेख है।” ये समस्त शब्द खल की क्रमिक प्रक्रियाओं के 
सूचक हैं, जो यह स्पष्ट करते हैं कि अन्न की राशि एकत्र कर लेने के वाद भसा एकत्र किया जाता 
था। 'खले वुसम्‌' उस स्थिति की ओर इंगित करता है, जिसमें भूसा खलिहान में ही पड़ा रह 
गया है। 
कभी-कभी साधनहीन निर्धन के लिए यह कठिन हो जाता था कि वह सारी फसल के कट- 
कर गाहे जाने और सैलाने तक प्रतीक्षा करे। घर में अन्न की कमी उसे बीच-बीच में खेत से थोडा- 
थोड़ा धान्य काट लेने को वाध्य करती थी। वह थोड़ा-वहुत अनाज काटकर घर ले आता और 
१. २-१-३६, पु० २८८। | 
२. ५-४-११४, काशिका । 
३. ३-३-२०, पृ० २९९। 
४. ३-३-२०, पु० २९८, ९९। 
५, ५-१-५८, पु० ३२७। 
६. ३-३-२०, प्‌० ३८९। 
देवदत्तस्य धान्यं व्यतिपुवते । १-३-१४ पृ० ५७। 


१-३-१६, पू० ६० । 
९. २-१-१७, पु० २७५ । 
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वहाँ पीट-पाटकर अनाज निकाल लेता और काण्ड, पुआल आदि अलग डाल देता था।' गेहूँ, जौ 
आदि के काण्डों के क्षण्ण अंश बुस कहलाते थे। शालिं और पलाश के भुस को तुष कहते थे और 


उसके पुआल को पलाल। 
इस प्रकार समस्त प्रक्रियाएं ठीक-ठीक हो गई, तो खेत में मारी हुई एक कुदाली भी 
सैकड़ों खारी अन्न दे जाती थी । ८ 


उपज--भाष्यकार ने दो प्रकार की फसलों की चर्चा की है-क्कष्टपच्य और अक्कष्ट- 
पच्य। उन्होने कहा है कि जुते खेत में स्वयं ही अन्न पकता है, अर्थात्‌ विना बोये ही कुछ घान्य उग 
आते हैं, वे कृष्टपच्य कहलाते हैं। विना जुती भूमि पर अपने-आप उगने और पकनेवाले अन्न 
अकृष्टपच्य कहलाते हैं। जैसे नीवार, कुकनी, सावाँ आदि। जिस अन्न के पैदा होने की सम्भावना 
जती भमि में हो, अर्थात्‌ जो बोकर उगाथा जा सकता हो, उसे कृष्टपाक्य कहते हैं । इनमें 
खाद्यान्न, दालें, तन्तुवक्ष (इक्षुभौ), तैलवृक्ष, मसाले और सुगन्धवृक्ष (चन्दन भी), फल, सिल्य 
और लाक्षा--ये उपजे प्रमुख थीं । 

ब्रीहि--यह यहीं की भूमि का अन्न था। डी कैण्डोले का विचार है कि ब्रीहि चीन में 
२००० बी० सी० में पैदा किया जाता था। लिआल (1४41!) के मत से अत्यन्त प्राचीन काल 
से भारत में ब्रीहि की खेती होती रही है। अन्य देशों में इसके नाम भारतीय नाम के आधार पर 
रखे गये थे। उदाहरणार्थ, फारसी में विरिञ्जी, अरबी में अरुज, ग्रीक में ओर्याज। खेतों की उपज 
में ब्रीहि का स्थान प्रमुख था। ब्रीहि छोटा धान है, जो वरसात का अन्त होते-होते तक पक जाता 
था। इसके लिए वाहरी पानी कीं विशेष आवश्यकता जहीं होती थी। वर्षा का ही पानी ब्रीहि 
के लिए पर्याप्त होता है। ब्रीहि की उपज भी प्रति बीघे पर्याप्त होती थी । इसीलिए, भाष्यकार ने 
कहा है कि यदि ब्रीहि ठीक प्रकार पक गये, तो सुभिक्ष कर देता है। इसीलिए, ब्रीहि जनसाधारण 
का अन्न था। घर में ब्रीहि का होना सम्पन्नता का परिचायक था। ब्रीहिमान्‌ और बहुब्नीहि 
सम्पन्नता का तथा अन्नीहि निर्धनता का चिह्न था। ब्रीहि के ही चावल घामिक कार्यों में व्यवहृत 
होते थे। व्रीहि के दो भेद हैं। एक में तुष या भूसी को अलग कर देने के बाद लाल चावल निकलता 
है और दूसरे में सफेद। आज भी ये भेद उत्तर भारत में पाये जाते हैं। ब्रीहि का ही एक भेद 
षष्ठिक होता है। यह साठ दिन में पक जाता है। इस प्रकार यह नाम सार्थक है। यों मूंग 
भी साठ दिन में पक जाती है, पर उसे पष्ठिक नहीं कहते ।' वास्तव में षष्ठिक शालि पहले विशेषण 


१. अवदयं कह्चिवन्चार्थी शालिकलापं सतूणं सपछालमाहरति नान्तरीयकत्वात्‌। स 
यावदादेयं तावदादाय तुषपलालान्युत्यूजति ।--४-१-९२, पू० ११५। 

२. एकेन कुद्दालकेन खारीसहस्रम्‌ ।--२-१-६९ पृ० ३२५ । न 

३. कृष्टे पच्यन्ते स्वयमेवकृष्टपच्याइच मे अक्ृष्टपच्याइच मे। यो हि कृष्टे . वक्तव्यः 
कृष्टपाक्यः स भवति ।--३-१-११४, पु० १८९। 

४, षष्ठिकाः षष्ठिरात्रेण पच्यन्ते ५-१-९० । 


भूत्‌ --५- “९०, प० ३४० | 


५. वही, तथा षष्ठिको संज्ञाग्रहणं कत्तंव्यम्‌। सुद्गा अपि हि षष्ठिरात्रेण पच्यन्ते तत्र म 


RSS, ST हे 


२६२ पतंजलिकाळीन भारत 


के रूप में प्रयुक्त होता था। वाद में वह संज्ञा वन गया। मुद्ग का परिचय षष्ठिक के वाद होने | 
के कारण घान के लिए यह शब्द पहले ही रूढ हो गया। भाष्य में ब्रीहि को स्तम्वकरि कहा है; | 
क्योंकि उनमें बड़ी-बड़ी वालों के गुच्छे (मंजरी) लटकते हैं।' व्रीहि की ही एक जाति महात्रीहि । 
होती थी।' काशिकाकार ने नीवार और हायन को ब्रीहि का ही भेद माना है।' जल को छोड़कर 
बढ्ने के कारण: ब्रीहि को हायन कहते थे।* ग्रीष्म में बोये जाने के कारण ब्रीहि ग्रैष्म अन्न कहलाता 
था।" ब्रीहि पहले भारत के आग्नेय भाग में ही होता था, इसीलिए ऋग्वेद में इसका उल्लेख 
नहीं है। तैत्तिरीय संहिता में अवश्य सफेद और काले चावल की तुलना की है। 
शालि--शालि वड़ी जाति का घान होता है। इसे रोपा जाता है। श्रावण में इसकी 
पौध लगाई जाती है और अगहन में यह काटा जाता है। इसलिए इन्हें शारद कहते थे ।' पर्याप्त | 
वर्षा न होने पर शालि को सींचने की आवश्यकता होती थी । इसीलिए, शालि नीची भूमि पर, | 
तालाब या नदी के निचले किनारे पर, जहाँ पानी भरा रहता हो, बोये जाते थे । इन्हीं के लिए | 
भाष्यकार ने कुल्या बनाने की बात कही है। शालि की जड़ें मिट्टी में गहरी जाती थीं। पतंजलि 
ने इसीलिए इन्हें न्यग्नोध-मूल, अर्थात्‌ नीचे की ओर जड़ें फैलानेवाले कहा है।” शालि में लाल 
छिलकेवालों की एक विशिष्ट जाति होती थो । किसी-किसी गाँव में लाल शालि की ही उपज 
विशेष होती थी । शारि की और भी बहुत-सी किस्में थीं । मगध में विशेष प्रकार के शालि उत्पन्न 
होते थे। एक स्थान पर भाष्य में कहा है, हम वे ही शारि खा रहे हैं, जो मगध में खाते ये ।॥ 
शालि का भात मांस के साथ भी खाया जाता था।* केवल व्रत-काल में शालि-मांस-भोजन 
- अवश्य वजित था। मूंग के साथ खाने की प्रथा तो सामान्य थी।' सम्भव है, लाल चावल को 
0० "1 ही पाटलि कहते हों। डाँ० वा० श० अग्रवाल के अनुसार 'पाटलानि मूलानि का' पाटल इसी 
| पाटलि से वना हुआ विशेषण है। पाटल-मूल गाजर के लिए प्रयुक्त हो सकता है। खूब भरी हुई 
बालों के शालि या धान्य को सस्यक कहते थे ।" 


| 
| 


१. स्तम्बकरिः व्रीहिः (--३-२-२४, पृ० २१४। 
२. ६-२-३८। १ 
३. हायना नाम व्रीहयः जहत्युदकमिति कृत्वा ।--३-१-१४८ काशिका । 
४. ४-३-४३ काशिका । 
- ५. ३-३-४८ काशिका । 
६, ४-३-४३ का०। 
७, ४-३-४३। 
८. ७-३-१, पू० १७२। 
९. २-१-६९, पु० ३२३। 
१०. आ० २, पु० ४४। 
११. आ० १, पु० १९। 
१२. ४-३-१५५, पू० २६५। 


कृषि २६३ 
शालि को कूटकर तण्डुल तैयार किये जाते थे। कूटने की यह क्रिया अवहनन कहलाती 
थी । भाष्यकार ने कहा है कि शालि कोठों में भरे हों, तो भी उनके खाने के लिए पहले अवहनन 
की आवश्यकता होती है।' इससे यह भी पता चलता है कि सम्पन्न सस्य को भरने के लिए कृषक 
कोठियाँ और खत्तियाँ बनाते थे। कूटकर इकट्ठा किया हुआ चावल तण्डुल-निचाय कहलाता 
था।* निचाय वनाने के पहले शूर्प-निष्पाव द्वारा तुष अळग कर दिये जाते थे।' ये तुख आग जलाने 
के काम आते थे। तुष की अग्नि बहुत तेज होती है और टिकती भी है। जाड़े के दिनों में अलाव 
लगाने में इसका उत्तम उपयोग होता है। तुष की अग्नि को मुर्मुर कहते थे।* 
तण्डुल की राशि को वधितक कहते थे। भाष्य में कहा है कि एक चावल भूख मिटाने 
में असमर्थ होता है' किन्तु उनका समुदाय वर्धितक समर्थ होता है।* बड़ी घान्य-राशि का सालंकार 
वर्णन करते हुए एक स्थान पर उसकी तुलना विन्ध्य से की है। इसमें विन्ध्य की कम ऊंचाई और 
वघितक के महत्त्व, दोनों की ओर लक्ष्य है।' 
यव--यव अन्नों में शारि के वाद ही आता है। महत्त्व एवं व्याप की दृष्टि से भी उसका 
स्थान द्वितीय है। भाष्य ने सम्भवतः महत्त्व और उपज के क्षेत्र की व्यापकता के अनुसार ही 
ब्रीहि, यव, माष, मुद्ग, तिल ये पाँच धान्य गिनाये हैं। इनमें पुवे-पूर्वे अन्न उत्तर की अपेक्षा 
अधिक महत्त्व के हैं। शारि ब्रीहि में ही समाविष्ट है। इनमें यव रबी की और व्रीहि खरीफ की 
फसल है। यव यज्ञादि में आहुति के काम आते थे। व्रत में यवागू खाने की प्रथा थी। यवागू जौ 
से तैयार की जाती थी। जौ के सत्तू वनते थे, जो भोजन के महत्त्वपूर्ण घटक थे। सम्भव है, 
चावल के भी सत्तू बनाये जाते हों।' इसीलिए वहुयवमत्क देश सम्मान की दृष्टि से देखा जाता 
था।* अयवक दरिद्रता का द्योतक था।' मद्र और उशीनर जनपदों में यव की उपज खूब 
होती थी।” भाष्यकार ने कहा है कि मद्र के समान जौ हैं, अर्थात्‌ हैं तो दोनों जगह हैं 
और नहीं है तो दोनों जगह नहीं हैं। इससे केवल तात्कालिक उपज के विषय में कोई 
निश्चित बात नहीं मालूम होती। हाँ, यव दोनों स्थानों में खूब वोये जाते थे, यह संकेत अवश्य 
मिलता है। ५ 


१. अवद्यं खल्वपि कोष्ठगतेष्वपि झालिष्ववहननादीति प्रतीक्याणि।--३-३-१३३, 
पु० ३२५ । 
२, ३-३-२०, पु० २९९ । 
३. ३-३-२०. पु० २९९ । 
८-२-७२, पु० २८० । 
५४ १-२-४५, पु० ५३५ । 
६. विन्ध्यो वधितकस्‌ ।- १-४-२४, पु० १६२। 
७. सक्तव्या धानाः ५-१-२, पृ० २९५ । 
८. ४-१-१, पु० १२ । , 
९. ४-१-२५, पु० ४७ । 
१०, उञ्चीनरवन्मद्रेषु यथाः। सन्ति न सन्तीति । ४-१-९० पू० ११ 
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खराव जौ को यवानी-कहते थे।' बैल और मृग जौ का खेत खूब खाते थे।' वैलों को 
ही यह फसल ढोनी भी होती थी। यवक जौ का एक भेद था। सम्भवतः, यह आकार में छोटा 
होता था।' इसी को आज जई कहते हैं। जौ का भुस तैयार होता था, जिसके खलिहान में पड़े 
रहने की चर्चा पीछे हो चुकी है। जौ रबी की अन्य सव फसल बो जाने के वाद अन्त में, हेमन्त 
में बोये जाते थे ।५ रबी का वोना शरत्पूणिमा से प्रारम्भ हो जाता था। यव का वाप अन्त में होता 
था। ग्रीष्म में जौ पकते थे।* डॉ० वा० श० अग्रवाल के मत से जौ श्रावणी पूर्णिमा को बोये जाते 
थे।' आजकल और शिशिर में बोये तथा वसन्त के आरम्भ में काटे जाते हैं। इस दृष्टि से उक्त 
समय में लगभग दो मास का अन्तर पड़ता है। 

भाष्य में अयव और सुयव शब्द आये हैं, जो सम्भवतः उस प्रदेशों के लिए हैं, जिनमें यव 
नहीं होता था या खूब होता था।* यव के लिए एक विशेष प्रकार की मिट्टी की आवश्यकता होती 
है, इस वात से भाष्यकार परिचित थे। नष्ट हुए यव के लिए पुनयव' शब्द का व्यवहार होता था ।' 

जौ को पुरानी फारसी में यओ (४2०) कहते थे। यव विश्व की प्राचीनतम उपजों 
में से है। ऋग्वेद में भी इसका उल्लेख मिलता है। कुछ विद्वान्‌ यव को सामान्य अन्न मानते हैं। 
जौ गेहूँ आदि का भी वाचक था। 


गोधूस--गोधूम का उल्लेख भाष्य में प्रत्यक्षतः नहीं हुआ हे। केवल गणपाठ में यह शब्द _ 


मिलता है। श्रीनारायणचन्द्र वन्द्योपाध्याय (एकानामिक लाइफ एण्ड प्रोग्रेस इन ऐनशियेण्ट 
इण्डिया, पृ०५१) गेहूँ का इतिहास वेदिक काल तक पुराना मानते हें । डे केण्डोले (€ (11- 
0010) प्रागैतिहासिक काल के विश्व के सभी सभ्यता-केन्द्रो में गेहूँ की उपज स्वीकार करते हैं । 
हियर (9८७) को स्विट्जरलैण्ड के झील-वासियो के खण्डहरों में गेहूँ मिले थे। ३४०० ई० 
पूर्व के मिल्नी पिरामिडों में भी गेहूँ मिले थे। भाषावेज्ञानिक खोज के आधार पर भी विश्व के 
सभी प्राचीन राष्ट्रों में गेहूँ का अस्तित्व सिद्ध होता है। भारत में गेहूँ का प्रचार, सम्भवतः, आर्यो 
के आगमन के साथ हुआ था। फिर, यह आइचयं की वात है कि प्राचीन संस्कृत-ग्रन्यो में गेहूँ का 
उल्लेख बहुत कम मिलता है। मैत्रायणी (१-२-८) तथा वाजसनेयी (१८-१२, १९-२२) 
संहिताओं में गोधूम शब्द प्रायः बहुवचन में आया है और वहाँ इसे शारि और यव से पृथक्‌ माना 
है। शतपथ (५-२-१-६) ब्राह्मण में एक वचन में भी गोधूम का प्रयोग हुआ है। 


१, ४-१-४९, पृ० ६३ । 
२. १-१-३९, पु० २५३ । 
५-२-३ । 
४-३-४८, पू० २३५ । . 
४-३-४४ काशिका । 
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अंणु--अण्‌ं का उल्लेख पाणिनि ने (५-२-४) किया है, जिसमें ज्वार और बाजरा दोनों _ ` छ: 
सम्मिलित हैं? इसके लिए ब्रीहि की अपेक्षा कम पानी की आवश्यकता होती थी। भाष्यकार ने > 
अलग से अणु की चर्चा नहीं को है, यद्यपि उसकी कृषि आदिम काल से होती आई है। अणु के 
अनेक भेद हैं, जिनमें कुछ के विषय में यह निश्चित नहीं है कि उनका मूल स्थान भारत ही है।' 

_  साष-प्राचीन काल से ही अनेक प्रकार की दाळें भारत में उत्पन्न की जा«रह्ी हैं, यद्यपि, 
यह वळपूर्वक नहीं कहा जा सकता कि इनका मूल स्थान भारत ही था। इतना तो निविवाद है 
कि ऋग्वेद को छोड़कर शेष संहिताओं के समय इनकी पैदावार होती थी। ऋगितर संहिताओं 
में मुदूग, माष मसूर और कुलत्थ का उल्लेख मिलता है। 

' जौ के वाद माष का स्थान था।' माष शारदी पूर्णिमा या उसके आस-पास बोये जाते 
थे।' उन्हें तिलों के साथ मिलाकर भी बोते थे। पशुओं से उनकी रखवाली करनी पड़ती थी, 
जिसका उल्लेख पीछे हो चुका है। राजमाष भी माष का एक भेद था। इसके लिए विशेष उर्वर 
खेत की आवश्यकता होती थी।* वे हर खेत में नहीं पनपते थे। माषों का लाव नहीं, उन्मूलन 
होता था। माष को विद्वान्‌ शर्घेजंह' भी कहते थे; क्योंकि वे शरीर में वायु उत्पन्न करते हैँ।' 

भूँग--मुद्ग मूँग का नाम था। मुद्क भी माष के समान सूप के काम आते थे। इनके 
वोने और काटने का समय माष से कुछ पहले होता है, इसीलिए मुद्ग” को शारदक कहा है।" 
ये दोनों धान्य आजकल खरीफ की फसल के साथ श्रावण के प्रारम्भ में बो दिये जाते हैं और Fo 
कात्तिक में काट लिये जाते हैं। मुद्ग, जैसा पहले कहा जा चुका है, साठ दिन में पक जाते थे। शालि 
के मुद्ग के साथ खाये जाने का उल्लेख भी पीछे हो चुका है। मुद्ग भी मूल्य घान्य है; क्योंकि 

यह भी जड़ से उखाड़ा जाता था, काटा नहीं जाता था।“ 

तिल--भारत की अपनी उपज है। अति प्राचीन काळ से इसकी खेती की जाती रही 

है। अथवंवेद (२-८-३, १८-३-६९) में बार-बार तिल का उल्लेख है। अन्य संहिताओं में भी 
तिल की चर्चा है। ऐतिहासिक काल के प्रारम्भ से इसका निर्यात होता रहा है। 

| तिल का स्थान उपर्युक्त खाद्यान्नों के वाद सर्वाधिक महत्त्व का था। तिल के दो भेद थे- 

` क्ष्ण और इवेत।* कुछ खेत काले तिलों के लिए ही विशेष उपयुक्त होते हैं।” किसी-किसी 
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तिल के पेड़ में फली नहीं लगती और लगी भी, तो उसमें दाने नहीं पड़ते। दानो के स्थान पर काला 
मल रहता है। ऐसे तिलों को तिलपिज या तिलपेज कहते थे। वैदिक भाषा में ऐसे तिलों के लिए 
तिल्पिज शब्द का प्रयोग हुआ है।' ये शब्द ऐसे तिलों के लिए भी प्रयुक्त होते थे, जिनमें तेल नहीं 
निकलता; क्योंकि वे भीतर से सूखे होते हैं। उच्छिति और सृति परिमाणविशेष के द्योतक थे। 
भाष्य में एक तिलोच्छिति तथा दो सृतियों का उल्लेख मिलता है। उच्छिति. शब्द सामान्यतया 
राशि के लिए प्रयुक्त हुआ है। तिल से तेल निकाला जाता था।' तेल पेरनेवाले कोल्ह को 
तिलपीडनी कहते थे ।* तेल निकालने के वाद वची हुई खली या ढेप को तिलकूट कहते थे।' तेल 
पेरनेवाले तेली की संज्ञा तिलन्तुद थी । प्रारम्भ में तिल के ही विकार को तेल कहते थे। बाद 
में उपचारात्‌ सर्षप, इंगुदी आदि के विकार को भी तेल कहने लगे।” धीरे-धीरे तेल प्रत्यय मान 
लिया गया और तिल-तैल प्रयोग भी प्रचलित हो गया। भाष्यकार ने एक स्थान पर तिलों को 
काकगुह कहा है। कौओं से स॑भालकर न रखा, तो खेत में वे ही उसे समाप्त कर दें। वास्तव 
में अन्य तेलों के लिए तैल शब्द का प्रयोग औपचारिक ही है।' भाष्यकार ने कहा है कि तैल शब्द 
प्रत्यय है, विकार अर्थ में प्रसिद्ध तैल शब्द उससे विलकुल भिन्न है। इसलिए, तिल-तैल' प्रयोग 
भी ठीक है। 

सर्षप--सर्षप की खेती संहिता-काल के अन्त में होने लगी थी। इसका सर्वप्रथम उल्लेख 
छान्दोग्य० (३-१४-३ ), षड्विश ब्राह्मण (५-२) तथा शांखायन श्रौतसू० (४-१५-८) में मिलता 
है। सर्षप सरसों का नाम है। इसके बंग, लहटा, राई आदि भेद आज भी प्रचलित हैं। भाष्यकार 
छोटी और बड़ी दो प्रकार की सरसों से प्रचलित थे ।” पीत या गौर सर्षप का भी उन्हें ज्ञान था। 

मधूक--इसके भैषज्य गुणों की चर्चा सुश्रुत, चरक तथा अन्य ग्रन्थों में मिलती है। इससे 
तैयार की हुई सुरा को मधु कहते थे। , 

गर्मुत--गर्मुत मटर का एक भेद था। जो विना बोये ही उत्पन्न हो जाता था। तैत्तिरीय 
(२-४-४) तथा मैत्रायणीय (२-२-४) संहिताओं में गर्मुत और गार्मुत का उल्लेख मिलता है। 
काठक-संहिता में भी गर्मुत से बनाई हुई वस्तु को गार्मुत कहा है। भाष्यकार ने सारघ मधु 
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के साथ गार्मुत और पौत्तिक का उल्लेख किया है', जिससे प्रतीत होता है कि ये तीनों मघु 
भी थे। 

उमा--उमा या अलसी की गणना भी तैल-वीजों के अन्तर्गत है। उमा के तेल का व्यवहार 
पतंजलि के समय में कितना और किस प्रकार होता था, कहा नहीं जा सकता। भाष्य में उमा का 
उल्लेख है, किन्तु उमा-तैल का नहीं। फिर भी, उमा का तेल निकाला जाता था, यह अनुमान 
सरलता से किया जा सकता है; क्योंकि उमा-कट (अलसी की खली) शब्द भाष्य में व्यवहृत 
हुआ है।' 

अन्य उपजें--इनके अतिरिक्त अलावू' (लौकी), ककंन्ध्‌* (जंगली वेर) उपयोग में 
आते थे। एक स्थान पर अलावूकट शब्द भी आया है । भाष्य में अलावू', तिल, उमा और भंगा के 
सार निकले हुए भाग के लिए इन शब्दों के आगे कटच्‌ प्रत्यय का विधान मिलता है, जिससे इन 
चारों के सार निकाले जाने और उससे वची हुई ढेप के उपयोग और व्यवहार का ज्ञान होता है। 
इन चारों की ढेप का स्वतंत्र महत्त्व रहा है। साथ ही भंगा का स्वतन्त्र वात्तिक में उल्लेख भी 
इस बात का द्योतक है कि भंगाकट शब्द का प्रचलन वाद में ही प्रारम्भ हुआ था। 

सूत्र ४-३-१३६ के भाष्य में विल्वादिगण के अन्तर्गत गवेधुका शब्द के पाठ पर भी 
विचार किया गया है।' गवेधुका चने या मटर (0012 ७27३०) को कहते थे। इसी 
विल्वादिगण में उपर्युक्त धान्यों के अतिरिक्त मसूर और गोधूम का उल्लेख है। 

भङ्का--अन्नों के अतिरिक्त कृषि की उपजों में सन का महत्त्व वहुत अधिक था। सन 
को भाष्य में भंगा कहा है और उसे धान्यो में परिगणित किया है । भाष्य में इस वात पर विचार 
किया गया है कि उमा और 'भंगा को धान्य माना जाय या नहीं । तैत्तिरीयसंहिता (चमक ४-७-४) 
के ब्रीह्म इच मे' आदि प्रकरण में जो १२ धान्य गिनाये गये हैं, उनमें उमा और भंगा सम्मिलित 
नहीं है। पतंजलि ने इस विषय पर अपना मत व्यक्त करते हुए कहा है कि भले ही अन्यत्र इनकी 
गणना धान्यों में न की गई हो, फिर भी ये धान्य हैं। धान्य शब्द घिवि घातु से बना है, जिसका अर्थ है 
प्रसन्न करना। आ घान्यों के समान उमा और भंगा भी कृषकों को आनन्दित करते हैं, इसलिए 
इन्हें भी धान्य मानना चाहिए अथवा सन को सम्मिलित कर सत्रह घान्य होते है । इन सत्रह 
घान्यों में पाँच मुख्य, छह उपस्कारक या सहायक, तीन तृणधान्य और तीन अर्थकर हैं। वास्तव में 
खाद्य और अर्थकर इन दोनों प्रकार के धान्यों में इन सव का समावेश हो जाता है। उमा और 
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भंगा अर्थकर धान्य हैं। भाष्यकार ने उमाकट के साथ ही भंगाकट की भी चर्चा की है। उन्होंने 
सन की फली का भी नामोल्लेख किया है। सन रस्सी (रज्जु) और कपड़ा दोनों के काम 
आता था। १ 
कार्पास--यह भारत की अपनी मिट्टी का उपज है और यहीं से शेष विश्व में फैली है। 
इसका सबसे वडा प्रमाण यह है कि विश्व के सभी पुरातन राष्ट्रों ने कपास का नाम भारत सेही 
उधार लिया है। संस्कृत कार्पास से ही हिब्रू का कपास (£०25) वना। बुक आफू इस्थर ' 
(८४०८) में इस शब्द का प्रयोग हरित खूंटी के लिए हुआ है। ग्रीक और लैटिन में इस शब्द 
का रूप कार्पासोस (८०५७१५०) या कार्वासोस (८००००४०5) हो गया। ग्रीक में सबसे 
पहले कपास का उल्लेख तेसियस (17 (८४४७) ने तथा बाद में थियोफ्रेस्टस (11100210:45005) 
और हेरोडोटस (#1००५००७) ने किया है। उन्होंने इसे वृक्षोर्णा (४०० ०६ ४००) 
कहा है, जिससे उनकी एतद्विषयक अनभिज्ञता प्रकट होती है। विश्व में अन्यत्र कहीं इसकी 
खेती का प्रमाण नहीं मिलता । चीन में सर्वप्रथम १३वीं ईसवी शताब्दी में कपास बोई गई थी। 
मिस्र में भी कपास की खेती नहीं होती थी। लैसेन ने (1.255९०) एक बार ममी (Mummy) 
वस्त्रों के कार्पासीय होने की. कल्पना की थी। किन्तु, इस विषय के विशेषज्ञ श्रीथामसन 
(Thomposan) ने उनका खण्डन कर दिया।  ' 
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हक. भारत में कार्पास का सर्वप्रथम उल्लेख आश्वलायन श्रौतसूत्र (६-४-१७) में मिलता है। | 
हट. वैदिक साहित्य में इस शब्द का अनुल्लेख इस बात का द्योतक है कि उस समय तक आये लोग [ 
( दक्षिण या पूवं कार्पासोत्पादक क्षेत्र तक नहीं पहुंच पाये थे। / 
ट्ट टर 2 भाष्यकार ने अनेक वार कार्पास का उल्लेख किया है। उन्होंने कार्पास की मृदुता की | 
ह भीचर्चाकी है। ५ । 


कपास की उपज पर्याप्त मात्रा में होती थी। भाष्य में न केवल कार्पास का, अपितु वस्त्र ; 
बनाने तक की सारी प्रक्रियाओं का उल्लेख है। कपास पीजनी या ओटनी चाहिए, यह वे जानते मु 
थे ४ कपास की मृदुता को उन्होंने उपमान भी बनाया है। 'हल्की होने के कारण वह तुला पर . 
बहुत चढ़ती है। लोहे के वाट की तुलना में तुला पर उसकी ऊँचाई और विस्तार कहीं अधिक 
होते हैं, यह वात भाष्यकार ने वतलाई है।' | 

इक्षु--इक्षु की उपज भी काफी होती थी। इक्षु की प्रचुरता के स्थान," इक्षु ढोने की 
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कृषि . २६९ 
गाड़ी' और इक्षु-शाकी (इक्षु का खेत) का उल्लेख भाष्य में मिलता है। इनके अतिरिक्त गुड़ 
की चर्चा बार-बार आई है।' गुडघाना जो इसका बहुत प्रिय और प्रचलित भोजन जान पड़ता है, 
विना गुड़ के वन ही नहीं सकता था। गुड़ खाने की स्वतन्त्र चर्चा भी है। शर्करा का भी प्रचार 
था, जो ईख की खेती व्यापक परिणाम में किये जाने का प्रमाण है। 

मूलक--मूली,' गाजर आदि पदार्थ भी खाद्य के घटक में थे। इनकी उपज का भी 
पता भाष्य से चलता है। 

कुस्तुम्बुर--कुस्तुम्वुरु धनिये को कहते थे।' इन सबकी गणना शाक के अन्तर्गत है। 
भाष्य में शाकिन्‌ और पलालिन्‌ का उल्लेख हुआ है। ये बड़े शाक या बड़े पलाल के बोधक थे। 

हरिद्रा-हरिद्रा की खेती भारत में बहुत प्राचीन काल से होती आई है। और यहीं 
से वह अन्य देशों में फैली है। संस्कृत से फारसी में जाकर यह अलहदे वन गई। 

द्राक्षा--द्राक्षा ईसा-पूर्व सातवीं शती में भी उत्पन्न की जाती थी। कपिशा की द्राक्षा 
अत्यन्त प्रसिद्ध थी। वाट (४४9६) के अनुसार भारत के पाँच मधुर पौधों में इक्षु और द्राक्षा 
मुख्य थे। इक्षु का उल्लेख अथवंवेद (१-३४-५) तक में मिलता है। इक्षु से शर्करा बनाने की 
प्रथा बहुत पुरानी है। अरबी का शकर, लेटिन का सक्करम्‌ (91०८०५०) फ्रँच का सुके 
(9५८९) और इंगलिश का सुगर (9५४०८) शर्करा से ही बना है। 

शण--शण का उपयोग रस्सी बनाने के लिए होता था। यह भी भारत की अपनी 
उपज थी। अथववेद (२-४-५) में इसे आरण्य कहा है। शतपथ-ब्राह्मण (३-२-१-२) तथा अन्य 
सूत्र-गप्रन्थो में शण का उल्लेख है। शण और उमा (क्षम) वैदिक काल से ही कृषि की उपज में 
सम्मिलित थे।” वाट (४४1६) ने पृ० ७२०-२१ पर इसका उल्लेख किया है। सुश्रुतसंहिता 
में भी उमा या अलसी के तेल की भैषज्य उपयोगिता का प्रतिपादन है। 

पिष्पली--भाष्य में पिप्पली और अर्घेपिप्पली शब्द आये हैं।* लैसेन ने ग्रीक पेपेरी 
(7०००४) और लैटिन पिपेर (४7०7) को संस्कृत पिप्पली का ही अपभ्रंश रूप माना है। 
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२७० पतंजलिकालीन भारत 


बहुत प्राचीन काल से दक्षिण भारत के पश्चिमी किनारे पर इसकी खेती की जाती रही है।' 
मिस्रियों तथा हिब्रू लोगों को पिपली का ज्ञान नहीं था। पाश्चात्य लोगों को द्रविड व्यापारियों 
द्वारा इसका पता चला । यह भारत से निर्यात होनेवाली महत्त्वपूर्ण वस्तु थी, जिससे भारत को 
वड़ा आथिक लाभ होता था। प्लिनी के अनुसार एक पौण्ड पीपल के लिए १५ दीनार 
मिलते थे।` अलेरिक (41211८) ने रोम के घेरे को दृढ करने के लिए सोने और चाँदी के 
साथ ३००० पौण्ड पीपल मांगी थी 1 

शुंगवेर--ए्उंगवेर या अदरक भारत की मूल उपज थी। यहीं से इसका प्रचार अन्य 
देशों में हुआ। अरबी जंजबुल (1311901) तथा ग्रीक जिजिबेर (21४९) को कुछ 
लोग श्यंगवेर शब्द का मूल द्रविड रूप मानते हैं और कुछ लोग इसे संस्कृत श्खुंग तथा द्रविड 
बेर की खिचड़ी से वना हुआ ठहराते हैं। भाष्यकार ने श्वृंगवेर का स्वाद गुड़ का ठीक विरोधी 
और कटु वतलाया है। 

केसर--पाणिनि के किसरादि गण में केसर, नलद, नरद आदि शब्द आये हैं। केसर 
का मूल स्थान कुछ लोग दक्षिण-पर्चिम यूरोप मानते हैं। भारत में इसका उत्पादन कश्मीर तक 
सीमित रहा है। सुश्रुतसंहिता तथा अन्य वैदिक ग्रन्थों में कुंकुम का उल्लेख मिलता है। 

नलद--नलद या जटामासी वारहों महीने रहनेवाला पर्वतीय तृण था। वहाँ से वह 
देश के अन्य भागों में फैला। वैदिक साहित्य तक में इसका उल्लेख मिलता है। चिकित्सा-शास्त्र 
के ग्रन्थों में वार-वार इसका उल्लेख हुआ है। अथर्ववेद में आश्वृंगि, अराटकी और तीद्ष्णश्वृंगि 
(सुगंधित द्रव्य) के साथ नलद या नलदि नाम आया है। नरद भी नलद के समान ही सुगन्धित 
एवं खस की जाति का तृण था, जो भारत से रोम के बाजारों को भेजा जाता था और वहाँ प्रति 
पौण्ड ४० से ७५ दीनार (९27०) तक के भाव बिकता था। नरद का प्रतिदिन के अवलेखों 
में प्रमुख स्थान था। 

रामायण और चरकसंहिता तक में उल्लिखित लवंग शब्द भाष्य में नहीं मिलता और 
न एला की ही चर्चा भाष्य में हुई है। 

तृण- सामान्य तृणों में खर, मूँज और काण्ड खेत की मेंड़ पर या परती भूमि में उत्पन्न 
कर लिये जाते थे। शरकाण्ड के दो भाग होते हैं--शर और काण्ड। शर (खर) घर छाने के 
काम में आते थे और काण्ड (डण्टी) का प्रयोग छप्पर में लकड़ी के स्थान पर किया जाता रहा है। 
शरकाण्ड की अपरिपक्व अवस्था में उससे मूँज निकाली जाती थी। इसी मूँज की मेखला 
बनती थी, जिसे मौंज-मेखला कहते थे। यज्ञोपवीत-संस्कार के समय ब्रह्मचारी को मूँज की 
मेखला पहनाई जाती थी। कार्पास-सुत्र के यज्ञोपवीत के प्रचलन से पूर्व मौज धारण की ही प्रथा थी। 
महाराष्ट्र में आज भी उपनयन को मूंज ही कहते हैं। कढ़ी हुई, अर्थात्‌ काण्ड निकाली हुई मूँज 
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कृषि 


को विपूय कहते थे।' काण्डों के लाव में परिश्रम और समय दोनों अधिक लगते थे। पतंजलि ने 
काण्डलाव का पृथक्‌ उल्लेख भी किया है।' काण्ड और शर के बड़े-बड़े पूल बाँधे जाते थे। 
इनकी ढुलाई का उल्लेख ऊपर हुआ ही है। 

शर और भुस आग सुलगाने के काम आते थे।' ये आग को शीघ्र पकडते हैं। न 

खाद--कृषि के लिए खाद अत्यावश्यक है। यह कृषि का खाद्य है। चिरकाल से गोवर “पाई 
का उपयोग खाद के लिए होता आया है। भाष्य में गोमय" शब्द कई बार आया है। आरण्य गोमय य 
आद्रेगोमय और शुष्कगोमय का उल्लेख भाष्यकार ने किया है। उन्हें ज्ञात था कि गोलोम* और 
अविलोम मिट्टी में मिलाने से उससे दूर्वा उत्पन्न होती है और गोवर (विशेषतः भैस के गोवर) , 
से विच्छ पैदा होते हैं। 
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अध्याय २ 


बन-सम्पत्ति 


वन का अर्थ--भाष्य में विशिष्ट और सामान्य दोनों रूपों में वन का उल्लेख हुआ है। 
सामान्य वन के विषय में यत्र-तत्र जो चर्चा है, उससे वनजीवन-सम्बन्धी बहुत-सी सामग्री प्राप्त 
होती है। यथा--आरण्यक मार्ग, आरण्यक विहार (मठ या आमोद-प्रमोद), आरण्यक मनुष्य, 
आरण्यक' हस्ती, आरण्यक गोमय (गोबर) और आरण्यक पुष्प । इससे इतना तो स्पष्ट ही 
है कि अरण्य पूर्णतः निर्जन नहीं थे। उनमें मनुष्य रहते थे। वन सर्वथा अगम्य भी नहीं थे। 


लोग उनमें होकर आते-जाते थे। विहार, मनोविनोद, आखेट आदि के लिए वनों का भ्रमण 


साघारण बात थी। वनों से पकड़कर हाथी नगरौं में लाये जाते थे और वहाँ प्रशिक्षित किये 


' जाते थे। बड़े अरण्य को अरण्यानी कहते थे।' अरण्यानी अगोष्पद कही जाती थी; क्योंकि उसमें 


गो के संचार की सम्भावना तक नहीं होती थी। वैदिक इण्डेक्स (१-३३) के अनुसार तऋभ्वेद 
में अरण्य शब्द ग्राम और कृष्य भमि के विरोध में आया है, जिसमें चोर छिपते थे और मुनि निवास 
करते थे। उसमें अरण्यानी का प्रयोग वन-देवता के लिए हुआ है। पुष्प भी दो प्रकार के होते हैं-- 
ग्राम्य और आरण्य। भाष्यकार यह जानते थे। वन्य पुष्प अपेक्षाकृत छोटे आकार के एवं कम 
गन्घवाले होते होंगे। पक्षी वन में ही आनन्दित रहते हैं। सघन हरीतिमा का उन्मुक्त मादक 
वातावरण उनके प्राणों में उल्लास और कण्ठ में मधुरिमा उडेल देता है। पंछी किसी कारण से 
वन छोड़कर बस्ती में आ भी गया, तो भी उसका मन वन की ओर उड़ता रहता है। भाष्य में कहा है 
कि 'कोकिल वन-गुल्म का स्मरण करता है या वन-गुल्म स्वयं कोकिळ का स्मरण करता है।'* 
एक स्थान पर वनराजि को लक्ष्य कर उसे कोस भर तक रमणीय कहा है। कोई प्रिय अतिथि 
जब वापस लौटता था या कोई आत्मीय जन परदेश जाता था, तव लोग वन की सीमा प्रारम्भ 
होने तक उसे भेजने जाते थे या उदक-स्थान तक भेजकर लौट आते थे। अधिक-से-अधिक 
द्वितीय या तृतीय वन-श्रेणी तक साथ जाने की प्रथा थी।° वन वृक्ष-समूह को कहते थे। वनगुल्म 


१, ४-२-१२९, पू ११६। 

२. ४-९२-१०४, पु० २०४। 
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ही ७, लोके आवनान्तादोदकान्तात्‌ प्रियं पान्यमनुत्रजेत्‌। द्वितीयं तृतीयं च वनान्तमुदकान्तं | 
. धालुंबरजति ।- १-४-५६, प० १८७॥. . ` हुन 
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अर्थ में भी केवल वन शब्द का प्रयोग होता था, यह आवश्यक नहीं था कि वनं कोस-दो कोस 
तक फेला ही हो। वाग और वगीचे तक वन कहलाते थे। इसलिए वस्ती से वाहर की झाड़ियाँ 
और एकत्र वृक्ष-समूह सामान्यतया वन-वाच्य था । वन का पर्यायवाची अरण्य शब्द, जो अरणि- 
(पारस्परिक रगड़ से आग उत्पन्न करनेवाली लकडी ) से बना है, इस वात का द्योतक है कि 
प्राचीन काल में वन एक वृक्ष के लिए भी प्रयुक्त होता था। 'वन-गुल्म' शब्द भी, जिसका उल्लेख 
ऊपर हुआ है, इसी कथन की पुष्टि करता है। ऋग्वेद में भी वन शब्द का प्रयोग वक्ष-अर्थ में 
मिलता है। आगे चलकर जव वन वृक्ष-समृह का बोधक वन गया, तव घीरे-घीरे उसमें समह अर्थ 
का प्राघान्य होता गया और वृक्ष अर्थ गौण पड़ गया । तव तृण, लता, वीरुध तरु सभी का समह 
वन कहलाने लगा। इसीलिए 'कमलवन' प्रयोग भी ग्राह्य हो गया । बस्ती से दूर होने के कारण 
लाक्षणिक रूप में वन का अर्थ परदेश या दुर प्रदेश भी था ।' गुल्म अर्थ में क्षपाग्र शब्द का भीं 
प्रयोग हुआ है । 

अनेक वनों के समुदाय को कुण्ड कहते थे । भाष्य में कहा है--कुण्डादि के उदात्त करने 


में उनके समुदाय का ग्रहण करना चाहिए। यदि कुण्ड शब्द वन-समुदाय का बोधक हो, तभी : 


उदात्तत्व होगा ।' यहाँ वनों से तात्पर्य है गुल्म । 

वृक्ष--पतंजलि ने वन शब्द का प्रयोग दो अथो में किया है--(१) प्राकृतिक रूप सें 
विकसित तृण, लता-तृण आदि के समूह; यथा खलतिक वन, शिरीष-वन । इनकी वृद्धि और विस्तार 
में मानव-प्रयत्न अपेक्षित नहीं था। (२) मनुष्य द्वारा रोपे और संरक्षित किये गये उपवन; 
यथा आम्रवन, कदलीवन। इन्हें रोपकर, नियमित सींचकर संरक्षित करना पडता था। भाष्य 
में चारों ओर से काटों का घेरा वनाकर वृक्षों की रक्षा का उल्लेख किया गया है।' विस्तार की 

दृष्टि से गुल्म, वन, अरण्य और अरण्यानी उत्तरोत्तर बड़े थे। ' 
वृक्षादि सम्पत्ति भी कई भागों में विभाजित थी । वृक्षों में पुष्प और फल दोनों होते हैं। 
वनस्पति शब्द उन बड़े-बड़े तरुओं के लिए प्रयुक्त होता था, जिनमें फल आते थे। ओषधि शब्द 
का प्रयोग छोटे पौधों और जंड़ी-बूटियों के लिए होता था, जिनमें फल नहीं होते। फैलने या पोंडने- 
वाली छोटी-छोटी वनस्पति लता, वल्लरी, ब्रतति या वीरुध कहंछाती थीं। इसके फैलाव या झुरमुट 
को अवतान कहते थे।' दुर्वा, खर, शर, तिमिर आदि फल-फूल एवं बिछी घास-जैसी तृणराशि 
इसमें थीं।' 'विभाषौषधिवनस्पतिभ्य: (८-४-६) में पाणिनि ने भी औषधि और वनस्पति में भेद 
किया है। -काशिकाकार ने औषधि का उदाहरण दुर्वावणम्‌, मूर्घावणम्‌ तथा वनस्पति का शिरीषः 
वणम्‌, वदरीवणम्‌ दिया है। इस सूत्र में उन्होंने देवदारु-वन, भद्रदारु-वन, इरिका-वन तथा भिरिका- 


१. ऋग्‌० ७-१-१९ । 

२. १-१-५०, पृ० ३०१। 

“३. परिवारयन्ति कण्टकर्वक्षम्‌ ३-१-८७, १० १५५ । 
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५, फली वनस्पतिज्ञयो वृक्षाः पुष्पफलोपगाः। र 
ओषध्यः फलपाकन्ता लतागुल्माइच वोरुषः॥--८-४-६ काशिका। 
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वन का भी नाम-प्रहण प्रत्युदाहरण के रूप में किया है। पाणिनि ने भी 'पाककर्णपर्णपुष्पमूलफल- 
बालोत्तरपदाच्च' (४-१-६४) सूत्र वृक्ष के प्रायः सभी अंगों का परिगणन कर दिया है। वृक्षों 
की सूखी लकड़ी को सुषिर' कहते थे। 

वृक्षों के नाम वैज्ञानिक आधार पर रखे गये थे। वृक्षों के नाम उनके मूल, तनों, पत्तों, 
शाखाओं, फूल एवं फल के आधार पर निठिचित किये गये थे। वे सव सार्थक होते थे। पुष्पों और 
फलों के नाम वृक्षों के आधार पर होते थे। जो नाम वृक्ष का होता था, वही उसके फल और फूल 
का । उदाहरणार्थ, वृक्ष भी कदली और फल भी कदली कहलाता था। फल नपुंसकलिंग होता था, 
वृक्ष भले ही पुंल्लिग हो। लिग-भेद द्वारा ही सामान्यतया फल और वृक्ष में भेद किया जाता था। 
यथा आम्र (वृक्ष) पुंल्लिग है, किन्तु आम्र (फल) नपुंसकलिंग। इसके अपवाद भी यदा-कदा 
मिळते थे; यथा कदली। भाष्यकार ने फलार्थ में होनेवाले प्रत्यय के लुक्‌ की व्यर्थता प्रतिपादित 
करते हुए कहा है कि वृक्ष का परिणाम फल में होता है। वृक्ष की ही चरम परिणति फल में है। 
वृक्ष और उसके अवयवों का भाष्यकार ने उल्लेख किया है। उन्होंने कहा है कि चलनेवाला 
बुक्ष अपने अवयवों के साथ ही चलता है। वृक्ष कहने पर एक शब्द सुनाई देता है। वृक्ष अकारान्त 
है और सकार प्रत्यय है। उससे एक अर्थ का भी बोध होता है और वह यह कि वह एक है और 
उसमें जड़, तने, फल और पत्ते हैं। भाष्यकार ने वृक्षों के दो मुख्य भेद किये हैं--क्षीरी और 
कण्टकी । 

वृक्षों में निम्नलिखित के नाम महाभाष्य में आये हे-- 

न्यग्रोध ( 11००७ ¡4०३ `) यह वट का दूसरा नाम है। न्यग्रोध क्षीरीवृक्षों 
के अन्तगंत है। इसकी जड़ें नीचे की ओर फैलती हैं और जटाएँ भी निम्नगा होती हैं। जटाएँ 
नीचे की ओर फैलकर वृक्ष का रूप लेती जाती हैं, इसीलिए इसका नाम न्यग्रोघ है, अर्थात्‌ नीचे 
की ओर फैलनेवाला । इसके पत्ते बड़े और मोटे होते हैं। इसे अवरोहवान्‌, क्षीरी और पृथुपर्ण 
कहा है। 

प्लक्ष ( Ficus ८८009 )--प्लक्ष भी न्यग्रोध के समान क्षीरीवृक्ष है। इसकी 
भी प्रवृत्ति न्यग्रोध के समान नीचे की ओर्‌ फैलने की है। भाष्यकार ने प्लक्ष की व्युत्पत्ति पर शंका 
करते हुए कहा है कि यदि क्षरण (दुर्घ-स्राव) के कारण इसका नाम प्लक्ष माना जाय, तो न्यग्रोध 
को भी प्लक्ष कहना चाहिए; क्योंकि दूघ तो न्यग्रोध से भी निकलता है और यदि नीचे की ओर 
फैलने के कारण वट का नाम न्यग्रोध हो, तो प्लक्ष का भी नाम न्यग्रोध होना चाहिए; क्योंकि प्लक्ष 
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भी नीचे की ओर फैलता है।' इसलिए, ये शब्द वृक्ष-विशेष के लिए रूढ मानने चाहिए। भाष्य 
में प्रायः प्लक्ष और न्यग्नोध का उल्लेख साथ-साथ ही हुआ है।' एक स्थान पर कहा है कि प्लक्ष 
भी द्वयर्थक है और न्यग्रोध भी । अर्थात्‌, इनका एक अर्थ रूढ है और एक व्युत्पत्ति-जन्य। प्लक्ष 
का फल भी न्यग्रोध के समान छोटा-सा होता है। इसे पाकर कहते हैं। 
खदिर (००५४ ८०६०८५५) यह कत्ये का वृक्ष है। इसकी चुर्चा भी प्रायः 
प्लक्ष और न्यग्रोध के साथ ही मिळती है।' इसके तनों की लकड़ी सफेद रंग की होती है और 
पत्ते छोटे-छोटे होते हैं। खदिर में काँटे होते हैं।' इसकी लकड़ी वहुत कड़ी होती है। जलाने 
पर इसके कोयले खूब दहकते हैं।' इसीलिए, भाष्यकार ने इनकी उपमा तुरन्त बने हुए सुवर्ण- 
कुंडलों से दी है। खदिर से ही खैर या कत्था तैयार होता है, जिसका उपयोग पान के साथ 
तथा औषध के रूप में होता है। इसे खदिरसार कहते हैं।' खदिर की लकड़ी यज्ञ-स्तम्भ या 
यज्ञयूप के ऊपर अंगूठी के आकार का चषाल वनाने के काम आती थी। i 
पलाश (8716० 0010058 )--पलाश या उेसू प्राचीन काल से अति प्रसिद्ध तथा 
उपयोगी वृक्ष रहा है। उसके पत्ते तथा लकड़ी दोनों का उपयोग धार्मिक कृत्यों में होता है। यज्ञ 
में पलाश की समिधाएंँ काम आती हैँ।“ प्लक्ष-न्यग्रोघ के साथ पलाश का उल्लेख भाष्य में अनेक 
वार हुआ है।* दण्ड माणव (विद्यार्थी) पलाश का ही दण्ड साथ रखते थे। यों पलाश शब्द का 
व्यवहार पणं अर्थ में भी होता था। भेड-वकरी पालनेवाले पलाश-चयन करते थे।” पत्त काटने “ 
के लिए एक औजार होता था, जिसे पलाशशातन कहते थे।" यह हँसिया या इसके समान होता मद 
होगा । पलाझ में पत्ते अधिक होते हैं और वे ही विशेष काम में आते हैं। इसलिए लाक्षणिक 
रूप से पलाश शब्द बाद में पलाश-पत्र के अतिरिक्त सामान्य पणं अर्थ में व्यवहृत होने 
लगा।` पलाश में फूल वहुत लाल होते हैं। मानों उन्होंने, स्रष्टा ने, अपने हाथ से रंगा हो।'' 
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९. २-१-१, पु० २५७ । 

१०. ३-३-१२६, पु० ३१९ । 

११. २-२-८, पृ० ३४२ । 

१२. २-२-२४, प्‌० ३५७ । 

१३. देवरक्ताः किंशुकाः ३-१-७९, पु० १२९ । 


२७६ पतंजलिकालीन भारत 


भाष्यकार ने व्याकरण पढ्ने का फल पलाश का शुद्ध उच्चारण कर सकना भी 
माना है।' 
. ' बर्बुर--तने की सफेदी एवं पत्तों की छोटाई में वर्बुरः खदिर के समान ही होता है। अन्तर 
इतना है कि खदिर में काँटे होते हैं, किन्तु वर्वुर में नहीं।' वर्वुर ओषधि-वग के वृक्षों में है। 
 , ` ञमी_ (Prosopios Spicigera Momosa Suma)—-शमी. की. लकड़ी बहुत कड़ी 
होती है।. प्राचीन लोगों का विचार था कि शमी में अग्नि रहती' है। शमी यज्ञाग्नि प्रज्वलित 
कृरने के काम आती थी। शमी का छोटा वृक्ष शमीर कहलाता था।' शमी से उत्पन्न हुई वस्तु 


. शमीज कही जाती थी, जिसे शामील या शामीली: (स्त्री०) भी कहते थे।* 


` . बंश--काश और कुश के साथ भाष्यकार ने वंश का उल्लेख किया है।* बाँस के लम्बे 
लट्ठे को वंशस्तम्ब कहते थे। वड़ी-सी वस्तु से छोटा-सा काम लेने के अर्थ में एक-एक कहावत 
ही चल पड़ी थी--वंशस्तम्ब से लट्टा खींचना । वंश वृक्ष है और वेणु उसका काप्ठ। 
|; ` शिरीष (2८१ 511858.) यह्‌ शीशम का एक भेद है, यद्यपि यह उससे वहुत वड़ा 
होता है। शिरीष के वृक्ष बड़ी संख्या में गाँवों के पास पाये जाते थे। आज भी गाँवों के किनारे 
खेतों और बागों की मेड़ों पर शिरीष रोपने.की प्रथा है। प्राचीन लोग वृक्षों में भी जीव मानते थे 
और उनमें सामान्य प्राणि-क्रियाओं का दर्शन करते थे। उन्होंने शिरीष को सोते हुए देखा था।* 
: शाल (५०४८७ ०५४०) --साखू अपनी लकड़ी के लिए प्रसिद्ध है। यह बहुत मजबूत 
और टिकाऊ होती है। शाल के वृक्ष झुण्ड-के-झुण्ड एक साथ वन के रूप में उगते हैं।'” भाष्यकार ने 
शालसार (83७ 1:060024) का भी उल्लेख किया है।१ शाल के आधार पर व्यक्तियों के 
शालगुप्त आदि नाम रखे जाने का पता भाष्य से चलता है।* 
शिंशपा (ए०७९।४।० $:5500)--शीशम का नाम है।'*यह ऊंचा वृक्ष अपनी लकड़ी 


१, आ० १, पू० ३२। 

२. खदिरबर्बुरयोः खदिरबर्बुरो गौरकाण्डौ सुक्ष्मपणो। ततः पइचादाह । कण्डकवान 
खदिर इति ।--१-१-४६, पृ० २८३ । 

३. ५-३-८८, पु० ४७६ । 

४. ६-२-८२, पु० २७४ । 

५, ४-३-१४२ । 

६. १-१-१३, पृ० १८२ । , 

७. सोऽयं महतो वंदास्तस्बाल्लटवाकृष्यते ।--आ० २, पृ० ५२। 

८. १-२-५१, पू० ५५० । 

९. ३-१-७, पु० ३० । 

१०. १-१-१, पु० ९२। र व्य 218 

११. ३-३-१७, पृ० २९५ । 

१२. १-१-१, प्‌० ९२ । 
१३. २-१-५७, पु० ३१४. 


॥ 


` चन-सस्पत्ति ` २७७ 


की मजबूती के लिए प्रसिद्ध है। कभी-कभी शिशपा इतना ऊँचा बढ़ जाता है कि आकाश चूमने 
लगता है।' वृक्ष से भिन्न अन्य किसी वस्तु का नाम शिंशपा नहीं होता। 
पील (Gereya Arborca or Salvadora Pe1ऽ।८३)~—पएक विशेष वृक्ष का नाम है। 


कुछ लोग खजूर. को ही पीळू मानते हैं। पीलु का फल भी पील कहा जाता था ।' यद्यपि वक्ष ` 


पुंहिलिग, किन्तु फल नपुंसकलिंग होता है। जिस मौसम में पीलु पकते थे। उसे पीलुक्कण कहते थे। 

पीळु के मूल के पास दी हुई वस्तु या किया हुआ काम पैलुमूल होता है। 

सप्तपण (१151110115 8९11015715) इसमें सात-सात पत्तों के गुच्छे होते हैँ।' यह 
भी क्षीरीवृक्ष है। इसका दुग्ध वहुत सुगन्धित होता है। 

कारस्कर--यह एक जहरीला पौधा होता है, जो ओषधि के रूप में काम आता है।' 

देवदार (0115 ९४३५7५) --देवदारु को सरल भी कहते हैं; क्योंकि यह सीधा ऊपर 
की ओर बढ़ता है।' देवदारु की लकड़ी यज्ञ-समिधाओं के काम आती थी। देवदारु चीड़ (01105 
T.on!f01०) का एक भेद है। यह बहुत लम्वा होता है। इसकी लकड़ी काटकर वहुत-से अन्य कामों 
. में भी लाई जाती है। भाष्य में देवदारु-वन का उल्लेख है।“ देवदारु देव-वृक्ष माना जाता था। 
मंन्दार, पारिजात, सन्तान, कल्प-वृक्ष और हरिचन्दन ये पाँच देववृक्ष गिने जाते थे। इसी 
प्रकार अश्वत्थ आदि सात ब्रह्मवृक्ष कहे जाते थे।' देवदार की लकड़ी देवदाख कही 
जाती थी ।*° 
विभीतक--इसके सकवच फलों का उपभोग होता था। इसकी लकड़ी का यज्ञयूप 
भी वनता है, जिसे वैभीतक कहते थे ।'! 

चन्दन--चन्दन अपनी गन्ध के लिए प्रसिद्ध है।'' पर यह गन्धःतीब्र नहीं होती।" | 

ऋषभ-यह एक विशिष्ट ओषधीय वनस्पति है। यह नदी के किनारे अधिक होती है 


- ५-१-२, पु० २९७ । 
« ५-१-२, प्‌० २९७ । 
७-१-७४, पु० ७२। 
. ५-१-९७, पु० ३४४ । . 
« पर्वणि पर्वणि सप्तपर्णान्यंस्य सप्तपर्णः ।--८-१-१, पु० २६० । 
« ६-१०१५७, पु० १९४ । > 
« ३-१-९७, पु० १८० । 
° ८-४-६, प्‌० ४७८ । 
९. सप्तकाः देववुक्षाः ।--५-१-५८, प्‌० ३२६ । 
१०, ४-३-१३६। 
११. ५-१-२, प्‌० २९६ । 
१२, २-२-८, पु० ३४३ । 
० “२-२-८,) tt ३४३ [| 
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और कगार के ढाहने में सहायक का काम करती है।' सम्भवतः इसकी जड़ें कूल में दरार पैदा 
कर देती हैं। भाष्य में प्रचुर ऋषभवाले वन का उल्लेख मिलता है।' 

कंक--आम का एक भेद है। 

कुरर (0०077 A11६) —नृक्षविश्षेष । भाष्य में कहा है कि वृक्ष से पत्ता गिरता 
है।' पत्ता नहीं, कंक या कुरर का पत्ता गिरता है। कंक और कुरर पक्षी भी होते हैं। उनके 
पंख को लेकर भी सन्देह होता है । 

रुरु--एक फलवान्‌ वृक्ष है, जिसकी लकड़ी की शम्या (एक यज्ञपात्र) वनाई जाती थी। 
इससे खूंटी या बैल के जुये में किनारे पर डाली हुई लकड़ी, जो वैल को जुये से. बाहर निकल 
जाने से रोकती है, वनती थी ।' 

आस्र--यह फलवृक्ष है। आम्र के फल को भी आम्र कहते हैं। सेवा-सिचन द्वारा आम्र 
के पेड़ बड़े हो पाते हैं। फलों के लिए आम्र सेवा चाहते थे। भाष्य में 'एक पन्थ दो काज' के अर्थ 
में एक कहावत दी है" : आम भी सिंच गये और पितर भी प्रसन्न हो गये।' इसे ह्विगत हेतु 
कहते हैं । इससे अनुमान होता है कि लोग दैनिक तर्पण आम्र के आलवाल में कर लेते थे। आम्र . 
के वगीचे गाँवों के चारों ओर लगाने की प्रथा थी और आज भी है।* एक स्थान पर कहा है कि 
आम के पेड़ गाँव के पूर्व की ओर हैं। 'पूछे खेत की कहे खलिहान की' इस अर्थ” में आम्र को लेकर 
एक कहावत चल पड़ी थी-पूछी आम की कही कोविदार की'। आम्रफल से वनी हुई खाद्य- 
पेय वस्तुओं को आम्रमय कहते थे। व्यक्तियों के नाम तक आम्र के आधार पर रखे जाते थे। 
यथा आम्रगुप्त, शालगुप्त। इनकी सन्तान आम्रगुप्तायनि' कहलाती थी ।' 

कदली (Musa Sapientum)—कदली का फल तो उपयोगी है ही, उसका स्तम्भ 
पुण्य कार्यों में काम आता था। कदलीस्तम्भ काटना दूषित नहीं माना जाता था।” 

बदरी-वदरी का फल वदर कहलाता था।१ बेर खाने का प्रचार प्राचीन भारत में 
अधिक मालूम होता है। द्रोण-भर बदर एकत्र कर रखे जाने की चर्चा एक स्थान पर उदाहरण 
रूप में आई है।'९ इतना ही नहीं, लोग वेरों को सुखाकर पेटियों और पिटारियों में रखते थे। 


१. ऋषभं कूलमुद्रजम्‌, ऋषभं कूलमुद्बहम, १-४-८०, पृ० १९९ । 

२, १-४-६०, पु० १९१ । 

३: १-४-२३, प्‌० १५५ । 

४. २-१-१, प्‌० २५८ । 

५, आम्राइच सिक्ताः पितरञ्च प्रीणिताः ।--८-२-३, पु० ३१६ । 

६. १-१-५६, पू० ३४२ । 

७. आत्रान्‌ पुष्टः कोविदारानाचक्षते । १-२-४५, प्‌० ५३२। 

८, ४-३-१५६, पु० २६९ । 
` ९, १-१-१, पू० ९२ । 
१०. आ० २, पु० ४८ । 
११. २-२-५, पू० ३३६ । 


१२. वही । 


वन-सस्पत्ति ३७९ 


भाष्यकार ने तद्गुणता का उदाहरण देते हुए कहा है कि बेरों की पिटारी में कोई तांबे की कटोरी 
या पात्र रख दिया जाय, तो वह भी वेरों से भरा हुआ दिखने लगेगा।' 
वदर का वृक्ष वदरी कहलाता था। इसमें ननहें-ननहें काँटे होते हैं। यह मधुर फलवाला 
वृक्ष है। भाष्यकार ने वदरी की परिभाषा उक्त प्रकार से दी है।` बदरी से बनी वस्तु बादर 
होती है | ठु 
विल्व--विल्व की गणना फल और औषध दोनों प्रकार के वृक्षों में है। विल्व का फल 
भी विल्व (नपु.०) कहलाता है। विल्व से वनी वस्तु या उसके अवयव को बैल्व या विल्वमय 
कहते हैं। जिस भूमि में विल्व के पेड़ लगाये जाते थे, उसे विल्वकीय कहते थे ।* विल्वकीय से 
भावार्थ में विल्वक शब्द वनता है। वैल्वक विल्व-भूमि में उत्पन्न किसी भी वृक्षलता आदि को 
कह सकते हैं। विल्व-वृक्षो का समूह विल्व-वन होता है और उसमें रहनेवाले वेल्ववन ।* 
कपित्थ--यह ओपधि-वर्ग का वृक्ष है। कपित्य का रस ओषधि के काम आता था ।' 
पिप्पल (7८०४ 7८81052) यह्‌ प्लक्ष न्यग्नोब-वगं. का क्षीरीवृक्ष है।” 


कटुबदरी--एक पौधे का नाम है। भाष्य में एक ग्राम का उल्लेख है, जिसका नाम र 


कटुबदरी के समीप होने के कारण कटुवदरी हो गया था ।€ 
ह्रीतकी--यह ओषधि-वर्ग की वनस्पति है। इसके फल भी हरीतकी कहलाते है ।' 
दाडिम--फलवृक्ष है। इसके फल भी दाडिम (नपुं०) कहलाते थे।” | 
आमलकी--आमलकी का फल आमलक होता है।'' आमलकी आदि के (1४999 
Myrabalan) के फल पकने पर छाल और पीले पड़ जाते हैं। फिर भी, वे आमलक और 
बदर ही रहते हूँ। आमलकी से उत्पन्न फल या अन्य वस्तुओं के लिए आमलकीज शाब्द 
आया है। ` बदर और आमलक का उल्लेख कई वार साथ-साथ हुआ है।'* 


- बदरपिटके रिक्तको लोहकंसस्तद्गुण उपलभ्यते १-२-३०, पु० ५०३। 

« बदरी सूक्ष्मकण्टका मधुरा वृक्ष इति ।--१-२-५२, पु० ४४५ । 

* ६-४-१५३, पु० ४९१ तथा ४-३-१३६, पू० २६१ तथा ४-३-१४३, पु० २६३। 
« ६-४-१५३, पु० ४९१ । 

° ४-२-५२, पु० १९४ । 

« ४-३-१५५, पु० २६६ । ` 

° आ० २, पू० ६६। 

० १-२-५१, पु० ५५० । 

. ९. १-२-५२, पु० ५५५ । 

१०. १-१-१, प्‌० ९४ । 
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११. १-१-५८ तथा आमलकादीनां फलानां रक्तादयः पीतादयइच गुणाः प्रादुर्भवन्त्याललक | 


बदरमित्येव भवति ।--५-१-११९, पु० ३५५। 
१२. बही । 5 
१३. ६-२-८२, पु० २७४ । 
१४. २-४-१२, पु० ४६६। 
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~ जम्ब्‌--जामुन को कहते थे। इसका फल भी जम्बू कहा जाता था। 
(Peper Langum)--पीपल के वृक्ष और फली दोनों को पिप्पली 

कहते थे।` पिप्पली का आघा भाग अर्घेपिप्पली कहलाता था। 

उदुम्बर--उदुम्बर या गूलर का फल लाल होता है। भाष्य में कहा है कि उदुम्वर में 
लाल फल पकता है। इसीलिए, ताँवे के लोटे को भी उदुम्वरवर्ण कहा है।' यह साम्य उदुम्वर 
फल के रंग से ही है। 

श्युंगवेर--अदरक का पुराना नाम श्वृंगवेर था। यही शब्द सोठ के लिए भी प्रयुक्त 
होता था। इसका स्वाद तीखा कड़आ होता है। 

कोशातकी (1फ्रटाठडब्रा1९४ diocca or Luffa ocutangulla or Luffa 

Pentendra)—भतूरे का दूसरा नाम है। इसके फल को भी कोशातकी या कोशातकिका 


कहते हैं। 2 
गुग्गुलू--ओषधि-वृक्ष है।' इसका गोंद ओषधि-रूप में व्यवहृत होता है। बै 
मधू--महुए का वृक्ष है । इसे मधूक भी कहते हँ।” इसके फल उपयोगी होते हैं। > 
नीली--यह भी ओषधि वनस्पति है ।'' इसकी खेती की प्रथा रही है। र 
कोविदार (1011719 ४७1८६०७) --एक स्वगिक वृक्ष 1" 
ताल--संस्कृत-साहित्य में ताल वृक्ष. (ताइ) काकतालीय न्याय के कारण अमर हो ३ 

गया है। काक आकर बैठा कि ताल अचानक गिर गया और कारण न होते हुए भी उनमें कारण- | १ 

कार्य-भाव दिखने लगा। वास्तव में दोनों क्रियाओं में कोई सम्वन्ध नहीं है। छ 
पनस--कटहल को पनस कहते हैं, जो शाक के काम आता है। भाष्यकार ने पपस को | 


पकाने की वात कही है।'* पनस का फल भी पनस (नपुं०) होता है। 


१. ४-१-११९, पू० १३८ । 

२. १-२-४४, पू० ५२४ । 

३. १-२-७२, पृ० ६०६ । 

४. तस्माढुदुस्बरः सलोहितं फलं पच्यते ।--३-१-८७, पू० १५४। ` 

५. आ० १, पू० ५। 

६. न हि गुड इत्युक्त मधुरत्वं गम्यते श्युद्धवेरमिति वा कटुकत्वम्‌ ।--२-१-१, प० २५३। 
` ७. ५-३-७२) पु० ४६९ | 

८. ४-१-७१, पु० ७७ । 

९, ४-१-७१, पू० ७७। 
१०. ४-१-४२, पू० ५५। , 
११. १-२-४५, पू० ५३२। 
१२. ५-३-१०६, पु० ४८० । 
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तुम्बुर्-— (Gariander or Dioshyros Embryoptens) घनियाँ को कहते हैं।' 
इसका फल भी तुम्बुरु कहलाता है। 


त्रपुस--फलविशेष। दही और त्रपुस एक साथ खाने से ज्वर अवश्य बढ़ जाता है। भाष्य 


Re 
rd 


कार ने दवि और त्रपुस को प्रत्यक्ष ज्वर कहा है। ऱ्या 
कुवली--एक विशेष प्रकार की स्वादिष्ठ वेरी या मकोय होती है। कुवली से बनी वस्तु हे 
को कौवल कहते हैं।' क 


अलावू--लछौकी और कद्दू का पुराना नाम है। इसका फल अलाव्‌ कहा जाता था। 

ककन्धु--जंगली वेरी (झरबेरी) के झाड़ को कहते थे। इसका फल भी ककंन्थु (नपुं०) 
कहा जाता था।' काठक सं० (१२-१०) मैत्रा० सं० (३-११-२) के अनुसार कुवल और बदर 
भी इसी श्रेणी के हैं। 

दुन्मु--यह भी एक फलवृक्ष की संज्ञा थी।' 

पोलु--फळवान्‌ वृक्ष है। महाभारत के अनुसार शारकोट तथा पंजाब में पीलु-वृक्षों का 
आधिक्य था। 

उपर्युक्त सूची के अन्तर्गत विना फळवाले एवं फलवान्‌ वृक्ष, कुछ लताएँ, जो ओषधि के 
काम आती हैं, एवं कुछ वनस्पति भी आ गये हैं। इनमें दो प्रकार के वृक्ष आये हैं। एक वे, 
जो दारु द्वारा देश की आवश्यकताओं की पुत्तिकरते हैं और अर्थ-व्यवस्था के स्थायी अंग हैं। 
इनकी लकड़ी भवन आदि के निर्माण का मुख्य साधन है। दूसरे प्रकार के वृक्ष वे हैं, जो फलों के 
द्वारा बहुत कुछ खाद्य पदार्थो की पृत्ति करते हैं और इस प्रकार देश की उपज में वृद्धि करते हैं। 
वे भी प्रत्यक्षरूपेण राष्ट्र की अर्थ-सम्पत्ति के अंग हैं। 

इनके अतिरिक्त कुछ अन्य लताएं हैं, जो या तो वृक्षों के सहारे बढ़ती हैं या कभी-कभी 
स्वतन्त्र रूप से फॅलती हैं। इनमें कुछ फलवती हैं और कुछ केवल पुष्पमयी। कुछ उभयविहीन 
हो सकती हैं। नीचे भाष्य में वणित लताओं, मूळों एवं पुष्पों की सूची प्रस्तुत की जाती है। 

द्राक्षा--यह लता-वगं के अन्तर्गत है। द्राक्षा मघुरफला होती है। भाष्यकार ने द्राक्षा 
को गुडकल्पा कहा है।" रक. 

बिम्ब--इसका फल लाल होता है। ओष्ठ की लाली का सुप्रसिद्ध उपमान बिम्ब है. 
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१. १-१-४७, पु० २९०। 

२. दघित्रपुत्रसं प्रत्यक्षो ज्वरः ।--१-१-५९, पु० ३८५। 
३. ४-३-१५६, पू० २६९ । । 
४. ६-३-३१, पू० ३३९ । 
५. वही 

६. वही। 

७. ५-३-९७; प्‌० ४६१। 
८, ६-१-९४, पृ० १५१ । 


२८२ पतंजलिकालीन भारत 


सुवचेला--सूर्यमुखी को कहते हैं। इसका पुष्प पूर्वाभिमुख ही रहता है। भाष्यकार ने 
कहा है कि सुवचंला सदा सूर्य के पीछे-पीछे घूमती है।' 

. उत्पल--कमल.का एक नाम है । इसके पुष्प माला के रूप में भी घारण किये जाते थे।' 
आज भी ग्राम-कन्याएँ पुष्करणियों से उत्पल तोड़कर उनकी मालाएँ वनाकर पहनती हैं। कमल 
के नाल को विद्ध कहते हैं।' विस पानी में पड़ा-पड़ा अपने-आप बढ़ता रहता है। विस बहुत 
कोमल होता है और जलने पर उसके विकार नहीं दिखाई देते । मृणाल और विस के मूल की 
मृणाल और विस ही आख्या थी।' | 

मल्लिका--मल्लिका जूही का प्राचीन नाम है। यह सुगन्धित पुष्पोंबाली लता हैं। 
भाष्य ने अघखिली मल्लिका की कलियों की चर्चा की है।' मल्लिका के पुष्प को भी मल्लिका 


ही कहते थे! 


चम्पक-- चम्पक के पुष्प की गन्ध मल्लिका से भी तीव्र होती है। चम्पा लता है और 


चम्पक पुष्प। विना खिली चम्पा की कली को चम्पक-पुट कहते हँ।' 

सत्ुष्पा, प्राक्पुष्पा, काण्डपुष्पा, प्रान्तपुष्पा, शतपुष्पा (सौंफ), एकपुष्पा ये पुष्पवती लताओं 
- के विशिष्ट नाम हैं या उनके वर्ग ।” इनमें प्रत्येक नाम सार्थक हैं। सप्सुष्पा सुन्दर पुष्मोंवाली 
लता है। प्राबपुष्पा में पुष्पों की सामान्य ऋतु में अन्य लताओं से पहले फल आते हैं। काण्ड- 
पुष्पा की डालों पर ही फूल लगते हैं--पनस कें फलों के समान। वुन्त पर फूल नहीं लगते। कुछ 
लताओं में ऊपरी-किनारे पर भी पुष्प आते हैं। किसी की एक साथ शत-शत पुष्पों से गोद भर 
जाती है और किसी में केवळ एक ही फूल खिलता है। 

करवीर--करवीर पुष्पवान्‌ होता है। इसके पुष्प को भी करवीर कहते थे।” 

._ संफला--संफला, भस्त्राफला, अजिनफला, पिण्डफला, शणफला और त्रिफुछा में अंतिम 
को छोड़कर शेष विशिष्ट लताओं के नाम हैँ। संफला श्रेष्ठ फलवाली, भस्त्रफला वड़े घौंकनी 
जैसे फलवाली, अजिनफला चिपटे छिलके के फलवाली, पिण्डफल। सम्भवतः पिण्डखजूर, शणफला 
सन और त्रिफला आँवले, हरड़ और वहेड़े का नाम है ।*` 


१. सुवर्चला आदित्यमनुपर्येति ३-१-७, पु० ३०। 
२. १-१-७२; पु० ४५५। 
३. १-१-५०, पु० ३०७। 
४. आसीनं वर्घते विसम्‌ (--३-२-१२६, पृ० ३६५ । 
५, ३-२-१२३, पु० २५७। 
६. ४-३-१६६, पु० २७२। 
७. २-१-१, पु० २४० । 
८. ४-३-१६६, पु० २७२ । 
९, २-१-१, पू० २४०। । 
१०. ४-१-६४, पु० ७४ । 
११. ४-३-१९६६, पु० २७२ । 
१२ ४-१-६४, पु० ७४ । 
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पलाण्डु--प्याज का संस्कृत नाम है। पलाण्डु का प्रचार उच्च वरणो में नहीं था। तामस 
भोजन में इसकी गणना थी, यद्यपि यह खाद्य माना जाता था।' ० 

मूलक--मूली के लिए प्रयुक्त हुआ है। मूली काटकर खाई जाती थी। उसके साथ 
अन्य भोज्य पदार्थो का योग रहता था।* पाटल-मूल, सम्भव है, गाजर को कहते हों ।' 

पाटलि--पाटलि के मूल का प्रयोग होता था। इसके मूल को पाटल कहते थे। पाटलि 
शब्द विल्वादिगण (४-३-१३६) में परिगणित है। पाटल-मूल लाल घान को भी कहते थे। 
भाष्य में पाटल-मूलों का उल्लेख है 


फैलनेवाली लताओं का वृक्ष से स्वतन्त्र अस्तित्व है। वृक्ष को काट दिया जाय, तो भी _ 


लता का कुछ विगड़ता नहीं।* हेमन्त में जव लताओं और वृक्षों के पत्ते झड़ जाते हैं, तव. उन्हें 
प्रपलाश कहते थे !* 

तृणों में निम्नलिखित का उल्लेख भाष्य में मिलता है-- 

पुतीक--तृणो में पूतीक का प्रयोग सोम के अभाव में यज्ञादि कमंकाण्डों में होता था ।' 
इसे बिछाकर लोग सोते भी थे। 

नड्वल--नंडूवल के रस से पाँवों में महावर का काम लिया जाता था । 

इषीक--इषीक एक तृण जाति है, जिससे सींके निकालकर झाड़ वनती है।* शतपथ में 
इषीक से बने शूर्प का उल्लेख है। 

मुंजेषीक--यह इषीक से बड़ी.जाति की होती है।” इससे छप्पर छाये जाते हैं। बडी जाति 
की इषीक का प्रयोग पतली लकड़ी (शरकाण्ड) के रूप में होता है। कढी हुई मूंज को विपूय 
कहते थे।* इसी से मूंज निकालकर रस्सी वनाई जाती है। शरादिगण (४-३-१४४) में शर, 
दर्भ, सोम, वल्वज का परिगणन किया है।'' दर्भ और दर्भकाण्ड का उल्लेख कई बार मिलता है। 
दर्भ के वन पर्याप्त मात्रा में थे। इन वनों के समुदाय को कुण्ड कहते थे। भाष्य में दर्भकुण्ड का 


१. २-२-३६, पृ० ३९२ । 
२. ४-१-४८, पु० ६१ । 
३. ४-३-१६६, पु० २७२। 
४. १-२-६४, पु० ५९७। 
५. १-४-१, पु० १०७ | 

६, १-१-५६, पू० ३४१ । ` 
७. ३-२-११०, पु० २४५ । 
८, १-१-५९, पु० ३८५ । 
९, १-१-७२, पु० ४५५ । 
१०. वही। 

११. ३-१-११७ । 

१२. ४-३-१४४। 
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उल्लेख आया है।' फूल जाने पर इषीकों से रुई-जैसा घुआँ निकलता है। मूँज निकालने पर शिक्य 
(सीके) शेष्न रह जाती हैं।' 
वल्वज--तृण जाति है, जिससे रस्सी बनती है। भाष्यकार ने कहा है कि एक बल्वज 

बांधने में असमर्थ होता है, किन्तु उनके समूह से बनी हुई रस्सी बाँध सकती है।' 

वीरण--यह तृण है, जिससे चटाई बनाई जाती थी। 

तृणोलपम्‌--पानी की घास होती है।' उलप जल को कहते हैँ।' 

दूर्वा--मंगल-पूजन आदि के काम आती है। दुर्वा पड़ी-पड़ी बढ़ती रहती है ।" 

इनके अतिरिक्त कुश, काश, शर वघ, शीर्य आदि का भी उल्लेख मिलता है, जिनसे सव 
परिचित हैं। वार्धी रज्जु वध्र की वनी होती थी । 


१. ६-२-१३५, पृ० २८१ तथा ६-२-१३६, पु० २८१ । 

२. ४-३-१५१ का० । 

३. १-२-४५, पू० ५३५ । 
४, १-४-८७, पु० १९८ । 
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वर्गोकरण--महाभाष्य में उल्लिखित प्राणियों को, वर्णन की सुविधा के लिए पाँच 
भागों में विभक्त किया जा सकता है--ग्राम्य, आरण्य, जलीय, शकुनि और क्षुद्र जन्तु। सूत्रकार 
और भाष्यकार दोनों ने भिन्न-भिन्न अवसरों पर सुविघानुसार भिन्न दृष्टिकोणों से उनका वर्गीकरण 
किया है। एक स्थान पर उन्होंने पंचनख प्राणियों की एक श्रेणी मानी है।' अन्यत्र सहज विरोध- 
वाले जीवों के एक पृथक्‌ वर्ग की ओर संकेत किया है।' एक स्थान पर गवाइव, गवाविक, गवैडक 


प्रभृति पशु एक साथ परिगणित किये गये हैं।' मृग, शकुन्त और क्षुद्र जन्तु ये वर्ग भी देखने को _ 


मिलते हैं।* इनके अतिरिक्त पशु, शकुनि मृग जैसी श्रेणियाँ भी मिलती हैं ।' किन्तु, भाष्यकार 
या सूत्रकार के ये वर्ग किसी विशेष वैज्ञानिक आधार पर नही, प्रत्यृत प्रयोग-सिद्धि की सुविधा पर 
आश्नित हैं। 

ग्राम्य पशु--प्राम्य पशुओं में गौ, अश्‍व, अज, अवि, उष्टू, कुक्कुट, खर, महिष, शवा और 
शूकरः पालतू थे। ग्रामों के कृषि-प्रघान होने के कारण इन पशुओं की उपयोगिता सर्वाधिक थी। 
इनमें कुछ तो कृषि के अविभाज्य अंग थे और शेष उसके सहायक। ग्राम्य पशुओं में भी गो का 
महत्त्व सर्वाधिक था। 

गो--गो शब्द का व्यवहार गाय और बैल दोनों के लिए होता था। गो सम्पत्ति और 
समृद्धि की सूचक थी । भाष्य में कहा है किं देवदत्त घनी है; क्योंकि उसके पास गो,अश्व और हिरण्य 
है।' परिवारों में, विशेषतः ब्राह्मण-परिवारों में न केवल गाय,अपितु बैल भी पालने की प्रथा थी ।* 
उपाध्यायो एवं गुरुओं को श्रद्धा की प्रतीक गाय मेंट में दी जाती थी । गाय पालनेवाले सम्मान की 


दृष्टि से देखे जाते थे।' गोमान्‌ परिवार या व्यक्ति से प्रेम करने के लिए स्वतन्त्र क्रिया का प्रयोग _ 


° आ० १, प्‌० ११ । 

« २-४-९, पु० ४६४ । 
२-४-११, पृ० ४६६ । 
२-४-१२, पू० ४६६ । 
, आ० १, पू० १। 


७. ७-१-७२, पू० ६२, ६४ । 
८. १-४-३२, पृ० १६७ । 
९, ७-२-९८, पु? १५१ । 


, देवदत्तस्य गावोऽशवा हिरण्यं च। आढ्यो वेषवेयः १-३-९, पु० २८ । बनि 
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मिलता है।' किसी-किसी परिवार के पास सैकड़ों, सहस्रों गायें होती थीं ।` भाष्यकार ने उदा- 
हरण के रूप में वार-वार और अनेक उदाहरणों के बीच सर्वप्रथम गाय का उल्लेख किया है।' 

गो के अंगों एवं वर्णों के विषय में प्रश्‍न करते हुए भाष्य में कहा गया है कि क्या सास्ना, 
लांगूल, ककुद और विषाण गो शब्द का अर्थ है अथवा शुक्ला, नीला, पीला, काला, कपिला या 
कपोती रंग गरे शब्द का अर्थ है?” चित्र या शबल रंग की गायों और वैलों का उल्लेख भी अनेक 


` बार हुआ है।* गायों के स्तन-भाग को ऊघस्‌ कहते थे। ये ऊधस्‌ खूवु भरे-भरे, घट के समान 


होते थे।* एक स्थान पर कहा है कि जो व्यक्ति गाय को नहीं पहचानता, उसे गाय की सविथ या 
कान पकड़कर कोई बतलाता है कि यह गाय है।* भाष्य में बड़े-बड़े और सामान्य चित्ते 
(पृषत्‌) वाली गौ का उल्लेख है स्थान-भेद से पतंजलि के समय में गाय को गावी, गोणी, 
गोपोतलिका आदि अनेक नामों से पुकारा जाता था।' 1 

गाय के विभिन्न नाम--आयु-भेद से गाय के अनेक भेद थे। वछिया को वत्सतरी, गर्भवती 
होने योग्य गाय को उपसर्या,” प्रथम-गर्भा को उपसर'', पहली वार व्याई हुई को गृष्टि ` खुत-गर्भा 
को वेहत्‌", आजकल में व्यानेवाली को अद्यश्वीना', दूष देती हुई को घेनु', छह मास पहले 
ब्याई हुई को वष्कयणी'' तथा ऊँची जाति की गृष्टि को, महागृष्टि कहते थे ।” गिरवी रखी 
गई गाय घेनुष्या कही जाती थी ।“ ४१. 


१. ७-१-७०, पु० ६०। 
.. २. २-१-५१, पृ० “३०५ तथा ५-२-११८, पृ० ४१९। 
३. आ० १, पृ्‌ठ १ ॥ | 
४. कि तहि सास्नालाङ्गलककुदशिषाण्यर्थरूप॑ स शाब्दः? नेत्याह। यत्तहि तच्छुक्लो नीलः 
कृष्णः कपिलः कपोत इति स शब्दः ।--आ० १, पृ० १। 
५. १-१-५६, पु० ३५०। 
` ६° ६-१-२८, पु० ५६ तथा ४-१-२५; पु० ४७ । 
७. १-१-१, पृ० १०१। 
८. आ० १, पू० ३। 
९. आ० १, पु ५। 
१०. ३-१-१०४। 
११. ३-३-७१। ` 
१२. २-१-६५। 
१३. ५-२-१३। 
१४. २-१-६५। 
१५. वही। 
१६. वही। 
१७. ६-२-३८, पु० २५८। 
_ १८. ४-२-८९, पु० २५८ । 
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कुछ गायें प्रतिवर्ष जननेवाली होती हैं और कुछ तीसरे वर्ष । प्रतिवर्ष जननेवाली गाय 
तीसरे वर्ष जननेवाली से अच्छी मानी जाती थी। प्रसूति में बछडे की अपेक्षा वछिया का महत्त्व 


अधिक था। ऐसा माळूम होता है कि जितनी भूमि कृषि के उपयोग में आती थी, उसके लिए र = 
बैलों की संख्या पर्याप्त थी। वे मंहगे दामों पर नहीं विकते थे। उसकी तुलना में गायों की संख्या - दु हु. 


कम रही होगी । यज्ञादि कर्मकाण्डों एवं दैनन्दिन की आवश्यकताओं की पूत्ति के,लिए घी और हक: 
दूध की आवश्यकता अधिक थी । विशेषतः उन परिवारों में जो कृषिजीवी नहीं थे। बैल की oes 
अपेक्षा गाय का मूल्य अविक था, इसीलिए भाष्यकार ने वछड़ा जननेवाळली गाय की अपेक्षा 
बछिया जननेवाली गाय को श्रष्ठ माना है।' 

गव्य--गायों से प्राप्त होनेवाली वस्तुएँ गव्य कहलाती थीं। दूध को पिलाने के वाद. 
वछड़ों को बाँध दिया जाता था। शेष दूध पालक अपने उपयोग के लिए निकाल लेता था। कालिदास 
ने 'पीतप्रतिवद्धवत्सा' तथा 'वत्सस्य. होमार्थविधेशच शेषम्‌’ द्वारा इसे सूचित किया है।' 
इन गायों के ऐन कूंड़े और घड़े के समान हीते थे। दूध दुहुने के लिए उपयोग में आनेवाला 


पात्र गोदोहन कहलाता था।* दूध को गोदोह कहते थे। दूघ दुहने की क्रिया भी गोदोह 2. 
कहलाती थी। र - 


जिस समय दूध दुहा जाता था, वह काल 'तिष्ठद्गु' कहलाता था; “ क्योंकि इस समय दूष दुहाने 
के लिए गाथे स्थिर खड़ी रहती हैं। तैत्तिरीयसंहिता (७-५-३-१) के अनुसार प्रातः, संगव और 
सायं ये तीन दोहन-कार हैं। तैत्तिरीयसंहिता (१-४-९-२) के अनुसार वे तीन वार चरने 
जाती थीं। कुछ लोगों के मत से मध्य में वे संगविनी में ठहरती थीं। यह «न्ति संगव का अर्थ न - 
समझने के कारण हुई है। दूध के लिए गाय ही पाली जाती थी। दुग्ध का अर्थ ही गोदुरध होता + 
था। माहिषं पयः का उल्लेख भाष्य में कहीं भी नहीं मिलता, यद्यपि गोकुल", गोक्षीर और गोपाल शा 
की चर्चा पुन:-पुनः आई है। गायों में कृष्णा अधिक दुधार होती है, इस वात से भाष्यकार 
परिचित थे।' >. 
दुग्ध से दघि एवं दघि से तक्र और मक्खन तैयार होता है। दघि का प्रयोग देनन्दिन Es 
भोजन में बहुत होता था। भाष्य में दघि के साथ. भात खाने की चर्चा वार वार आई है।' तक्र 
के लिए भाष्यकारं ने मथित और उददिवत्‌ शब्दों का प्रयोग अधिकतर किया है। मठ्ठा बेचकर 


१. गोरियं या समासमा विजायते। गोतरेयं या समासमा विजायते स्त्री वत्सा च।-- 
५-३-५५, पु० ४४५ । , 
२. रघुवंश, सर्गं २। 
३. ३-२-१२३, पु० ३१८ । 
४. २-१-१७, पू० २७४ । 
५, १-२-४८ पू० ५४५ । Ee 
गोष्‌ कृष्णा बहुक्षीरा। कृष्णा गवां सम्पन्नक्षीरतमा ।--४-३-४२, पू० ४२३ 
` ७. १-१-४७, पृ० २८७ । 
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कुछ लोग जीविका चलाते थे। इन लोगों को माथितिक कहते थे'। मक्खन के लिए हैयंगवीन 
शब्द का व्यवहार होता था।' उसी से घृत तैयार किया जाता था। घृत आयुर्वर्धक माना जाता है। 
इसीलिए घी आयु है, इस प्रकार का वाक्य प्रयुक्त होता था। इससे स्पष्ट है कि गाय भारतीय 
परिवार का विशिष्ट अंग वन गई थी। इसी कारण गृहस्थ-भोजन में अग्रवलि गाय के लिए 
निकालते थे I 
गोचारक--धेनुओं का समूह घेनुक कहलाता था।* ग्वाले धैनुक को चराने के लिए 

नियुक्त थे। ये गाँव-भर की गायों को एक साथ चराने ले जाते थे और सन्ध्या के समय गिनकर 
उन्हें वापस कर जाते थे।* इसके लिए उन्हें प्रत्येक घर से मासिक या षाण्मासिक वृत्ति मिलती 
थी। बछडे घर पर रह जाते थे और संध्या के समय बाहर चरकर जाने के वाद बछडे तथा गाय 
इकट्ठे बाँध दिये जाते थे।* गाय चरानेवाला ग्वाला गोपालक या आगवीन कहा जाता था।' 
जो गायों या बैलों को चराने आदि के लिए उनके पीछे रहता या चलता था, उस गोपालक को 
अनुगवीन कहते थे। आगवीन गायों के लिए उत्तरदायी होता था। उसे सावधान रहना पड़ता 
था; क्योंकि लोग अजंन, क्रय, मिक्षण या अपहरण द्वारा, जैसे भी हो, गायें प्राप्त करने का यत्न 
किया करते थे।* गाय संपत्ति का अंग थी, इसलिए जिस गाँव या प्रदेश में अधिक गायें होती थीं, 
वह भाग्यवान्‌ माना जाता था। जिस प्रदेश में गायें चरती-घूमती रहती थी, उसे गोष्पद कहते 
थे। जहाँ गाये नहीं जातीं या पहुँचती थीं, उसे अगोष्पद कहते थे। अगोष्पद शब्द घने अरण्यों के 
लिए व्यवहृत होता था। प्रमाण अर्थ में भी गोष्पद शब्द का प्रयोग होता था, जैसे गोष्पद क्षेत्र या 
गोष्पद भर वर्षा। यहाँ गोष्पद शब्द छोटाई या अल्पता का बोधक था। 

. गोष्ठ--गायों के वाँघने के स्थान को व्रज कहते थे। ये बाड़े थे। यों ४-३-३५ सूत्र 
में इसके लिए गोस्थान और गोशाल'' शब्द भी आये हैं। गोशाल के समान अश्वशाला भी पृथक्‌ 
होती थी। वछड़ों को वांधने का स्थान अलग रहता था,जिसे वत्सशाला कहते थे ।'' जिस स्थान 


१. ५-३-८३, वृ० ४७४। 
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३. १-१-५९, पु० ३८५ । 
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पर पहले गायें बँवती रही हों, किन्तु वाद में अन्य उपयोग में आने लगा हो, उसे गोष्ठीन कहते थे।' 
चरकर लौटने के वाद गाय जहाँ बाँधी जाती है, उस स्थान को गोष्ठ कहते थे ।' धीरे-धीरे यह स्थान 
साधारण पशु-शाला का बोधक बन गया और गोशाला को गोष्ठ एवं भेड़ वाँघने के स्थान को 
अविगोष्ठ कहने लगे । धीरे-धीरे कुछ स्वतन्त्र शब्द जव प्रत्यय वन गये, तव स्थान-बोधन के लिए 
कटच्‌, पटच्‌ और गोयुग प्रत्यय प्रयुक्त होने लगे । और इस प्रकार, अविकट, उष्ट्रकट, अविपट, 
उष्ट्रगोयुग, खरगोयुग तत्तत्सम्बन्धी स्थानों के बोधक शब्द वन गये।* 

भाष्यकार को ज्ञात था कि वछिया रूप, रंग, आकृति, दुघारपन आदि अन्य गुणों 
में अपनी माता के समान होती है।* प्रायः देखा जाता है कि जो गायें प्रतिवर्ष जननेवाली होती 
हैं, उनकी सन्तान भी प्रतिवर्ष जनती है। वे जानते थे कि पुरोंवात (पूर्वी हवा) गायों के गर्भ-घारण 
की प्रेरक होती है। इस काल में ये प्रायः गर्भिणी हो जाती हैं।" प्रतिवर्ष जननेवाली गाय को 
समांसमीना कहते थे।' मैथुनेच्छा के कारण जव गाय बैल के लिए रँभाती थी, तब उसके लिए 
एक विशिष्ट क्रियापद का प्रयोग होता था 'वषस्पति' । वही गाय यदि विना मैथुनेच्छा के बैल की 
संगति चाहती, तो उसके लिए 'वृषीयति' क्रियापद का प्रयोग होता था। - 

अंक या लक्षण--गायें जव चरने के लिए छोड़ी जाती हैं, तव वछडे भी उनके साथ जाने 
के लिए आकुल हो उठते हैं। चरते समय खो जाने के डर से एवं अन्यदा चोरी आदि से बचाने के 
लिए पालक गायों के शरीर पर विशिष्ट चिह्न वना देते थे। गाय-वैल स्व या सम्पत्ति के अंग थे। 
हर व्यवित अविक-से-अविक परिमाण में उनके समाहार का इच्छुक रहता था और यह समाहार 
या स्व चार प्रकार से ही प्राप्त किया जा सकता था--क्रय, अपहरण, भिक्षण और विनिमय से। 
प्रथम और चतुर्थं के लिए नकद घन या अन्य वस्तु चाहिए थी, और तृतीय के लिए योग्यता या 
अर्हेता। द्वितीय ही सरल हो सकता था।* एतदर्थ वे उनके सींगों को रंग देते या छील देते थे। 
कभी किसी विशिष्ट स्थान को जलाकर दाग देते थे। कभी पूंछ के वाल काट देते थे। कभी गले 
में विशेष रंग की रस्सी या घंटी बाँध देते थे। इस प्रकार दगी हुई गाय अन्यों के बीच में सरलता 
से पहचानी जा सकती थी। इस प्रकार दागी गई गाये अंकित कहलाती थीं।” अंकित शब्द , 


१. ५-२-१८। 
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३. वही । 
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१०. अङ्ता गाव इत्पुच्यन्तेऽत्यास्यो गोस्यः प्रकाश्यन्ते। अचतेरेकोऽकश्च प्रकाशतम्‌-- 


८-२-४८, प्‌० ३६७ । 


२९० पतंजलिकालीन भारत 


अंच्‌ घातु से बना है, जिसका अर्थ है प्रकाशन । प्रकाशन के लिए कान या जंघा में विशेष चिह्न 
बनाने की प्रथा अधिक थी । एक स्थान पर भाष्यकार ने कहा है कि गाय की जंघा या कान पर 
बनाया हुआ चिह्न उस गांय का ही विशेषक होता है, सम्पूर्ण गोमण्डल का नहीं।' अंक या लक्षण 
का उल्लेख ऋग्वेद (६-२८-३) तथा मैत्रायणीय संहिता (४-२-९) में भी मिलता है। 

. बैलों का क्रय-विक्रय भी चलता ही था। विक्रय के लिए उपस्थित बैल को 'पण्यगव' 
कहते थे।' बैलों के अच्छे-बुरे लक्षणों की पहचान करने में निपुण लोग, जिन्हें गौलक्षणिक' कहते 
थे, बैलों की परीक्षा कर उनका मूल्य निर्धारित करते थे।' साल्व और शंकु जनपद के बैल प्रसिद्ध 
थे। बैलों को तथा अश्वो को नियमित रूप से नमक दिया जाता था, जिसका परिमाण निश्चित 
था। इस आघार पर गोलवण और अश्वलवण शब्द ही निश्चित परिमाण-वोध के लिए रूढ . 
(संज्ञा) बन गये ।* 

बेल--गाय के वछड़े वत्स कहलाते थे। थोड़े वत्स को वत्सतर कहते थे। युवा बैल को 
उक्ष और उससे बड़े अघेड़ उम्र के वैल को उक्षतर कहते थे। सशक्त बैल को ऋषभ कहते थे, 
किन्तु जब वह दुर्वेल हो जाता था, तव उसे ऋषभतर कहते थे।" जो वछड़ा आगे चलकर श्रेष्ठ 
बैल बननेवाला होता था, उसे आर्षभ्य कहते थे।' वत्स पहले दम्य और फिर बलीवर्द बनता है।® 
दम्य अवस्था को प्राप्त होने पर वत्स जुए में जोता जाता था। धीरे-धीरे उसे गाड़ी और हल 
खींचने में प्रशिक्षित किया जाता था। साधारण बैल केवल गाड़ी के काम आते थे। अच्छे बैल 
वे माने जाते थे, जो गाड़ी और हल दोनों में काम आयें ।“ वैछ रथ भी खींचते थे।' प्रदेशों में होने- 
वाली विशेष नस्लों के आधार पर वैलों की योग्यता और मूल्य निर्धारित किये जाते थे। कच्छ, 
रंकु और साल्व के वेळ विशेष प्रसिद्ध जान पड़ते हैं। काशिकाकार ने उनका पृथक्‌ उल्लेख 
किया है।” इन प्रदेशों के बैल प्रायः क्रमशः काच्छ, रांकव या रांकवायण और साल्वक कहे जाते थे। 
वड़ी जाति के बैल की संज्ञा महोक्ष थी और वृद्ध की वृद्धोक्ष।' वृषभ और अनड्वान्‌ युवा वत्स 


के अन्य नाम थे। जो दो बैल एक साथ गाड़ी में या हल में जोते जाते हैं, उन्हें सम्बद्ध कहते 


१. गोः सक्थनि कर्ण वा कृतं लिङ्ग गोरेव विशेषक भवति न तुगोमण्डलस्य।--१-३-६२ 
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थे।' सम्बद्ध बैलों को संघुष्टक' भी कहते थे। संघुष्टकों में परस्पर बड़ा प्रेम होता है। वे एक 
दूसरों को देखकर रंभाते हैं और स्नेह-प्रदर्शनार्थ शब्द करते हैं, इस वात की ओर भी भाष्यकार 
की दृष्टि गई थी।' गोयुक्त जुते बैलों की जोड़ी, अर्थात्‌ युग्म को कहते थे। 
बड़े होने पर बैल वांधकर रखे जाते थे। मारक या चंचल बैलों को प्रायः बधिया कर दिया 
जाता था।' बघिया वैल वत्रिका कहे जाते थे,* शेष बलीवर्दे ।* यह वात ग्राम्य वेल्ळें पर ही लागू 
होती थी। आरण्य बैलों को पकड़ना सम्भव नहीं था। साँड़ भी नहीं पकड़े जा सकते थे। उनका 
बधिया बनाना कैसे होता ? फिर सवारी या विक्री की तो वात ही नहीं उठती ।' उद्दण्ड बेल तीन- 
तीन रस्सियों से वांधे जाते थे और जोर से दहाड़ते थे।” एक रस्सी उनके गले में और दो दाई 
बाईं ओर नाथ में बाँधी जाती थीं। नये-नये उक्षा यौवन मद में उच्छंखल हो जाते हैं और रस्सी 
तुड़ाकर इधर-उधर भागते फिरते हैं। जोतने पर गाड़ी इधर-उधर ले जाते हैं। ऐसे बैलों के गले 
में एक लम्बी भारी लकड़ी बाँधी जाती थी, जो दौड़ते समय उनकी टाँगों में लगती थी। यह लकड़ी 
प्रासंग कहलाती थी और इसे संयुक्त बैल प्रासंग्य ।“ 
बैलों के बड़े-बड़े सींगों को विश्वंकट भी कहते थे और ऐसे सीगोंवाले बैल की भी विशाल 
या विश्युंकट संज्ञा थी।* आनन्द में मग्न वेल की दहाड़ को अपस्किरण कहते थे।” जाड़े के दिनों 
में ठण्ड से बचाने के लिए उनपर झूले या मोटे प्रवारक डाले जाते थे। जिन बैलों पर झूले नहीं - 
पड़ती थीं, वे मारे ठण्ड के ठिठुरकर दुवले हो जाते थे ।“ भाष्यकार का यह कथन विशेष ठप्डे प्रदेश 
यथा पदिचमी उत्तरप्रदेश या पंजाब के विषय में अधिक लागू होता है। 
गोपालक--वैल भी गायों के समान एक साथ चरने जाते थे। गाँव का ग्वाला एक साथ 
सारे बैलों को चराने ले जाता था। बैल एक साथ ही एक डण्डे से हाँके जाते थे। भाष्यकार ने 
अधिकारसूत्र की उपमा एक-दण्ड-प्रघट्वित गोयूथ से दी है। अरण्य में ग्वाले एक जगह बैठे 
१. सस्बद्धाविमौ दम्यावित्युच्येते यान्यन्योन्यं न जिहीतः ।--२-१-१, पू० २४३। 
२. यान्येतानि गोयुक्तकानि संधुष्टकानि भवन्ति तान्यन्योन्यं पश्यन्ति शब्द कुर्वन्ति ¬ 
१-१-५०, पृ० ३०९ । 
३. १-२-७२, पु० ६०९ । 
४. १-२-५२, पू० ५५५ « 
५, १-२-७२, पु० ६०९ । 
६. १-२-७३, पू० ६०९ । 
७, आ० १, पु० ६। ` 
„ ८. ६-१-१६१, पू० २०४। 
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४-२-७०, पू० १९४। 
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गपशप किया करते थे और पशु स्वतन्त्र चरा करते थे। गाय, वेल और वकरियाँ एक साथ चरा 
करती थीं।' सहसा किसी ग्वाले का ध्यान पशुओं की ओर जाता, तो साथियों से पूछ बैठता, 
कोई बैलों की भी रखवाली कर रहा है या नहीं।' खोई गायों को ढुँढ्नेवाली क्रिया अनुपदी 
कहलाती थी।' गाय-वैल स्वतन्त्र वातावरण में पूछें उठाकर खेलते या भागते थे। कुछ लोग 
जलाने के लिए और कुछ खाद के लिए जंगल से गोवर वीन लाते थे। जंगल में गोवर (गोमय ) 
पटा पड़ा रहता होगा ।* गोवर जलाये जाने की चर्चा भाष्य में है।' आदर और शुष्क गोमय की 
पृथक्‌-पृथक्‌ चर्चा होने से गोवर के उपरे वनाये जाने का भी संकेत मिलता है। 
बैलों के विशेषण--बैल रथ खींचने, जुए में जुतने आदि के काम आते थे, इसका उल्लेख 
| ह ऊपर हुआ है। कभी-कभी दो रथ एक दूसरे में जोड़ दिये जाते होंगे और बलों की एक ही जोड़ी 
) उसे खींच लेती होगी। भाष्यकार ने ऐसे वैल को, जो दो रथ ढो रहा हो, द्विरथ्य कहा है ? जो वेल 
दो रथों को एक साथ खींचने की शक्ति रखता था या खींचा करता था, उसे द्विरथ कहते थे। 
भाष्यकार रथ, युग (जुआ) और प्रासंग का वहन करनेवाले बैल के लिए क्रमशः रथ्य, युग्य 


2 और प्रासंग्य शब्दों की निष्पत्ति करने के वाद कहा है कि ढोने या खींचने के अर्थ में रथ, शकट, 
2. हल और सीर से प्रत्यय करने के लिए अलग सूत्रोल्लेख की आवश्यकता नहीं; क्योंकि 'तस्येदम्‌' 


से ही काम चल जायगा। फिर इसका उत्तर देते हुए कहा है कि शब्दों में अन्तर है, इसलिए पृथक्‌ 
प्रत्यय-विधान की आवश्यकता हुई; क्योंकि रथ खींचता है और “रथ को खींचनेवालां' दोनों 
एक ही बात नहीं है। जो दो रथ खींचता है, उसे द्विरथ्य कहते हैं और जो दो रथ खींचने के योग्य “ 


हि.” होता है, वह द्विरथ कहलाता है। शक्ति और कार्य के अनुसार बलों के लिए पृथक्‌-पृथक्‌ विशेषणों 
5 का व्यवहार होता था। जैसे धुर्य, घौरेय, सवंघुरीण, एकघुरीण या एकधुर, शाकट, हालिक, 
क 'सैरिक, रथ्य, युग्य, द्विरथ्य, द्विरथ आदि। ये नाम जोड़ी के साथ या अकेले जुतनेवाले, गाडी, 
0. हल, रथ आदि में चलनेवाले, युग (जुए) में जोते जानेवाले दो रथों के खींचनेवाळे आदि बेलों 
१ के लिए प्रयुक्त होते थे। 

हि: ; - लाळ वैल को लोहित, काले को कृष्ण और सफेद बैल को श्वेत कहते थे। बिना बैल शब्द 


का प्रयोग किये केवल 'लोहितो घावति, कृष्णो धावति' का अर्थ भी क्रमशः 'लाल वैल दौड़ता है, 
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७. ४-२-१२९, पु० २१६ 

अन्यो हि शब्दो रथं वहत्यन्यो रथस्य वोढेति। द्वौ 
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काला बैल दौड़ता है, यही होता था । भाष्यकार ने कहा है कि शब्द सवंत्र नियत-विषय-देखे जाते 
हैं। बैल छाल हो और घोड़ा भी, तो बैल को लोहित कहते हैं और घोड़े को शोण। इसी प्रकार 
काले और सफेद वैल को क्रमशः कृष्ण और श्वेत कहते हैं, किन्तु घोड़े को हेम और ककं।' कृष्ण 
वृपभ का उल्लेख भी भाष्य में मिलता है।' 
रथ और हल में चलते वैल मार्ग के पास खंड़ी फसल में मुँह मार देते ही हैं।' यह वात भी 
भाष्यकार की दृष्टि से छुपी न थी। वैलों को हाँकनेवाले या उन्हें बैठाने, उठाने, अर्थात्‌ उनकी 
परिचर्य्या करनेवालों को क्रमश: गोसारथि और गोसाद या गोसादि कहते थे।* 
अइव--गो और वृष के वाद सर्वाधिक उपयोगी पशु अस्व था। वह सवारी के काम तो 
आता ही था, रथ भी खींचता था। अइव और वृष दोनों रथ में जोते जाते थे। रथ में कई घोडे 
एक साथ जुतते थे, इसलिए साधारण घोड़े की अपेक्षा उसकी गति तीब्र होती थी। साधारण अश्व 
दिन में चार योजन चलता" था और अच्छी नस्ल का अरव आठ योजन । पदाति की अपेक्षा आश्विक 
कम समय में मार्ग तय कर लेता था' और आश्विक की अपेक्षा रथिक। जितना मागं सामान्य 
अझ्व एक दिन में चल लेता था, उसे आश्वीन अध्वा कहते थे। सामान्य अश्‍व चार योजन और 
अच्छा घोड़ा आठ योजन प्रतिदिन चलता था। घोड़े के सवार को अष्ववार या अइवपाल कहते 
थे ।“ अश्‍वों से युक्त (जुता हुआ) रथ अश्व-रथ कहलाता था।' अव युद्ध में भी काम आते थे।” 
शिक्षित.अइव हाथी को पराजित कर सकते थे। अश्वरथ तो संग्राम का अनिवार्यं अंग था। बलों द्वारा 
चलाया जानेवाला रथ गो-रथ कहलाता था। इसी प्रकार उष्ट्ररथ और गर्देभरथ भी होते थे। ५ 
अइव का सवार अश्वारोह' और साईस अद्ववार * या अश्ववाल कहलाता था और रथ के सवार 
को रथिक कहते थे“ । अइवशाला को 'मन्दुरा' कहते थे jh 
१. २-२-२९, पु० ३८४ । 
२. १-१-४, पु० १३७ । 
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घोड़ी को 'वडवा' कहते थे।' उसके लिए हयी शब्द भी प्रचलित थां।' घोड़े वैल या _ 


गाय के ठीक विपरीत पिता के रूपगुणानुसारी होते हैं।' वे चंचल होते ही हैं। सरलता से उन 
पर बैठी सवारी गिर सकती है; क्योंकि वे छोटी-छोटी बात से चौंक उठते हैं। बँधी घोड़ियाँ 
रस्सी तुड़ाकर भाग खड़ी होती हैं ।' वडवा नीले रंग की भी पाई जाती थी।* वडवा जिससे गाभिन 
होती थी, वह (वडवा का पुंसहचर) वाडवेय कहा जाता था।* वृष शब्द प्रायः सभी पशुओं के नर' 
के लिए रूढ हो गया था। लाल अश्‍व को शोण, काले अरव को हेम और सफेद घोड़े को कर्क कहते 
थे। भाषा में अश्व पर आश्रित एक प्रयोग ही चल पड़ता था--नष्टाश्वदग्धरथवत्‌', अर्थात्‌ मेरे 


- घोड़े खो गये और तुम्हारा रथ टूट गया। मेरा रथ और तुम्हारे अश्‍व मिलाकर काम चल सकता 


है। गर्भ धारण की इच्छा से जव घोड़ी घोड़े के लिए हींसती थी, तव 'अरवस्यति वड़वा' प्रयोग होता 
था। कामेच्छा के अतिरिक्त यों ही साहचर्य के लिए इच्छा करने पर 'अश्वीयति' प्रयोग होता था ।* 

सिन्वु-प्रदेश के घोड़े प्रसिद्ध थे। इसलिए घोड़े का सामान्य नाम ही सैन्धव हो गया था।” 
शरारती घोड़ों के अण्डकोष कुटवाकर उन्हें भी वैलों के समान वघिया कर दिया जाता था। 
ऐसे घोड़े वध्री अरव कहलाते थे।" अश्व को किशोर भी कहते थे ।" 

अशवतर--घोड़ी (वडवा) और गर्दभ के संयोग से अश्वतर या अश्वतरी की उत्पत्ति 
होती है। अवतर भार ढोने के काम आते हैं।* अश्वतर का उल्लेख अथर्व में और उसके वाद 
खूब हैं। वे शकट खींचते थे।'* 

गज--राजा तथा अन्य धनी-मानी लोग गज पाळते थे। गज तो द्विप भी कहलाते थे; ५ 
क्योंकि वह मुख तथा सूंड दो-दो स्थानों से पी सकता है। गज के अन्य नामों में 'स्तम्वेरम' भी" 
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जा 
एक था; क्योंकि हाथी स्तम्व (वृक्ष-गुल्म) में रमण का प्रेमी होता है। स्तम्व खूंटे या खम्भों को भी ह का 
कहते थे, जिसमें हाथी का पाँव जंजीर से बाँधा जाता था। हाथी का एक नाम मिलंगम' था; क्योंकि i 
उसकी चाल वड़ी नियमित और' मन्थर होती है। गजों का समूह गजता और हस्तियों का समूह तका 
हास्तिक कहलाता था।' हाथी पालतू होते थे और जंगली भी। जंगली हाथी को आरण्य गज. ब 
कहते थे। हिमालय की तलहटी हाथियों के लिए प्रसिद्ध थी । इसी उपत्यका से" पालने के लिए 
हाथी पकड़कर लाये जाते थे।* हस्तिपक उन्हें प्रशिक्षण देकर चलना सिखलाते थे।* सवारी भत वडर 
के लिए हाथी वैठ जाता ओर आरोहक उसपर चढ़ लेते थे । युद्ध का तो वह अनिवार्य अंग था ही । जी 2 


एक स्थान पर भाष्यकार ने कहा है कि हाथी और मशक का सत्तिकर्ष समान है, यद्यपि हाथी में 
प्राणित्व की मात्रा विशेष है ।? हाथी-दाँत सदा से ही लोगों के आकर्षण के विषय रहे हैं। दाँतों 
के लिए लोग हाथी का वध करते थे 

हाथी को जो कुछ उड़द आदि अन्न खाने को दिया जाता था, उसे हस्तिविधा कहते थे ।' 
ऊँचाई या गहराई नापने (उन्मान) के लिए हस्ती प्रतिमान था । हाथी-बराबर गहराई की वस्तु 
हस्तिद्वयस या हस्तिमात्र कही जाती थी। हाथी जव कभी स्तम्ब से खुल जाता, तव नगर में 
हाहाकार मचा देता था। लोगों को खूँदता-कुचलता .सड़कों पर घूमता था, जैसा कि मालती- 
माधव में वणित हुआ है।” 

उष्ट्र--उष्ट्र माल ढोने और सवारी के काम आता था। वह गाड़ी में भी जोता जाता 
था।* रथ खींचता था । ऊंट वांधने का स्थान उष्ट्रगोष्ठ कहा जाता था।'' पतंजलि ने कहा है कि 
उपमान या सादृश्य के कारण कभी-कभी वस्तुओं का कोई नाम प्रचलित हो जाता है। मूलतः 
गो वाँघने के स्थान को गोष्ठ कहते थे। बाद में किसी भी पशु के रहने का स्थान मोष्ठ कहलाने 
लगा। इसी प्रकार, दो बैलों की जोड़ी को गोयुग कहते थे। वाद में उपचारात्‌ ऊंटों की जोड़ी भी . 
उष्टू-गोयुग कही जाने लगी। अँटो का समूह उष्ट्रकट कहा जाता था ` | 
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बैलों के समान ऊँटों को भी नमक दिया जाता था। नमक की इच्छा होने पर वैलों के 
समान ऊंट भी मिट्टी चाटने लगता है। ऊंट की इस कामना के लिए संस्कृत में एक विशिष्ट 
क्रियापद 'लवणस्यति' का प्रयोग होता है।' उष्ट्र-सर, उष्ट्र-गर्देभ, उष्ट्रःकरभ और नाइवो न 
गर्दभः? आदि प्रयोगों में उष्ट्र और गर्देम का वार-वार साथ-साथ उल्लेख होने से अनुमान होता है कि 
इन दोनों पशुओं का उपयोग-साम्य या साहचर्य था। ऊंट के चालक को उष्ट्रप्रणाय कहते थे।` 
ऊंट के अंग उपमानों का काम देते रहे हैं। ऊँट के समान लम्बी गरदनवाले उष्टरग्रीव और उष्टू 
जैसे मुखवाले उष्ट्रमुख कहे जाते थे।' इसी प्रकार, खरमुख भी होते थे। ऊंटों का बैठना भी 
आसन का एक प्रकार था।* बैठने की यह मुद्रा उष्ट्रासिका कहलाती थी।* सम्भवतः,सादृश्य के 
कारण ही ऊँची गरदनवाली घटी (माप) उष्ट्रिका कही जाती थी ।“ व्याघ्र के समान ऊंट की 
खाल भी उपयोग में आती थी ।“ कहा नहीं जा सकता कि किस प्रकार इसका उपयोग होता था। 
ऊट को करभ भी कहते थे। उसे श्वृंखल्ा में बांधकर रखा जाता था।* वास्तव में यह श्युखलावती 
रस्सी ही होती थी, जो नकेल के रूप में उसे पहनाई जाती है। ऊंट के सवार या सईस को उष्ट्रसादि 
कहते थे।'” उष्ट्र या तो मरु-प्रदेश में मिलते थे या वहुत पहले ही वाहर से भारत में लाये गये थे। 
वैदिक काल तक में हम उन्हे बोझ ढोते और शकट खींचते पाते हैँ। १ 
गर्देभ--उष्ट्र के समान खर भी भार-वहन एवं शकट-वहन के लिए पाला जाता था। 
उसका उल्लेख प्रायः उष्ट्र के साथ हुआ है। ४-३- १२० सूत्र के भाष्य में गदभे द्वारा खींचे जाने- 
वाले शकट को गदर्भ नाम दिया है। रथ को भी गादेभ कहा है। इससे अनुमान होता है कि खच्चर 
या गर्देभ रथ में भी जोते जाते थे। ऊँचे स्वर से चिल्लाने के कारण इसे (ख=छिद्र+-र=वाला) 
खर कहने लगे थे। गर्दभ मुख्य रूप से भार ढोने के काम आते थे ।'' खर पालने की प्रथा के आधिक्य 
` का पता गोस्थान, गोशाल और अश्वस्थान के समान (४-३-३५) सूत्र में खरशाल के उल्लेख से 
चलता है। गांवों में प्रत्येक प्रकार के पशुओं के बाधने के लिए शालाएँ रहती थीं, जिसका अपभ्रंश 
रूप सार आज भी प्रचलित है। घुड़सार का 'सार' भी इसी शाला का अपभ्रंश है। गधे पर सवारी 
१. ७-१५१, पु० ४९ । 
२. ३-२-१, पू० २०१ । 
३. १-१६३, पु० ४०७। 
४. १-१-७०, पु० ४४२। 
५, ३-१-६७, .० १२६ । 
६. दही। 
७. ४-१-३, पु० २२ । 
८. ४-३-६०, पू० २३८। 
९. ५-२-७९, पू० २९९। 
१०. ६-२-४०। 
११. अथवं० २०; १२७-१३२ । 
८-३-३३, पृ० ३५४ । 


~ 


पशु-पक्षौ २९७ 


भी की जाती थी। गधों की जोड़ी को खरगोयुग कहते थे।' एक स्थान पर भाष्य में गर्देभ के 
काषाय रंग के कानों का उल्लेख मिलता है ।' भूरे रंग के गधों की स्वतन्त्र नस्ल की चर्चा एक स्थान 
पर है। खर आरण्यक भी होते थे।* यह तो निविवाद है कि खर आज के समान अस्पृश्य नहीं 
था। गर्दभ के दो पाँवों के कापाय (गेरुआ) रंग का उल्लेख भी मिलता है। 

सहिष--महिप और महिषी पतंजलि-युग में विशेष लोकप्रिय नहीं थेब सारे देश में 
उन्हें पालने की प्रथा नहीं जान पड़ती। वे प्रायः अरण्यो में रहते थे। आंज भी भारत के किसी 
भाग में उनका उपयोग होता है और किसी में नहीं । तरुण भैसों को, जिनके सींग निकल रहे हों, 
कटाह कहते थे ।' | 

अजा और अवि--अजा को कृषक लोग धन मानते थे।“ भाष्यकार ने कहा है कि देवदत्त 
के पास अजा और अवि-धन है । यह नहीं कह सकते कि किसके पास अजा-घन है और किसके पास 
अवि-घन । इन दोनों को धन में गिनने का कारण भी था । प्रारम्भ में अधिकांश भारतीय किसान 
भेड़-बकरियाँ पालते थे। वैदिक काल में ये सम्पत्ति मानी जाती थीं, इसलिए इनके पालन पर भी 
विशेष ध्यान दिया जाता था। गान्धार और परुष्णी की ऊनवाली भेड़ों का उल्लेख ऋग्वेद में बार- 
बार मिलता है। वाद में हिमालय-प्रदेश ऊर्णा का प्रमुख स्रोत वन गया। भेड़ों और बकरियों 
का प्रमुख उपयोग ऊन और मांस प्राप्त करना ही था। 

गो के वाद सर्वेसाधारण के .सर्वाधिक उपयोग का प्राणी अजा थी। हाथी, अश्व आदि 


को सव लोग नहीं पाल पाते थे। अजा दूध देती थी । वर्ष में वहुत सारे बच्चे देती थी। | 


बकरे का मांस खाया जाता था। उसके चमड़े मशक आदि के काम आते थे। इसीलिए, अज 
और अवि को घन कहा है। अवि का ऊन और मांस दोनों काम में आते थे। जिस खेत में वे 
रात-भर बैठ जातीं, वह खाद पाने के कारण अधिक उपजाऊ हो जाता था। यज्ञों में भी बकरे 
की वलि.दी जाती थी ।? गो और अज दोनों यज्ञ में बलि किये जाते थे। अज को वर्कर भी 
कहते थे।' अज अनेक शफवाला प्राणी है।” इस प्रकार, भाष्यकार ने प्राणियों के द्विशफ और 
अनेकशफ ये वर्ग भी वतलाये हैं। अज छोटा पशु है। उसे आते-जाते लोग अपने साथ एक गाँव 
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से दूसरे गाँव ले जाया करते थे। १ अज-बलि की चर्चा तो अनेक स्थानों पर है। एक स्थल पर इन्द्र 
और अग्नि को छाग की हवि देने का उल्लेख है | अज और मेढे का साथ उल्लेख भी मिलता 
है।' महात्र बड़े बकरे का वाचक था और उरभ्र मेढे का। भाष्यकार ने अलोमिका एडका का 
उल्लेख किया है। ऊन काट लेने के बाद भेड़ अलोमिका हो जाती है। ऊन काटनेवाले व्यक्ति 
को अविलवन कहते थे।' ऋग्वेद में अवि का वार-वार उल्लेख है। बाद में उसका उल्लेख अज के 
साथ समस्त पद में प्रायः मिलता है। वुक इनका सबसे बड़ा शत्रु था। सोमरस छानने की चालनी 
भेड़ की ऊनं की.वनी थी। गान्धार की भेड़ ऊन के लिए प्रसिद्ध थीं। डाँ० पिशल के मत से 
परुष्णी (रावी या इरावती) नाम ही परुष से वनी होने के कारण पड़ा था । 
अवि का मांस भी बकरे के समान खाया जाता था। अवि के मांस को आविक कहते थे। 
आविक शब्द की व्युत्पत्ति आविक शब्द से मानी है।' अज ऊँची-नीची किसी भी जगह पर जा सकता 
है। इसलिए, मानव-दुर्गंम सँकरे मार्ग को अजपथ कहते थे । कुछ लोग भेड़-बकरी खरीदने- 
बेचने का व्यवसाय करते थे और उसी से गुजारा करते थे।' तौल्वलि इसी प्रकार के व्यवसायी, 
थे इसलिए उनका नाम ही अत्रा-तौल्वलि पड़ गया था। 
भाष्यकार ने 'अजाकृपाणीय' शब्द का उल्लेख किया है'”, जो अजा और कृपाण-सम्वन्धी 
किसी कहानी की ओर संकेत करता है। बकरे के चमं का उपयोग अनेक प्रकार से होता था।“ 
भेड़ का दुघ भी व्यवहार में आता था। भेड़ के दूध को अविसोढ, अविदूस या अविमरीस 
कहते थे।'' भेड़ें जब एक दूसरी से सटी हुईं सहस्नों की संख्या में खेत में बैठ जाती 
थीं तब ऐसा लगता था, जैसे खेत में श्वेत वस्त्र विछा हुआ हो। इसीलिए भेड़ों के इस 
प्रकार बैठने को अविपट और भेड़ों के समूह को अविकट कहते थे।” भेड़ों के बैठने या 
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१०. २-१-३, पू० २६७। 
११. १-१-१ प्‌० ९४। 
,१२. ४-२-३६, पु० १७७ । 
१३. यथा नानब्रव्याणां संघातः कट एवमवयः संहता अविकंटः : प्रस्तीणं 
एवमवयः प्रस्तीर्णा अविपटः ।--५-२-२९, पू० ३७६। Made 
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रहने का स्थान अविगोष्ठ कहलाता था।' अजा के लिए हितकर वस्तु को अजथ्या 
कहते थे।' 

रोमन्थ--ये सव पशु रोमन्थकारी हैं। एक साथ भोजन निगलकर वाद में धीरे-धीरे 
उसे चवाने की क्रिया रोमन्थ कहलाती है। भाष्यकार ने ३-१-१५ सूत्र के भाष्य में रोमन्थ की 
व्याख्या की है। उद्गीण या अवगीण का मन्थ करना रोमन्थ कहलाता है; किन्तु उसञ्ज हनु भी चलना 
चाहिए। पशु के लिए “रोमन्थायते' ऐसा प्रयोग होता है, किन्तु कीट के लिए नहीं ।'कीट के लिए 
“रोमन्थं वर्तयति’ ऐसा ही प्रयोग इष्ट है। यदि अवगीणे (अपानमागं से वाहर निकला हुआ पदार्थ) 
का मन्थ भी रोमन्थ माना जाता है, तो कोट की अवगीर्ण-मन्थक्रिया भी रोमन्थ मानी जायगी ' 
और उसके लिए भी 'रोमन्थायते' प्रयोग होने लगेगा । 'हनु चलने' कह देने पर कीट की मन्थ-क्रिया 
रोमन्थ में नहीं आती; क्योंकि उसमें हनु चलन नहीं होता ।' काशिका में पश्वंग के लिए अष्टम शब्द 
का प्रयोग किया गया है। “मानपश्वर्जयोः कनूलुको च' (५३-५१) की व्याख्या में 'अष्टमः 
पश्वङ्गसमो भागः' कहा है। 

इवा-_कुत्ता मानव का बड़ा पुराना मित्र है। कुटू-कुट्‌ करने के कारण इसे कुकुर भी कहते ह 
थे।* ऊंची नस्ल के कुत्ते को कौलेयक कहते थे।* वह खेतों में फसल की रक्षा करता था। इक्षु के १444 


खेतों को श्युगाल के खाने से वचाता था; क्योंकि कुत्ते और श्वुगाल,का शाशवतिक विरोघ है ।' भाष्य- हि 
कार कुत्ते की प्रकृति से परिचित थे। उन्होंने कहा है कि जब कुत्ता आश्रय-स्थान की तलाश में होता 42 
है, तब वह कूँ-कूँ करता है।" वे इस बात से भी अवगत थे कि इवा और वराह की शत्रुता जन्मजात जय 
होती है। इस शत्रुता को श्वावराहिका कहते थे।' कुत्तों के रहने के लिए भी कुछ घरों में पृथक्‌ की 


दरवे बना दिये जाते थे, यह संकेत गोष्ठदव से प्राप्त होता है।' ये इवगोष्ठ वे लोग बनवाते थे, जो 
व्यवसाय के रूप में कुत्ते पालने का काम करते थे। ये लोग इवागणिक कहलाते थे।” इवागणिक ` 
लोग निड्चित धन लेकर उपयोग के लिए कुत्ते देते थे। मृगया के लिए आखेटक लोग इवागणिको 
को साथ ले जाते थे। राजाओं के अपने निजी श्वागणिक होते थे। पागल या अवाञ्छित कुत्ते 
मरवा दिये जाते थे।' कुत्ता तड़प-तड़पकर बड़ी बेचैनी से मरता है, इसलिए इवघात या भुत्ते 


१, ५-२-२९, पृ० ३७५। 

२. ६-३-३५, पू० ३२२।। क 

३. उदगीर्णस्य वावगीर्णस्य मन्थो, रोमन्थः। यद्येवं हनुचलन इति वक्‍तव्यमिहमाभूतू . 
कोटो रोमन्थं वत्तंयति ।--३-१-१५, पू० ५५ । £ 

४. ८-२-१ पु० ३१२ तथा ८-२-७८, पु० ३८०। 

५. ४-२-९६, पु० २०२। 

६. २-४-१२, पु० ४६७। 

७. १-३-२१, प्‌० ६२ तथा ६-१-४२, पु० १९० । 

८. ४-२-१०४, पु० २१०। 

९, ४-२-७७, पु० ५०४। 

१०. ७-३-८, पु० १७७। 
११. ३-१-१०८, पु० १८५। 
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की मौत' एक मुहावरा भी वन गया था। मरने के वाद कुत्ते सड़क पर घसीटते हुए लाये जाते थे। 
` यह उपेक्षा और अपमान की भावना भी कुत्ते की मौत, में सन्निविष्ट है। भाष्यकार ने वृषल को 
इवघात्य कहा है।' कुत्ते अपराधियों के वघ करने के काम में भी लाये जाते थे। कभी-कभी नगर या 
गाँव की किसी गली में बहुत-से कुत्ते एकत्र होकर भूंकते' थे, जिससे वहाँ से निकलना कठिन हो जाता 
था। कुछ लोग.कुत्ते का मांस भी खाते थे।' ये लोग निम्नतम श्रेणी के थे। कुत्ते को लोग प्यार से 
-: रखते थे, पुचकारते थे। एक स्थान पर कुत्ते को चाटनेवाला थूक रहा है ऐसा उल्लेख है। 
' कुत्ते जब मरने को होते हैं, तव एकान्त में जाकर पड़ जाते हैं। उनकी आँखें सुजी और ऊपर चढ़ी 
'हो जाती हैं।* श्वा को लेकर व्याकरण में एक न्याय भी चल पड़ा था कि जैसे पूँछ काट लेने पर 
“AR भी कुत्ता अश्‍व या गधा नहीं वन जाता, अपितु कुत्ता ही रहता है, वैसे ही एक भाग के नष्ट हो जाने 
है पर भी पदार्थ वही रहता है, दूसरा नहीं वन जाता ।' कुत्तों को मारने या घायल करनेवाली सेही 
| Rr को श्वावित्‌ कहते थे और उसके मांस आदि को शौयाविघ।* भाष्यकार ने इव-भस्त्रिका का 
परे उल्लेख किया है। सम्भवतः, यह लुहार की घौंकनी रही होगी, जो चमड़े की बनती थी ।“ 
। मार्जार--मार्जार ग्राम्य प्राणी है। जो पाला भी जाता था और अपालित भी वस्ती 
छ में रहता था। भाष्यकार ने इसका मुख्यकार्य चूहे मारना वतलाया है।' मोटा विडाल स्थूलौतु 
कहलाता था।” विडाल काले, और घव्वेदार भी होते हैं। इन्हें क्रमशः कालक और पुष्पक 
कहते थे | ११ 
झुबकुट- कुक्कुट पालने की प्रथा भी बड़ी प्राचीन है। पाणिनि में स्वरों में हुस्व, दीर्घ 
और प्लुत की पहचान के लिए कुक्कुट के स्वर का ही आश्रय लिया गया है। मुग का मांस भी 
खाया जाता था, यद्यपि ग्राम्प्र कुक्कुट अभक्ष्य था 1१ कुक्कुट के अण्डों का वार-वार उल्लेख होने से 
अनुमान होता है कि कुक्कुट के अण्डे खाये जाते होंगे ।** मुर्गा भूख लगने पर कुट्‌-कुट्‌ करता है, 


१. ३-१-१०७, पृ० १८४। 
२. ४-१-१३, पू० ३४। 
३. ३-१-१३४, पू० १९७। 
४. ६-१-६४, पु० ८८। 
५. श्वानः खल्वपि मुमूर्षव एकान्तशीलाः शूनाक्षाशच भवन्ति ।--३-१-७ पु०२९ । 
६. इवा कर्ण वा पुच्छे वा छिन्ने इवैव भवति नाइवो न गर्दभः ।--१-१-५६, पु० ३३९॥ 
७. ४-३-१५६, पू० २७०। 
८. ७-३-८, वा० ३। 
९. ३-२-८४, पु० २३४। 
१०. ६-१-९४, पृ० १५१ । 
११. ६-१-१५८, पृ० १९५। 
१२. १-२-२७। 
१३. आ० १, पू० ११। 
१४. ६-३-४२, पु० ३२७। 
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इस ओर भी भाष्यकार की दृष्टि गई थी ।' न जाने कितने सहस्र वर्षो से कुक्कुट प्रातर्जागरण में 
लोगों की सहायता करता रहा है। भाष्यकार ने एक चरण उद्धत किया है-'सुन्दरि, मुर्गे बोलने 7 
लगे। सवेरा हो चला ।” कुक्कुट के पाँव हारिद्र (पीले) रंग के होते हैं।' EE, 


शूकर--शूकर पालित भी होते थे और आरण्यक भी। पालित शूकर मांस तथा वालोंके टे 
लिए उपयोग में आते थे। शूकर के मांस में चर्वी विशेष होती है। ग्राम्य शूकर का मांस अभक्ष्य । न 
माना जाता था। बाल निकालने के लिए शूकर को बाँब लेते थे, फिर उसका एक-एक वाल क: 
खींचकर उखाड़ते थे ।* / ड 


आरण्य मशु 


सृग--आरण्यक पशुओं को हम दो भागों में बाँट सकते हैं-तृणान्नभोजी तथा मांसभक्षी । 
अमांसभक्षियों में मृग मुख्य है। भाष्यकार ने उसे वातमज', अर्थात्‌ वायु के समान शीघगामीकहा `: 
है। मृगों की अनेक जातियाँ थीं। ऋश्य भी एक भेद था, जिसकी मादा को रोहित कहते थे।” 
प चमड़ी पर दागवाले पशु, जिन में हिरन भी सम्मिलित हैं, चर्मेतिल कहलाते थे।“ चर्मतिल मृग की 
पीठ पर चकत्ते रहते हैं। काले मृग को कृष्ण सारंग कहते थे ।' और, मृग भी मृग की एक जाति 
थी।” इसकी पीठ पर सफेद चकत्ते रहते थे। चमरी उस मृग को कहते थे, जिसकी पूँछ का चमर 
बनाया जाता था। चमर के लिए चमरी का शिकार किया जाता था।* इसी प्रकार पुष्कलक 
गन्धमृग था ।'' इसकी नाभि में कस्तूरी मानी जाती थी । कस्तूरी एवं अण्डकोष के लिए पुष्कलक 
का वध किया जाता था। द्वीपी भी मुग का भेद था, जिसका चमं अति सुन्दर होता था। द्वीपी का 
आखेट चर्म के लिए किया जाता था। मृग का मांस खांया जाता था। मृगया का विषय होने के 
कारण ही इसका नाम मुग पड़ा । रुरु और पृषत्‌ जाति के मृगो का उल्लेख भी भाष्यकार ने किया है।“ 


१. अपस्किरते कुक्कुटो भक्षार्थो ।--६-१-१४२, पू० १९०। 
२. वरतनु, सम्प्रवदन्ति कुक्कुटाः ।-- १-२-४८, पृ० ६७ । हर 
३. हारिद्रौ कुक्कुटस्य पादौ ।--४-२-२, पू० १६६ । न्हा 
४. आ० १, पु० ११ ॥ 
५. सिता पाशेन शूकरी ।--८-२-४४, पु० ३६२ । 
६. ३-२-२८, पु० २१५ । 2) 
७. ६-३-३४, पृ० ३१८ । 
८. ८-२-८, पु० ३३४ । 
1 ९. २-१-६९, पु० ३२० । 
१०. २-१-६९, पू० ३२५ । 
११. केशेषु चमरीं हन्ति ।--२-३-३६, पू० ४३१ । 
ड १२. सीम्नि पुष्कलको हतः।--वही। रः 
कै १३. चर्मणि द्वीपिनं हन्ति ।--२-३-३६, पू० ४३१ । 
है १४, २-४-१२, पु० ४६६ । दम 
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पृषत_ घब्बेदार मृग थे। हरित और हरिण जाति की स्त्री हरिणी, रोहित की रोहिणी कही जाती 
थी।' मृगी के दूध से भाष्यकार परिचित जान पड़ते हैं।' मृगी का क्षीर मृगक्षीर कहलाता था। 
मृगी की जाति का पुमान्‌ मार्गार कहा गया है।' मृगतृष्णा शब्द के निर्माण में मृग ही कारण रहा 
है। प्यासे मृग बालू में भागते हुए सूर्य की तेज किरणों को पानी की धारा मान लेते हैं, यद्यपि वह 
वहाँ नहीं होति। भाष्य में हरिण की एक जाति न्यंकु भी वतलाई गई है।' 
मृग जौ के खेत चर जाते थे। इसलिए, खेतों की रक्षा के लिए कृषकों को सदा सजग रहना 
पड़ता था। फिर भी, यह नहीं होता था कि मृगों के डर से जौ ही न बोये जायँ।' 
गवय- अन्य अमांसभोजी वन्य पशुओं में गवय का उल्लेख भाष्य में हुआ है। गवय गाय 
के समान होता है और गाय को देखकर गवय को सरलता से पहचाना जा सकता हैँ।? 
नीली गाय--नीली गौ गाय के समान ही होती है। यह आरण्य होती है और हिरन के 
समान भागती है। नीले रंग की सामान्य गाय 'नीला गौः' कहलाती थी । 
सिह- मांसाहारी वन्य जीवों में सिह, शृगाल, वृक, शल्यक आदि प्रमुख हँ । सिंह हिस्‌ 
घातु से वर्ण-विपर्यय होकर वना है। व्याघ्र, सिंह आदि से परिपूर्ण वन का उल्लेख भाष्य में है 
सिंह का चमं अनेक कामों में आता था। घर की शोभा तो वह था ही, वस्त्ररूप में भी धारण किया 
जाता था। व्याघ्र-जैसे पैर होने के कारण ऋग्वेद के एक ऋषि भी व्याघ्रपाद हुए हैं, जिनकी कृति 
'वैया घ्रपद्य' कही जाती है।'९ व्याघ्री का उल्लेख भी एक स्थान पर मिलता है ।॥" 
श्युगाल--श्युगाल को क्रोष्टु भी कहते थे। इसका स्त्रीलिंग रूप कष्टी होता है। भाष्य 
में श्युगाळ के 'हुआ-हुआ' करने का उल्लेख है।'“श्रुगाल का कुत्ते से सहज वैर होता है।* श्वुगाल 
१. १-२-६४, पु० ५७३ । 
२. ६-३-४२, पृ० ३२७ । 
३. ४-१-१२०, पू० १४२ । 
४. मुगतुष्णावत्‌। यथा हि मुगास्तुषिता अतः धाराः पश्यन्ति न च ताः सन्ति।— 
४-१-३, प० १७। २ 
५. १-२-७, पू० ६८ । 
६. न च मृगाः सन्तीति यथा नोप्यन्ते ।--१-१-३९, पू० २५३। 
७. गौरिव गवयः। यस्य गवयो निर्ज्ञातः स्याद्गोरनिर्ज्ञातः तेन कर्तव्य स्यात्‌ गवय इह 
गौरिति।--२-१-५५, पृ० ३०८ । छ 
८, ४-१-४२, पु० ५५ । 
९. ३-१-१२३, पू० १९१ । 
१०. ५-२-११५+ पु० ४१८ । 
११. १-१-५७, पु० ३५२ । 
१२. ४-१-४८, पृ० ६०। । 
१२, ७-१-९६, पु० ९२ । 
१४. १-३-२१, पृ० ६२। के 
१५, २-४-१२, पृ० ४६७ । 
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को भरुज भी कहते थे।' श्युगालों का कल्याण वन में ही है ।' वस्ती में लोग उन्हें मार डालते हैं, 
किन्तु यदि वन में उचित आहार न मिला, तो वे कृश हो जाते हैं। 
वुक--पतंजलि ने वृक का उल्लेख बार-बार किया है।' वृक से लोग वहुत डरा करते थे। 
वृक गाँवों को झाड़ियों में रहते थे और भेड-वकरियाँ उठा ले जाते थे । वे प्रायः आदमी पर भी 
चोट करते थे। यह भाष्य में विखरे अनेक उदाहरणों से स्पष्ट है। "तुम्हें पापशीकू वृक न पकड़ 
सके यह आशीर्वचन भी.इस ओर संकेत करता है । वृक का भय वन में होकर यात्रा करनेवालों 
को विशेष रहता था। जो चतुर होते थे, वे पहले ही' सोच लेते थे कि यदि वृक ने मुझे देख लिया, तो 
मृत्यु निश्चित है, अतः वे उस ओर जाते ही नहीं थे।* वृक का स्त्रीलिंग वृकी होता है। ° श्रेष्ठ 
जाति की वृकी को वृकति कहते थे। वृक बहुत चालाक प्राणी होता है। वह छिपकर तिरछा देखता 
है और चुपके-चुपके पीछे से आकर आक्रमण करता है। इसी कारण 'वृक के समान देखनेवाला' 
'वृक के समान वंचक' ये विशेषण भी व्यवहार में थे।' 
शल्यक--शल्यक आरण्यक पशु हैं, जिसके शरीर पर रोमों के स्थान पर काँटे रहते हैं। 
पंच पंचनखों में भी इसकी गणना है। शल्यक के काँटे इतने तीक्ष्ण होते हैं कि कुत्ता उसका कुछ 
नहीं विगाड़ सकता, उलटे वही कृत्ते को चेंथ डालती है। कुत्ते को घायल करनेवाली होने के कारण 
ही उसे इवावित्‌ कहते हैं।” इवावित्‌ का मांस शौवाविब कहलाता है। 
शश--आरण्यक वराह, महिष और कुक्कुट का उल्लेख ऊपर हो चुका है। लोम और नख- 
बाले ये शल्यक, श्युगाल, सिंह, कुत्ता आदि पशु अपवित्र माने जाते थे और इनका स्पर्श कर शुद्ध 
होने का विधान था।'' आखेट-पशुओं में शश महत्त्वपूर्ण था ।'' उसका उल्लेख भी एक स्थान 
पर हुआ है । 
ऋक्ष--ऋक्ष हिरक पशु है। इसे ऋक्षक भी कहते हैं।९ भाष्यकार ने ऋच्छक शब्द 
का भी. व्यवहार किया है, जिसका अर्थ स्पष्ट है। 
१. १-१-४७, पृ० २८८ । 
२. ७-१-९६, पृ० ९२। 
३. १-४-२. पु० १२७। 
४, वही। 
५. सा त्वा वृका अथायवौ विदन्‌ ।--३-१-८, पू० ३४ । 
६. य एष मनुष्यः प्रेक्षापूर्वकारी भवति स पञ्यति यदिमां वृकाः परयन्ति धरुवं में मृत्यु- 
रिति। संबुद्ध्या सम्प्राप्य निवत्तते । --१-४-२७, पू० १६२ । 
७. ६-३-३५, पु० ३२२ । 
८. वही। 
९. वुकवञ्ची, वृकप्रेक्षी ६-२-८०, पु० २७३। 
१०. आ० १, पु० ४० तथा ४-३-१५६, पु० २७० । 
११. लोमनखं स्पृष्ट्वा शौच कत्तव्यम्‌ ।-आ0 २, प्‌० ६२ । 
१२. आ० १, पु० ३२ । 
१३. «७-३-४५; पु० १८९ । 
१४. १-४-६०, पु० १९ १। 
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जल-जीव- -नक्र' और ग्राह जल के भयंकर मांसाहारी जीव हैं। 

गोधा--जलीय जीवों में मकर और नक्र के वाद गोधा का स्थान है। गोधा के पुमान्‌ 
को गौघेर कहते थे। एक स्थान पर कहा है कि गोधा सर्प जाति की नहीं होती। केवळ सरक- 
सरककर चलने के कारण ही उसे अहि नहीं कह्‌ सकते। 

कच्छफ--कच्छ (दलदल) से पीने के कारण इसे कच्छप कहते हैं।* कच्छप के स्त्री- . 
लिंग को कच्छपी या डली कहते थे।* 

मण्डूक-मण्डूक उछल-उछलकर चलते हैं। व्याकरण में 'अधिकार' भी इसी प्रकार 
चलते हैं।° वीच में सूत्रों को छोड़कर वे मण्डूक की तरह अगले सूत्र में अनुवृत्त होते हैं। 

मत्स्य--मत्स्य भोजन के काम आते थे और आते हैं। तालाब से जो कोई मछली पकड़ 
कर लाता था, वह काँटों-सहित पूरा-पूरा ले आता था और घर में लाकर उनके काँटे साफ करता | 
था और उन्हें टुकड़े-टुकड़े करता था। मत्स्य का एक भेद 'विसार' भी होता है। तिमिगिल भी 
मत्स्य को कहते हैं, जो तिमि (बड़े आकार की मछली) को निगल लेती है। तिमिगिलगिळ तिमि- 
गिल को भी निगल लेती है।' मछली जलजीव है। जव वह चलती है, तब पानी और वह दोनों . 
साथ-साथ चलते दिखते हैं।'' मत्स्य का स्त्रीलिंग रूप मत्सी होता है। मत्स्य का शिकार करने- 
वाळा मात्स्यिक कहलाता था। इसी प्रकार मत्स्य के विशेष प्रकार, शफर और शकुल का 
शिकार करनेवाले को शाफरिक और शाकुलिक कहते हैं। मीन का शिकारी मैनिक कहा 
जाता था!" 

पक्षी- पक्षी को शकुनि भी कहते हैं और शकुन्त भी। भाष्यकार ने कहा है कि पक्षी 
तेज चलने के कारण आगे से उडते ही दूर पीछे दिखाई देते हैं।'' 

काक--पक्षियों में काक सबसे धूत्तं होता है। काक की सन्तान भी काक कही जाती है। ` 


१, ६-३-७५। 

२. ७-४-४१, प्‌० २३५ । 

३. ४-१-१२०, पु० १४२ । 

४. नहि गोधा सर्पन्ती सर्पणादेवाहिभंबति ) १-१-२३, प० २१२। 

५. ३-२-४, पु० २०९ । 

६० ६-३-३४, पू० ३१७ । 

७. मग्डूकप्लूतयोऽघिकाराः। यथा मण्डूका उत्प्लृत्योत्प्लुत्य गच्छन्ति तद्वदधिकार।--- 
१-१-३, पु० ११२ । ने 
८. १-१-३९, पू ५१६। 
९. ६-३-७०, पु० ३४७ । 
१०. ८-३-७२, पु० ४५३ । 
११. ४-१-६२, पु० ७४ तथा १-१-६८, पू० ४३५ । 4 
१२. शकुनय आशुगामित्वात्‌ पुरस्ताढुत्पतिताः पइ्चाद्दुइयन्ते |: 
१३. १-१-४५, पु० २७८ । 1100” हँ 
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काक का स्त्रीलिंग रूप काकी होता है।' काक का काष्ण्य प्रसिद्ध है। काक और उलक का 
सहज वेर है।' इसको आधार मानकर पंचतन्त्र के काकोलकीय' तन्त्र की रचना हुई है । भाष्य 
ने काकोळूकम्‌ को शाश्वतिक विरोध के उदाहरण के रूप में ग्रहण किया है। कौए की वोली को वाह 
कहते थे। एक स्थान पर भाष्यकार ने विरोधी पर कटाक्ष करतेः हुए कहा है कि कौआ बोल 
गया, इसलिए अधिकार की निवृत्ति नहीं हो जाया करती।' काक कभी-कभी «वाज के समान 
दुवककर चोट करता है। इसलिए, 'कोआ श्येन के समान आचरण करता है,“ यह उदाहरण 
भाष्यकार ने किया है। काकतालीयन्याय (काकस्यागमनं तालस्य च पतनम्‌) काक को आधार 
मानकर ही संस्कृत में चल पड़ा था ।* 

श्येन--श्येन का उल्लेख भाष्यकार ने प्रायः काक के साथ ही किया है। श्येन की सन्तान 
भी श्येन ही कही जाती थी।* श्येन के समान पैरवाले को इयेनपाद कहते थे।” श्येन छोटी-. 
छोटी चिड़ियों का शिकार करता है। वह वटेर को मार डालता है। 

कपोत---क्रपोत शरद्‌ को प्यार करता है और उत्सुकतापूर्वक उसकी प्रतीक्षा' करता है। 
यह मांसाहारियों के भोजन का अंग रहा होगा या औषध-रूप में उसका शोरवा दिया जाता होगा, 
जो 'कापोत रस” इस कथन से स्पष्ट है।” कपोतों के समूह को कापोत कहते थे।'' कपोत की 
सन्तान कापोति कहलाती थी। २ 

सयूर--मयूर को भाष्यकार ने व्यंसक(धूत्तं) कहा है।'' मयूर का नृत्त तो सुविदित ही है।'* 
मयूर और मयूरी साथ-साथ नृत्य करते हँ।५ मयूर अपनी प्रिया को प्रसन्न करने के लिए नाचता 
है। मयूरी को कृकवाकु भी कहते थे।'' जिस ऋतु में मयूर विशेष नाचते हैं, उसे कलापी काळ 
कहते थे।” मयूरी की पूंछ कबर होती है।” 

कोकिल--वनगुल्म के भीतर विहार करनेवाली कोयल यदि वन से विछुड़ जाय, तो 


१. ६-३-४२, पु० ३२८। १४. २-३-६७, 

२. २-२-८; पृ० ३४३ । १५. प्रियां मयूरः प्रतिनत्तंतीति--पु० 
३. २-४-१२, पू० ४६७ । ५३४, ७-३-८७, पु० २१२ । 
४. ३-१-८, पु० ३९ । 4 १६. ४-१-६६, पू० ७६ । 

५. २-१-३, पू० २६७ । १७. ४-३-४८, पू० २३५ । « 

६. १-१-४५, पू० २७८ । १८. ४-१-५५, पु० ६९ । 


७. १-१-५७, पु० ३५३ । १९. १-३-६७, पु० ८७ । `` 
८. ६-१-४८, पृ० ७९। i 
९. कपोतः शरदं पदपज्ञाते ७-३-८७, पु० २१२। 
१०. ४-३-१५५, पु० २६७ । 

११. ४-२-३९, प्‌० १७८ । 

१२. ४-१-९०, पू० १०९ । 

२-१-७२, पु० ३३० । 


उसका स्मरण करेगी ही।'' वसन्त ऋतु को अवकोकिल कहते थे; क्योंकि उसमें कोयल विशेष रूप | 
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से बोलती थी ।' कोकिळ की बोली को अवक्रोश कहा है। उसे व्याहृत भी कहते थे। स्त्री-कोकिल 
को पिकी कहते थे।' 

हंस--हंस संस्कृत के साहित्यकारों एवं ताकिकों का प्रिय और आदर्श रहा है। भाष्य 
में स्त्री-हंस को वरटा कहा है।' हंस शब्द हन्‌ धातु से वना है, जिसका अर्थ है मार्ग का हनन 
(गमन) करनेवःला।* भाष्यकार ने जल के समीपवासी होने की दृष्टि से हंस-चक्रवाक को एक 
साथ द्वन्द्रैकत्व के उदाहरण के रूप में रखा है।* 

शदाघ्नी--भाष्य में शराध्नी नामक शकुनि का भी उल्लेख मिलता है ।" 

उरूक--उलूक का उल्लेख केवल काक के शाश्वतिक विरोधी के रूप में हुआ है।* उल्लू 
की बोली भयंकर होती है। शाला की आकृति उलूक के पंख के समान और सेना की व्यूह-रचना 
उलूक की पूंछ के समान की जाती थी।” 

चक--वक-समूह को वलाका कहते थे। वलाका जव आकाश में उड़ती है, तव उसकी 
शुक्लता दर्शनीय होती है।'' वलाका सूर्य को उद्देश्य कर उड़ती है।'` 

चक्तवाक-यह जलीय पक्षी नदी के किनारे रहता है।"* चक्रवाकी को कोकी भी 
कहते है 1" 

दार्वाधाट--लक्कड़-फोड़ को दार्वाघाट कहते थे। यह लकड़ी में छेद करता है।* 

शुक--शुकी का उल्लेख केवल एक स्थान पर हुआ है।” शुक की चर्चा खण्डिक और 
उलक के साथ आई है।” 


१. अवक्रुष्टः कोकिलयाश्वकोकिलो वसन्तः ।--२-२-१८, पु० ३५० । 
` २, २-३-६७, पु० ४५३ । 

३. ४-१-६३, पृ० ७४। 

४. हंसस्य वरटा योषित्‌ । ६-३-३४, पृ० ३१८। 

५. हन्तेहँसः हन्त्यध्वानमितिः।-¬६-१-१३, पु० ४३ । 

६. २-४-१२, प्‌० ४६६। २8 

७. ३-२-५३, पू० २१९ । 

८, २-४-१२, पू० ४६७ । 

९, ४-२-४५, पू० १८१ । 
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चटका--छोटी चिड़िया गौरेया को कहते हैं।' चटक के अपत्य को चाटकेर कहते थे।* 5: 

सुपणे--गरुड का दूसरा नाम सुपणं है, जो पंखों की सुन्दरता के लिए प्रसिद्ध है।' हरि 

कौँच--क्रौँच का उल्लेख कोकिल के साथ हुआ है।“ यह रामायण का प्रेरक पक्षी हंस- 
जातीय है। 

अंगारक--अंगारक विशेष पक्षी का नाम है।* सम्भवतः यह नाम उनके»लाल या काले 
वर्ण के कारण पड़ा है। इनकी स्त्रियों को कालिक कहते थे। 

कुकवाकु--मुर्गी का दूसरा नाम है।* 

कर्पिजल---चकोर को कर्पिजल भी कहते थे।” चकोर का अपत्य कर्पिजलि कहलाता था। 

कुररी--बाज की जाति का मत्स्यभोजी पक्षी है। 

किकिदीबी--यह नीलकण्ठ है, जिसे चाष भी कहते थे।' किकि नारिकेल वक्ष का. 
नाम है। उसपर विशेष रहने या क्रीडा करने के कारण किकिदीवी नाम पड़ा जान पड़ता है। 

गुध--गृप्न मांसाहारी पक्षी है। गृध्र-सम्बन्धी वस्तु को गाध्ने कहते हैँ।” 

कंक--सारस पक्षी का नाम था। इसके पंख वाण के अग्रभाग में लगाये जाते थे। क. 

वत्तिका--छोटा-सा पक्षी बटेर, जिसे श्येन झपट लेता है।'* i 


विष्किर और विकिर पक्षी का सामान्य नाम है।'९ पंखों के कारण ही पक्षी संज्ञा बनी र 
है। पंखों के मूल को पक्षति कहते थे।'* ९२९ 


क्षुद्र जन्तु--इनके अतिरिक्त अनेक क्षुद्र जन्तुओ के नाम यत्र-तत्र भाष्य में आये हैं। 
उनके मत से जो प्राणी कुचल देने पर भी न मरें, वे क्षुद्र माने जाने चाहिए। किन्तु, क्षुद्र जन्तु की 
यह परिभाषा मान लेने पर मच्छर, जूं आदि क्षुद्र जन्तुओं की परिधि में न जा सकेंगे। इसलिए, 
उन्होंने अस्थिविहीन जन्तुओं को क्षुद्र माना । जिनमें अपना रक्त नहीं होता एवं सहस्रों की संख्या 
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में मारने पर भी मनुष्य पाप का भागी न वने, वे क्षुद्र जन्तु माने जाने चाहिए। सबसे सीधी परिभाषा 
यह है कि नकुल (नेवले) के आकार तक के प्राणी क्षुद्र जन्तु होते हँ।' भाष्य में निम्नलिखित 
क्षुद्र जन्तुओ के नाम आये हैं--- 

नकुल--नकुल का उल्लेख सर्प के शाइवतिक विरोधी के रूप में हुआ है। नकुल गरम 
स्थान पर एक-क्षण भी नहीं टिकता। काक-उलूक, श्वा-वराह और सर्प-नकुल जन्मजात शत्रु 
होते हैं। इसी बात को लेकर अस्थिर व्यक्ति के व्यवहार के लिए 'अवतप्ते नकुलस्थितम्‌' कहावत 
चल पड़ी थी।' 

सर्प--सर्प चिरकाल से मनुष्यों का घातक रहा है। प्रतिवर्ष हजारों मृत्युएँ सर्प के काटने 
से होती थीं। “सपं द्वारा मारा हुआ' कहकर भाष्यकार ने इस ओर संकेत किया है। सर्प वल्मीक 
में रहता है।* काले साँप को कृष्णसर्प कहते थे। काले रंग का हर साँप कृष्णसर्प नहीं कहलाता 
था। जहाँ जाति न वतलानी हो, केवल काले रंग का कोई भी साँप हो, वहाँ समास न होकर “कृष्णः 
सर्प: ऐसा प्रयोग होता था। इसीलिए, काले सांप (जाति) वाला वल्मीक इस अर्थ में 'कृष्णसपं- 
चान्‌ वल्मीकः प्रयोग होता था और साधारण सपं अर्थ में 'कृष्णसपों वल्मीकः” प्रयोग होगा ।* 

साँप सरकता चलता. है, इसीलिए उसका नाम 'सपं' पड़ा है। उसकी चाल को सूप्त कहते 

थे।" गाँव के पास या बीच में सर्पण के चिह्न देखकर लोग साँप निकलने का अनुमान करते थे। 
साँप जव क्रोध में होता है, तव फन उठाकर फुफकारता है। इस अवस्था में सपं को 'ओजायमान' 
कहते थे।“ साँप को मारना बुरा नहीं माना जाता था। साँप के फन को दवि कहते थे।' 

वुर्चिक--वृर्चिक को साड भी कहते थे। साड का अर्थ है अड (डंक )-सहित।'° वृश्चिक 
को मणिपुच्छी और विषपुच्छी भी कहते थे ।* 


१. क्षोत्तव्या जन्तवः (क्षुद्रजन्तवः) । यद्येनं युकालिक्षम्‌ कोटपिपोलिकमिति न 
सिध्यति। एवं तह्म॑नस्थिकाः क्षुद्रजन्तवः अथवा येषां स्वं शोणितं नास्ति ते क्षुद्रजन्तवः अथवा 
येषामासहञ्रादञ्जरिनं पूरयते ते क्षुद्रजन्तवः। अथवा नकुलपयंन्ताःः क्षुद्रजन्तवः ।--२-४-८, पृ० 
४६४। 
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मृषिक--नकुल सर्प का और सपं मूषिक का शत्रु है। मूषिक को आखु और मार्जार 
को आखुहा कहते थे। मूषिका का पुमान्‌ मौषिकार कहलाता था। 

शलभ--शलभ को पतंग कहते थे।' चीटियाँ इन्हें खींचकर बिल में ले जातीं और भक्ष्य 
बनाती हैं। 

सकड़ी--इसे तन्तुवाय भी कहते थे; क्योंकि यह तन्तुओं से जाले बनाती है।' 

पिपीलिका--चींटी पतंग का मुख खा जाती है, ऐसा एक स्थान पर उल्लेख है।* 

मक्षिका--मक्षिका से भाष्यकार का तात्पर्यं मथुमक्खी से है।* माक्षिक मघु की संज्ञा है। 
इसे गार्मुत भी कहते थे। 

यूका--जूं बहुत छोटा कीड़ा है। केशों से निकली यूका का उल्लेख भाष्य में है।' 

लिक्षा--यह यका के अण्डे के सदृश होती है। इसकी चर्चा क्षुद्रजन्तु के विवेचन में आ ही 
गई है। भाष्य में उल्लिखित जन्तुओं में यह क्षूद्रतम है। 

ऊपर वणित जीवों में पालतू प्राणी तो निश्चित ही भारत के आथिक जीवन के अंग थे। 
आरण्यक पशुओं ने कुछ फसल को चरकर, कुछ आहार का अंग वनकर और कुछ पालतू पशुओं 
के भक्षक के रूप में आथिक जीवन को प्रभावित करते थे। पक्षियों में कुछ मांस द्वारा आहार के 
अंश थे या जन-जीवन में सहचर या मित्र का काम देते थे। जलीय जन्तुओं में मत्स्य भोजन का 
अंग था। इनमें अनेक जन्तुओं का चर्म उपयोग में आता था । क्षुद्र जन्तुओं में भी उन्हीं का उल्लेख 
हुआ है जो या तो मारक या पीडक थे या दैनन्दिन सम्पर्क में आते थे। 

पञ्चनख--पाँच नखवाले पशुओं में पाँच को शास्त्र ने भक्ष्य माना था। ये थे शशक, 
झल्यक, खड्गी, कूर्म और गोध । ग्रामशूकर और ग्रामकुक्कुट अभक्ष्य थे। आरण्य शूकर और 
कुक्कुट भक्ष्य माने जाते थे। 
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अध्याय ४ 
शिल्प 


क्षेत्र और उद्देश्य--भाष्यकार ने पाणिनि के समान कला और कौशल दोनों के लिए 

शिल्प शब्द का प्रयोग किया है। उनके शिल्पी की श्रेणी में एक ओर गायक, गाथक आदि आते 

है तो दूसरी ओर वाद्यो में निपुण ताल देनेवाले वादक ।' मादँगिक, पैठरिक, माड्डुकिक, झाझरिक 

और दार्दुरिक भी शिल्पी हैं' और पाणिघ, ताडघ भी। खनक, रंजक, कुम्भकार, तन्तुवाय, ' 

और नापित*भी शिल्पी हैं। जिनका शिल्प मृदंग है, उनके लिए प्रयुक्त होनेवाले मार्दगिक शब्द की 

निष्पत्ति पर शंका करते हुए उन्होंने कहा है कि शिल्प के कारण वादक को मार्दगिक कहा जाय, तो 

कुम्हार को पहले मार्दंगिक कहना चाहिए; क्योंकि मृदंग का मुख्य शिल्पी वही है। इस शंका के 

समाघान के लिए उन्होंने शिल्प का अर्थ “शिल्प के समान शिल्प' माना है, जिससे कुम्हार के समान 

ही मृदंग का जो अन्य शिल्पी (वादक) है, उसके लिए भी मादँगिक शब्द का व्यवहार हो सकता है।" 

है जो वात मादंगिक के विषय में है, वही वात पेठरिक, वैणिक, पाणविक, झाझेरिक आदि के विषय 
र; ॥ : में कही जा सकती है। इसी प्रकार, एक जुलाहे की अपेक्षा अधिक अच्छे मसाले से धोकर अधिक 
| शुक्ल वस्त्र उत्पन्न करनेवाले जुलाहे के शिल्प की प्रशंसा की गई है। एक वार दाढ़ी-मूँछ वनवाकर 
और बाल कटवाकर कभी-कभी लोग फिर से क्षौर कराने बैठ जाते थे। इसका कारण उनके आथिक 
साम्यं की विशेषता या शिल्पी (नाई) की अधिक योग्यता ही थी।* इस प्रकार, पतंजलि के 1 
शिल्प का क्षेत्र हाथ से काम करने में चतुर नाई से लेकर वादक, नत्तंक और गायक तक है। 
शिल्पियो की अपने कार्य में प्रवृत्ति शिल्प की उपासना के लिए नहीं थी । वे अपनी उन्नति के लिए 


१. २-१-१४५, १४६, १४७ तथा ४-४-४५, ४६। 
२, ३-२-५५ । 
३. ४-४-४५्‌ । 
४. ३-१-१४५ । 
SN ५, ६-२-७६ । 

६ ६-२-६२ । 

७. कि यस्य मुद्गः शिल्पं स मार्दद्भिकः? कि चातः? कुम्भकारे प्राप्नोति। एवं 
तहु युत्तरपद लोपो द्रष्टच्यः। शिल्पसिव शिल्पम्‌। मृदङ्गवादनं शिल्पमस्य मार्दड्रिकः 
पेठरिक),।--४-४-५५, पृ० २८०। 

. ८. ५-३-५५, पु० ४४६ । 
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कार्य करते थे। अच्छी कृति से उनका उद्देश्य होता था पारिश्रमिक और नये प्रशंसक ग्राहक 
पाना ।' 


गायक, वादक, पाणिघ और ताडघ के अतिरिक्त भाष्य में निम्नलिखित शिल्पियो का 
उल्लेख है-- 


कुलाल--भारतीय ग्रामों में मिट्टी के पात्रों का चलन बहुत अधिक रहा है घट तो अघि- 
कांश मिट्टी के होते थे। घट बनाने के कारण कुलाल को कुम्भकार कहते थे। कुलाल के लिए 


कुम्भकार नाम का ही प्रचलन अधिक था।' जिसे घट की आवश्यकता होती, वह कुम्हार के घर : 


जाकर घट वनाने का आदेश देता।' कुम्हार गीली मिट्टी का पिण्ड लेता । पिण्ड को तोड़-मोड़- 
कर छोटे-वड़े घट बनाना चाहता, तो गीली मिट्टी से छोटी बडी कुड़ियाँ या नादें तैयार करता था।* 
बड़े-बड़े मटके चतुर कुलाल ही वना सकता था, जिसे महाकुम्भकार कहते थे।* वह मिट्टी के खिलौने 
वनाता था, वाद्यों के सांचे और वाद्यों का मिट्टी से वना भाग तैयार करता था।* खाने के लिए 
कटोरियाँ (शरावः), जो यज्ञ के भी काम आती थीं, कुम्हार बनाता था। यज्ञार्थ छोटी घटियाँ 
उसी से प्राप्त होती थीं ।” घट और घटी मिट्टी के दो पृथक्‌ पिण्डों से वनाई जाती थी, जो कपाल 
कहलाती थी।"' कुळाल के बनाये पात्रों को कौलालक कहते थे ।*९ 

तक्षा--तक्षा ग्राम-जीवन का अति महत्त्वपूर्ण अंग था। वह हल की मूठें, तथा अन्य काष्ठ- 
भाग वनाता था ।” लकड़ी छीलता और उससे कपाट तथा छत में डालने की कड़ी तैयार करता 
था। “कृषि की उपज ढोनेवाली तथा सवारी के काम आनेवाली गाड़ियों का निर्माण तक्षा के 
भरोसे था।' यज्ञ के लिए आवश्यक यूप भी वही छीलता था।* छीलने, तराशने का काम करने के 


१. ३-१-२६, प० ७७ । 

२. १-३-३, पु० २३। 

३. आ० १, पु० १७ । 

४. मुत्‌ कयाचिदाकृत्या युक्ता पिण्डो भबति। पिण्डाकृतिमुपमुद्य घटिकाः क्रियन्ते । 
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कारण ही उसे तक्षा कहते थे ।' तक्षा के साधनों में भाष्यकार ने वाशी (वसूला) का उल्लेख किया 
है।' काशिकाकार ने भिदादिगण में शास्त्री के रूप में आरा का उल्लेख किया है। शस्त्री से भिन्न 
अर्थ में आरा के स्थान पर अत्ति शब्द प्रचलित था। यह आरा बढ़ई का प्रचलित आरा था।' 
ह. तक्षा यूप और शकटादि के लिए अलग-अलग काष्ठ-खण्ड तैयार कर लेता था। शकट के 
अनेक अंग होते है- चक्र" नेमि, आर,” नाभि, घूः, अक्ष। तक्षा सबको अलग-अलग बनाकर 
| उनका संयोजन करता था ।* र 
उ रथकार---रथकार का काम और कठिन था। रथकार तक्षा से अलग होते थे, जो मुख्यतः 
Ee रथ बनाने का ही काम करते थे। रथ दोनों प्रकार के बनते थे-चलते समथ शब्द करनेवाले और 
| ५ निःशब्द चलनेवाळे । शब्द करनेवालों (रथों) में श्रोत्राभिराम ध्वनि की व्यवस्था की जाती थी। 
बैठनेवालों के आराम के लिए कपड़े, चमड़े या सफेद कम्बल रथों पर मढ़ दिये जाते थे।  रथकारता 
स्वतन्त्र व्यवसाय था । रथकार साधारण तक्षा से ऊंची कोटि का होता था । उसे कुल्हाड़ी हाथ में 
लेकर ऐसे बड़े वृक्ष की लकड़ी काटनी होती थी", जो रथ के योग्य हो; क्योंकि रथ के पहिये बहुत 
मजबूत होते थे।'' शिशपा का वृक्ष इसके लिए विशेष उपयुक्त माना जाता था। * चतुर 
रथकार को नागरक रथकार कहते थे।” नागरक शब्द प्रावीण्य का बोधक था। 

तक्षा चाहे साधारण हो या रथकार, दो प्रकार के होते थे- ग्रामतक्ष और कौटतक्ष ।** 
ग्रामतक्ष गाँव के सभी निवासियों का काम करता था। वह उनके घर पर जाकर भी टूट-फूट 
ठीक करता था। इसके लिए उसे वर्ष में एक या दो वार फसल तैयार होने पर एक निश्चित अन्न- 


१. ३-१-७६ तथा २-१-३६, प्‌० २९२ । 
२. ४-१-३, पू० १८ । 
३. ३-३-१०४, का० । हे 
४. २-१-३६. पू० २९२ । 
५, ३-२-१७१, पू० २७८ । 
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७. यदेव हि तन्मण्डलचक्राणां मण्डलचक्र तन्नम्यभित्युच्यते--नाभिरिवनस्यमिति ।-- 
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राशि मिलती थी। कौटतक्ष स्वतन्त्र व्यवसाय करता था। वह अपने घर बैठकर काम करता था 
और किये काम के लिए उचित मूल्य लेता था। राजतक्ष अपना स्वतन्त्र व्यवसाय नहीं कर पाता 
था। राजकर्म में प्रवृत्त होने पर उसे न अपने व्यवसाय के लिए अवकाश था और न अधिकार।' 
राजतक्ष होना गौरव की वात मानी जाती थी। प्रत्येक गाँव में तक्षा का एक घर होता ही था। 
किसी-किसी ग्राम में दस-पाँच घर भी होते थे।' ० 
. लकड़ी छीलते समय बढ़ई जिस काष्ठ पर रखकर अन्य काष्ठ छीलता है, उसे उद्धन कहते 
थे।' तक्षा की सन्तान को ताक्षण या ताक्षण्य कहते थे।* ताक्षण प्रयोग उत्तर में ही प्रचलित था । 
धनुष्कार--धनुर्युद्ध का प्रचलन होने के कारण धनुविद्या शिक्षा का महत्त्वपूर्ण अंग 
थी। गाँवों में लोग वाण चलाने का अम्यास करते थे।१ एतदर्थ कुछ लोग घनुष बनाने का ही काम 
करते थे, जो घनुष्कार कहलाते थे ।* iii) 
` अयस्कार--माष्य में तक्षा के साथ ही अथस्कार का उल्लेख मिलता है।° वास्तव, में 
एक दूसरे के पूरक होने के कारण आज भी लोहार-वढई साथ-साथ याद किये जाते हैं। राजस्थान 
से निकली हुई यायावर जाति 'लुहार-वढ़ई' आज भी दोनों साथ काम करती हैं। अथस्कार को 
अयस्कृत्‌ भी कहा है।“ कुटिलिका (संड़सी) से पकड़कर लोहे को पीटने के कारण उसे कौटिलिक 
भी कहते थे ।* 
तक्षा के समान अयस्कार भी कृषि के लिए आवश्यक औजार बनाता, हल के फाल पीटकर 
नुकीले करता एवं कील-काँटे बनाता था। रज्जु या अथस्‌ (लोहे) के तार से बंघा हुआ काष्ठ खींचा 
जाता है” ऐसा उल्लेख भाष्य में हुआ है। “लोहे के तार या श्रृंखला से कील में जुड़ा हुआ अर्थात्‌ : 
श्वृंखला से खूंट में बंघा हुआ, पशु उससे सम्बद्ध माना जायगा'*', यह कथन भी एक स्थान पर मिलता 
है। इससे स्पष्ट है कि लोहे के तारों, श्रृंखठाओं (लम्बी जंजीरों) और कीलों तथा पशुओं के 
बांधने के काम आनेवाछे खूंटों का प्रचलन गाँवों में था, यद्यपि रज्जु और शंकु का भी प्रयोग होता 


१. पुरुषोऽयं परकर्मणि प्रवर्तमानः स्वयं कर्म जहाति। तद्यथा तक्षा राजकर्मणि प्रवत्त- 
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था।' परशु लकड़ी काटने के काम आता था ।' यह प्रतिदिन के व्यवहार की वस्तु थी । शंकुला 


(सरौता) १, कुल्हाड़ी (इध्म-प्रत्रश्‍चन),* हँसिया (पलाश-शातन), दरात' तथा अन्य इसी 
प्रकार की साधारण व्यवहार की वस्तुएँ अयस्कृत्‌ वनाता था। कीलों की चर्चा तो अनेक स्थानों 
पर मिलती है।' 

लुहार दः मुख्य साधन था भस्त्रा (घौंकनी), जो चर्म की रहती थी।” इसी से हवा करके 
वह अग्नि प्रज्वलित रखता था। लोहे को तपाकर वह अयोधर्न से पीटता था।' दुर्घन और 
कुटिलिका” उसके दूसरे सहायक औजार थे। 

कर्मार--कर्मार शब्द का व्यवहार लुहार और ठठेरा दोनों के लिए होता था। इसका 
काम गृहोपयोगी घातु-पात्र वनाना था। छोटी-बडी सव नाप की स्थालियाँ (वटलोइयाँ), 
भगोने, कटोरियाँ, लोटे और घड़े कर्मार बनाता था।'' घड़े लोहे के भी वनते थे।” घटी तांबे 
की भी बनती थी।” पूजा-पात्र प्रायः ताँबे के वनते थे। लौह शब्द का प्रयोग ताँबे के लिए 
होता था। लौह कंसकों का व्यवहार खूब था।” लौहपात्र काँसे के पात्रों से श्रेष्ठ माने 
जाते थे। : ह 

कर्मार की सन्तान कार्मायायणि कहलाती थी।'* । 

- मृत्तिकार--मूत्तिकार की गणना भी कर्मारों में होनी चाहिए । मूत्तिकार धातु को पिघला- 


. कर साँचो द्वारा मूत्तियाँ ढालते थे। ये मूत्तियाँ भीतर से पोली रहती थीं और अग्नि द्वारा भीतर 


से गरमकर साफ की जा सकती थीं।” मूत्तियाँ प्रायः पशुओं की होती थीं। अव की प्रतिकृति 
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मूत्ति को अश्वक कहते थे।' देव-पुजा के लिए भी मृत्तियाँ ढाली जाती थीं। इन्हें बेचने की प्रथा व 
नहीं थी। ये पुजारियों की जीविका का साधन थीं। बाद में मौय लोगों ने मूत्तियाँ बनाकर हट हट 
उनका पण्य (विक्रयः) प्रारम्भ किया । पण्यां बनाई जानेवाली मूत्तियाँ जिस देवता की होती है! 
थीं, उसके आगे 'क' प्रत्यय का प्रयोग होता था। जैसे शिवक, स्कन्दक। विना विक्रय की मृत्तियाँ र! 
सम्बद्ध देवताओं के नाम से ही पुकारी जाती थी ।' हो सकता है, मोर्यो द्वार? निर्मित मृत्तियाँ 
पत्थर की हों। इस विषय में निविवाद रूप से कुछ कहना कठिन है। फिर भी, इतना स्पष्ट हैकि 
मूत्तियाँ और खिलौने घातु, प्रस्तर एवं मिट्टी तीनों के वनते थे। घालु की मूत्तियाँ कर्मारों का ही 


एक वग ढालता था। मिट्टी की मूतियाँ और खिलौने गौण रूप से कुम्भकार बनाते रहे होंगे। द 
प्रस्तर की मूत्तियों के निर्माताओं का पृथक्‌ शिल्पिवगं था। १42 

सुवर्णकार--महाभाष्य में सुवर्ण और सुवर्णालंकारों का बार-बार उल्लेख हुआ है। दै 
इससे पता चलता है कि सिक्कों तथा आभूषणों के रूप में सुवर्ण का खूब प्रयोग होता था। सुवर्ण के र 
आभूषणादि सुवर्णकार वनाता था । सुनार की छोटी-सी भट्ठी होती थी । वह कुटिलिका (संड्सी) से ट्क 


पकड़कर भट्ठी में सोने को तपाता और पीटता था । आवश्यकतानुसार वह सुवणं को एक या अधिक 
बार तपाता था। एक वार तपाने की क्रिया के लिए कहा जाता था निष्टपति सुवर्णं सुवर्णकारः,” 
किन्तु वार-वार तपाने के लिए “निस्तपति' प्रयोग होता था ।' अधिक तपाने के लिए 'उत्तपति' क्रिया न 
का व्यवहार होता था।'* भाष्य में अंगद, किरीट, कुण्डल, रुचक, स्वस्तिक आदि अनेक आभरणों ण 
के नाम आये हें ।*' एक स्थान पर कहा है कि पिण्ड-रूप में सुवणं की एक आकृति होती है। पिण्ड- 
रूप को मिटाकर उसके रुचक बनाये जाते हैं। रुचकों को गलाकर उनसे कटक बना लिये जाते 
हैं। कटको को बदलकर उनके स्वस्तिक बनाये जाते हैं। फिर, उसी सुवर्ण-पिण्ड को दूसरी आकृति 
में बदल दें, तो उसके खदिर के दहकते कोयलीं के समान कुण्डल बन जाते हैं।' | 
खनक--पाणिनि के शिल्पिनि ष्वुन्‌ (३-१-१४५). सुत्र पर शाकटायन का वात्तिक'है-- 
'नृतिखनिरञ्जिम्यइति वक्तव्यम्‌'। इस वात्तिक के अनुसार निष्पन्न होनेवाला 'खनक' शब्द 
शिल्पी का बोधक था। यह बात इससे और भी स्पष्ट है कि काशिकाकार ने “ठगायस्थानेम्य: , 
(४-३-७५) सूत्र के उदाहरणं में 'आकरिकम्‌' को भी संगृहीत किया है और आकर को आय-स्थान, 
अर्थात्‌ राज्य को कर देनेवाला स्थान माना है। अवक्रयः (४-४-५०)) की व्याख्या में यह बात 
और स्पष्ट हुई है। अवक्रय उस कर को कहते थे, जिसे चुकाने के' बाद वस्तु बाजार में ले जाकर 
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बेचने की छट प्राप्त हो सके। यहाँ भी आकरिक का उल्लेख है। इससे यहे निविवाद है कि खदानों 
से घातु और रत्न खोद निकालने का काम पर्याप्त मात्रा में होता था और आकर राज्य की आय 
के अच्छे ल्लोत थे। 

_ आकर से खोदकर निकाली हुई धातुओं में हिरण्य का उल्लेख अनेक वार मिळता है।' 
विना साफ किग्रेहुए जातरूप हाटक का भी वार-वार उल्लेख हुआ है।' रजत, सौसा, लोहा और : 
अयस्‌ भी साधारण व्यवहार में आते थे।' त्रपु (टीन) को तो भाष्यकार ने जतु के साथ वार-वार 
स्मरण किया है।' कांसे का उल्लेख कर्मार के प्रसंग में हो चुका है।* इन कच्ची धातुओं का शोधन 
कर अयस्कार, कर्मार और सुवर्णकार उपयोग करते थे। 

खनक घातुओं,के अतिरिक्त रत्न भी निकालते थे। भाष्य में मणियों का उल्लेख कई 
प्रसंगों पर हुआ है।' लोहितक लाल को कहते थे।” मणि अर्थ में लोहित (रक्त) शब्द से कन्‌ 
प्रत्यय होकर यह शब्द निष्पन्न हुआ है। पन्ना या मरकत मणि के लिए सस्यक शब्द का व्यवहार 
होता था।“ भाष्यकार ने मणि को शतघार कहा है।* यह नाम सँकड़ों किरणों से प्रकाशित होने 
के कारण पड़ा होगा। शौवादंष्ट्र भी एक विशिष्ट मणि का नाम था।” वेदू्य नाम तो संस्कृत . 
साहित्य में सुपरिचित है। यह विदूर पर्वत से प्राप्त होती थी । . विदूर का दूसरा नाम वालवाय था। 


* वैयाकरण लोग वालवाय को विदूर कहते थे। कुछ लोगों के मत से वाळवाय और विदूर दो 


अलग स्थानों के नाम थे। वैदूर्य मणि वालवाय में उत्पन्न होती थी और विदूर में साफ की जाती 
थी।'' मणियाँ प्रस्तर से निकलती हैं, इसलिए उन्हें आइम भी कहा जाता था।" 
रजक--ऊपर कहा जा चुका है कि शिल्पिनि ष्वुन्‌ (३-१-१४५) सूत्र के वात्तिक 'नृति- 
खनिरञ्जिभ्य इति वक्तव्यम्‌' में रजक की गणना भी शिल्पियों में की गई है। अन्यत्र भी भाष्यकार 
ने कपड़े रंगने का स्पष्ट उल्लेख किया है ।'' एक अन्य स्थान पर रजक, रजन और रज शब्दों की 
निष्पत्ति उन्होंने बतलाई है। इससे यह तो साफ ही माळम होता है कि भाष्यकार के समय में 
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शिल्प 


कपड़े रंगनेवालों का एक स्वतन्त्र शिल्प था और कुछ लोगों की जीविका इसी पर 


निर्भर थी। 

वस्त्र जिस रंग से रंगा जाता था, उसी के नाम से पुकारा जाता था।' उदाहरणार्थ- कषाय 
से रंगे वस्त्र को कापाय कहते थे। लाख, रोचना, शकल, कदेम,'नीली,* पीत," हरिद्रा और महारजन* 
से वस्त्रों के रेगे जाने का वर्णन भाष्यकार ने किया है। इन रंगों से रंगे गये वस्त्र «क्रमश: लाक्षिक 
रौचनिक, शाकरिक, कार्देमिक, नीलक, पीतक, हारिद्र और महारजन कहे जाते थे। लाक्षा को 
जतु भी कहते थें। जतु से रंगे वस्त्र की संज्ञा थी जातुष ।” रोचना हरताल का दूसरा नाम था। 
शकल टूटे हुए मिट्टी के पात्रों के टुकड़े होते थे। कर्दम (तालाव के नीचे की मिट्टी.) से वस्त्र रेंगने 
की प्रथा आज भी उत्तरप्रदेश में उत्तर-पर्चिमी ग्रामों में पाई जाती है। इसका रंग नीला- 
काला मिश्चित-सा आता है। डॉ० वा० श० अग्रवाल का यह अनुमान है कि कर्दम मोटे कपड़े की 
पहली धुलाई के उपयोग में आती रही होगी। लाल रंग का भी प्रचार काफी था। ऋत्विक्‌ लोग 
लाल रंग की पगड़ी वाँघते थे।* महाराष्ट्र और निमाड़ में आज भी लाल पगड़ी वाँघने की प्रथा है। 
लाल रंग से रंगे वस्त्र को लोहितक'” और काले रंगे वस्त्र को कालक कहते थे।'' जतु का व्यवहार 
वस्त्र रंगने के अतिरिक्त वानिंश में भी होता था। कोई-कोई रंग सरलता से ही वस्त्र पर चटकीला 
उतरता है। ऐसे ही वस्त्र को लक्ष्य कर एक स्थान पर कहा गया है कि वस्त्र अपने-आप ही रंग गया 1" 
. कभी-कभी एक वस्त्र के भिन्न-भिन्न-भागों को अलग-अलग रंगों से रँगते थे। ये वस्त्र चित्रवासस 
कहलाते थे।'* 

तन्तुवाय-तन्तुवाय का उल्लेख भाष्य में रजक के साथ मिळता है।' तन्तुवाय वस्त्र 
बनाते थे। घर-घर में सूत कातने की प्रथा थी। कता हुआ सूत तन्तुवाय को दे दिया जाता था। 


तन्तुवाय स्वयं भी सूत तैयार करते होंगे, किन्तु भाष्य में तन्तुवाय के घर जाकर उसे सूत देकर . 
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वस्त्र बुनवाने की चर्चा है। कोई तन्तुवाय को सूत देकर कहता है कि इसकी धोती बुन दो। तन्तु- 
वाय सोचता है कि यदि घोती है, तो वुनने की क्या आवश्यकता ? और यदि बुनना हे, तो घोती 
नहीं हो सकती । वह इस निष्कर्ष पर पहुँचता है कि मुझे सूत्र को इस प्रकार वुनना है कि बुनने पर 
इसका नाम शाटक हो जाय । इसकी शाटक संज्ञा अभी होनेवाली है, है नहीं।' 

बुनाई.के साधन--तन्तुवाय के तुरी-वेमा को, जिसपर यह वस्त्र बुनता था, आवाय कहते 
थे।२ उसका वेमा तन्त्र कहलाता था।' जिससे वह वुने हुए सूत को सघन करता जाता था, उस (Sh- 
०७४1७.) की संज्ञा थी प्रवाणि, अर्थात्‌ जिससे बुना जाय। यह्‌ तन्तुवाय की शलाका थी, ऐसा काशिका 
में कहा है। तन्तुवाय पहले सूत को उतना लम्वा-चौड़ा फैला लेता था, जितना लम्बा-चौडा 
बस्त्र उसे बुनना हो। इसे तन्त्र को आस्तीणं करना कहते थे।' वाद में वह चौड़ाई में सूत पिरोता 
जाता था। प्रवाणि से बुनकर तुरन्त हटाया गया वस्त्र निष्प्रबाणि कहलाता था ।° कम्वर की 
बुनाई का प्रकार भी यही था। इसलिए, कम्बल को निष्प्रवाणि कहा जा सकता था। तन्त्र पर से 
हटाया हुआ, अर्थात्‌ तुरन्त बुनकर उतारा हुआ वस्त्र तन्त्रक कहा जाता था ४ तन्त्रक और 
निष्प्रवाणि दोनों वस्त्रों का अथं होता था, तुरन्त बुने हुए वस्त्र। 

घुलाई के मसाले--बुनने के वाद तन्तुवाय वस्त्रों को मसाले से घोते थे, जिससे मटमेले 
सूत के वस्त्र भी शुक्ल हो जाते थे।* शुक्लता में भी अन्तर होता था। भाष्यकार ने वस्त्र के शुक्ल 
और शुक्लतर ये भेद किये हैं। शुक्लता और सूत के अन्तर से वस्त्रों के अध्यं में भी अन्तर रहता 
था।° बरावर लम्वाई और चौड़ाई होने पर भी काशी में बने वस्त्र का मूल्य मथुरा में वने वस्त्र 
से भिन्न रहता था। इसका कारण वस्त्रों का गुण-भेद था। वबनानेवाले जुलाहे धौत 
को दूसरे मसाले से घोते थे, शैफालिक को दूसरे से और माध्यमिक को तीसरे से। इस 
प्रकार वे किसी वस्त्र शैफालिक को दूसरे से और माध्यमिक को तीसरे से। इस प्रकार वे, 
किसी वस्त्र को शुद्ध घौत बना देते थे, किसी को शैफालिक और किसी को माध्यमिक। 
वस्त्रों के मूल्य-भेद का यही कारण न था। उनकी सूक्ष्मता की तरतमवत्ता भी मूल्य के 
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अपकपोत्कर्ष का कारण होती थी। सूक्ष्मता का दायित्व. सूत्र या तन्तु कातनेवाले पर निर्भर 
रहता था ।' 

रेशम के वस्त्र--कार्पास-वस्त्र के अतिरिक्त तन्तुवाय रेशम के भी वस्त्र बनाते थे। 
भाष्यकार ने इन्हें क्षौम वस्त्र कहा है ।' थे क्षुमा से वनते थे। वस्त्र कौशेय भी होते थे। भाष्य- 
कार ने वतलाया है कि कोश से उत्पन्न होने के कारण इन्हें कौशेय कहते हैं। योंध्ये कोश में नहीं 
उत्पन्न होते, अपितु कोश के विकार होते हैं। यों तो धूल भी कौशेय से होती है। कोश को जला 
दो, तो उसकी धूल भी कौश का ही विकार मानी जायगी। कोश में उत्पन्न माने, तो रेशम का 
कीड़ा भी तो कोश में ही रहता है, फिर भी कीड़े या धूल या भस्म के लिए लोक में कौशेय का प्रयोग 
न होकर वस्त्र के लिए ही होता है ।' 

भारत में क्षौम के प्रारम्भ का पता लगाना कठिन है। चीन में रेशम के कीड़े २७वीं 
बी० सी० शती में पाले जाते थे। कुछ इतिहासविदों के अनुसार खोटन के राजकुमार के साथ 
एक चीनी राजकुमारी का विवाह हुआ था और वह चीन से चोरी-चोरी रेशम के कीड़े तथां शह. 
तुत का पौधा ले आई थी। कुछ विद्वानों के मत से भारत में रेशम का आगमन छठी बी० सी ० 
में भारत-चीन सम्बन्धो के परिणामस्वरूप हुआ, यद्यपि यह इस वात का प्रमाण है कि भारत के 
पूर्वीय भाग में रेशम के कीड़ों के अनेक भेद पहले से ही विद्यमान थे। 


भारत में ७वीं बी० सी० से रेशम का पर्याप्त प्रचार था। अर्थशास्त्र में भारतीय रेशम . 


के साथ चीनपट्ट और चीनभूमिज रेशम का भी उल्लेख है। 

औं वस्त्र--कम्वल या ऊर्णा के वस्त्र बनानेवालों को भी तन्तुवाय ही कहना चाहिए, 
यद्यपि कम्बल या अनी वस्त्र बनानेवालो का एक स्वतन्त्र वर्ग था। सूती वस्त्र सुत्र से बनते 
थे। कती हुए ऊन के तागे के लिए तन्तु का व्यवहार होता था। इस प्रकार, शुद्ध अभिधार्थ की 
दृष्टि से तन्तुवाय इन्हीं को कहना चाहिए। भाष्यकार ने कहा भी है-एक तन्तु त्वचा की रक्षा 
नहीं कर सकता, किन्तु उनका समुदाय रूप कम्बल कर सकता है।” 

कस्ब%--कम्वल सफेद रंग के बनते थे।' काले या पाटल भी बनते होंगे। शुक्ल कम्बल 
का उल्लेख भाष्यकार ने कई बार किया है। यों तो कम्बल भिन्न-भिन्न आयाम और विस्तार के 
बनते थे तथा उनकी मोटाई और वजन में अन्तर रहता था, किन्तु एक विशेष प्रकार के कम्बलों 
का प्रचलन अधिक था, जिनकी लम्बाई-चौड़ाई और वजन निश्चित था। ये निश्चित परिमाण 
के कम्बल बाजार में अधिक मिलते थे। सामान्य कम्बल कहने से इन्हीं का बोध होता था। यद्यपि 
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सामान्य परिमाण के तथा दुसरे विक्रय-योग्य कम्बलों को पण्यकम्बल ही कहते थे, फिर भी 
दोनों अर्थो में प्रयुक्त इस शंब्द के उच्चारण में अन्तर था। सामान्य कम्वल, जिसका औसत वजन 
१०० पल या ५ सेर रहता था, उच्चारण में पूर्वपद प्रकृति-स्वर रहता था, किन्तु अन्य पण्यकम्बलों 
के उच्चारण में समासान्तोदात्त बोला जाता था ।* पूर्व-पद प्रकृति-स्वरवाला 'पण्यकम्बल' 
शब्द संज्ञा बन गया था। निश्चित परिमाण के इस कम्बल में लगनेवाली ऊन का वजन भी संज्ञा 
बन गया था। इसे कम्बल्य ऊर्णा कहते थे। कम्बल्य शब्द १०० पल ऊन का पर्यायवाची वन 


गया था.। उससे भिन्न परिणाम के कम्बल में काम आनेवाली ऊर्णा को कम्वलोय कहा जाता 


था।` कम्बल्य शब्द परिमाण की संज्ञा बन गया था। कम्वल्य से क्रय-विक्रय का काम चलता 
था। यथा, दो कम्वल्यो से खरीदी वस्तु द्विकम्वल्य कही जाती थी। 

पाण्ड्कम्बल--कभी-कभी देशविशेष में बनने एवं प्रसिद्धि पा जाने के कारण वहाँ के 
कम्बलों का नाम उस प्रदेश के नाम पर चल पड़ता था। उदाहरणार्थ, रंकु-प्रदेश में बने कम्बल 
रांकव कहलते थे'। इसी प्रकार, पाण्डुकम्बल' भी विशिष्ट कम्वलो का नाम पड़ गया था, जो 
पाण्डु रंग के तो होते ही थे, किन्तु पाण्डु रंग के साधारण कम्बल न थे। डॉ० वा० श० अग्रवाल के 
अनुसार ये उड्डीयान या स्यात घाटी में बनाये जाते थे और वहाँ से देश-भर में निर्यात होते थे। 
ये बहुमूल्य थे और काशिका के अनुसार राजास्तरण के काम आते थे। रथों के आसनास्तरणों 
के रूप में इनका प्रयोग होता था। रथों का अन्तर्भाग सामान्यतया तीन वस्तुओं से मढ़ा जाता 
था-वस्त्र, चमं और कम्बल।' सामान्य कम्बल से मढ़ा हुआ रथ 'काम्वल रथ! कहलाता था, 
किन्तु पाण्डु कम्बल से मढ़े हुए रथ का वैशिष्ट्य-सूचन के लिए उसे पाण्डुकम्बली कहते थे।' 
सामान्य कम्बल के ऊपर इसका महत्त्व प्रतिपादन करने के लिए ही इसे राजास्तरण कहा जाता 
था ।` इसकी किनारी रंगीन होती थी। 

. डॉ० अग्रवाल ने कम्बल की प्रावार और वर्णका नामक दो जातियाँ और मानी हैं, पर 
वास्तव में ये कम्बल के भेद नहीं थे ।' प्रावार या प्रवर ऊती, सूती या रेशमी किसी भी प्रकार 
की चादर को कहते थे, जो उसके निष्पादक सूत्र वृणोतेराच्छादने’ (३-३-५४) से स्पष्ट है। 
यदि यह शब्द संज्ञा होता, तो इसी अर्थ में द्वितीय शब्द प्रवर न बनता; क्योंकि संज्ञा शब्द रूढ होते 
हैं। 'तन्त्रादचिरापहूते (५-२-७०) सूत्र के काशिकोदाहरण 'तान्त्रकः पटः, तान्त्रकः प्रावारः’ 
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में पट से पृथक्‌ प्रावार का उल्लेख उसके तान्तव होने में प्रमाण नहीं माना जा सकता । वर्णका 
किसी भी ऊनी कपड़े को कह सकते हैं। उसका कम्बल होना आवश्यक नहीं है, विशिष्ट जाति का 
कम्बल होना तो दूर की वात है । केवल तान्तव (तन्तु से वना हुआ) अर्थ में वर्णका शब्द प्रयुक्त 
होता था ।' ऊर्णा से बने वस्त्र को साधारणतया औण या औणंक कहते थे ।' 

इस प्रकार, तन्तुवाय भारतीय आथिक जीवन का अनिवार्य और प्रमुख अंग था। वह 
अपने तन्त्रों का स्वामी होता था और आथिक दृष्टि से उन्नत था । तन्तुवाय के शिल्प में प्रति- 
योगिता के कारण पतंजलि-काल में पर्याप्त प्रगति हुई जान पड़ती है । यहाँतक कि काशी, मथुरा, 
मध्यमिका (चित्तौड़) के वस्त्र अपने शिल्प-वैशिष्ट्य के कारण अलग-अलग पहचाने जा सकते 
थे! इस प्रतियोगिता के कारण ही वस्त्रों के रूप, रंग और सूक्ष्मतादि गुणों में पर्याप्त उन्नति परि- 
लक्षित होती है। 

तन्तुवाय की सन्तान तान्तुवाय्य कहलाती थी। उत्तर में तान्तुवायि शब्द का प्रचलन 
था । इसी प्रकार, अयस्कार के अपत्य को आयस्करि, लोहकार के पुत्र को लौहकारि और 
नापित की सन्तान को नापितायनि कहकर पुकारा ज्ञाता था ।' 


चर्मकार--चर्मकार मरे पशुओं का चर्म उघेड़ता, उसे कमाकर मुलायम बनाता और 


उससे आवश्यक वस्तुएँ तैयार करता था। आद्रे चमं तथा रक्तमिश्रित चमे को वह व्यवहार में 
लाता था।* शिकार में मारे हुए पशुओं का ताजा चमड़ा प्रचुरता से प्राप्त हो जाता था; क्योंकि 
शिकार की प्रथा पतंजरिःकाल तक खूब थी। चर्मकार, वार्धा(वद्धी), नध्री (नद्धी), वरत्रा 
(वरत), कोश (तलवार आदि के म्यान) सनंग्‌, (चर्म-वस्तु), छदि (आवरण) और उपानत्‌ 
(जूते) बनाता था। इनके लिए प्रयुक्त होनेवाले चर्म की संज्ञा भाष्यकार ने वाघ (वार्धा)" 
वारत्र* (वरत्रा), सनंगव्यः (सनंगु) छदिषेय (छदि) ` और औपानहय” (उपानह्‌) वतलाई है। 
चमड़े के तलवार के भ्यान या रथ को चार्मकोश कहते थे।"* रथकार के बैठने का भाग चमड़े से 
मढ़ा जाता था। ऐसे रथ को चार्मण कहते थे ।” उपानह, चमड़े और लकड़ी दोनों के 


१. ७-३-४५, पु० १९०। 

२. ४-३-१५८। 

३. ४-१-१५२, पु० १५३। 
४. ४-१-१५८, पू० १५३। 
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बनते थे ।' चर्मकार पैर की नाप लेकर जूता तैयार करता था, जिसे अनुपदीन कहते थे।' कुछ चमं- 
कारं जूते की तली में गत्ता, लकड़ी या अन्य ऐसी वस्तु भर देते थे। कुछ जूते केवल चर्म के बनते थे, 
जो सर्वेचर्मीण कहे जाते थे।' सर्वचमं का अर्थ यहाँ पूरा या समूचा चमड़ा नहीं है। इसलिए, सर्व- 
चर्मीण का अर्थ विना काटे हुए समूचे चमड़े से वनी हुई वस्तु नहीं है। यह काशिकाकार ने स्पष्ट 
किया है। सर्वर्चभीण के स्थान पर सावंचर्मीण पद का भी व्यवहार हो सकता था। - 
नगरकार--भाष्य में एकाधिक बार नगरकार शब्द का प्रयोग हुआ है, जो सम्भवतः 
यन्त्री के अर्थ में आया है। जिस प्रकार भाष्य में वास्तु-कला के अंगों की चर्चा है, उससे यह तो 
संकेत मिलता ही है कि वास्तु-विद्या के विशारदों की संख्या देश में पर्याप्त रही होगी। उन्होंने 
वास्तुकम के अंगों को वास्तव्य* कहा है और वास्तु का स्वतन्त्र उल्लेख भी किया है। एक स्थान 
पर सूत्रग्रह की भी चर्चा है, जो राज या मिस्त्री का बोधक है ।' यदा-कदा सूत्र पकड़नेवाले के लिए 
सूचग्राह शब्द का प्रयोग होता था। सूत्रग्रह संज्ञा शब्द है। नगरकार का उल्लेख हर वार कुम्भकार 
के साथ होने से यह अनुमान होता है” कि नगरकार शब्द का प्रयोग मिस्त्री या राज (1125101) 
के लिए ही हुआ है। क 
कटकार--कट और कटकार शब्दों का प्रयोग महाभाष्य में जिस प्रचुरता से हुआ है, 
उससे स्पष्ट मालूम होता है कि कटकारों की एक स्वतन्त्र श्रेणी चटाइयाँ वुनने का ही व्यवसाय 
करती थी। लोग काश, तृण या पुलाल के पूल इन्हें देते थे और कट वुनवा लेते थे।* वीरण की 
चटाइयाँ अच्छी वनती थी।* इसके साधन थे रज्जु, कील और पूल।'” इनसे काटकर मोटी, पतली, 
छोटी, बड़ी, वजनी, हल्की, साधारण और चित्रमय दर्शनीय चटाइयाँ बनाते थे ।'* इससे प्रतीत 
होता है कि कट का व्यवसाय शिल्प का स्वरूप ग्रहण कर चुका था। भाष्यकार ने एक स्थान पर 
कट को वेणी-सा सुन्दर कहा है“, जिसका तात्पयं मुलायम, चिकने और सरलता से मुड़कर तह 
बन जानेवाले कट से है। यह नाम सनम्‌ (पहले) गु (गो) = गोचम से बने होने के कारण पड़ा था। 
१. ५-१-१४। 
२. ५-२-९ काशिका। 
३. ५-२-५ काशिका। 
४. १-१-३९, पृ० २४७। 
` ५, ३-१-९६, पू० १८०। । 
६. सूत्रे च घाय थें ग्रहेरुपसंख्यानम्‌ सुत्रग्रहः। धारयेऽथे इति किमर्थम्‌ ? यो हि सूत्रं 
गृह णाति सूत्रग्राहः स भवति।--३-२-९, पु० २११। 
७. १-३-३, पू० २३ तथा १-१-३९, पु० २४७। 
८. ३-१-९२, पू० ६८। 
९. सुकण्टकराणि वीरणानि ।--१-४-८०, पु० १९८। 
१०. सन्नढ रज्जुकोलकपुल-पाणिं दष्ट्वा त इच्छा गम्यते।--३-१-७, पू० २९। 
११. २-३-१, पू० ३९८। 
१२, ३-२-१०२, पु० २३९। 


शिल्प | ३२३ ह 
एक स्थान पर कहा है कि जो कट बनाना चाहता है, वह कहता नहीं फिरता कि में कट बनाने >> जन 
जा रहा हूँ। उसे रस्सी, कीलें, और पूछ लिये कुछ करने को उद्यत देखकर उसकी इच्छा का पता | 


चल जाता है।' छोटी चटाई को कटी कहते थे। साधारण चटाई के लिए तृणों के दो पूलों की 
आवश्यकता होती थी। 


४९/४४/२३८५, 


रज्जुकार--रज्जु बनाना भी शिल्प था। मूँज को. मोटा-पतला बटना» शण आदि को 00 

मोटा या सूक्ष्म कातना, ऐंठना और दोहंरा, तेहरा या चौलड़ मिलाना कौशल की अपेक्षा करता 0502: 
था।' भाष्य में इसके संकेत यत्र-तत्र मिलते हैं। न 
आकषिक--आकपिक लोग भी स्वतन्त्र व्यवसायी जान पड़ते हैं। आकर्षक लोग सुवणं- Es 
परीक्षा में निपुण होते थे। गाँव में बन्धक रखे जानेवाले, आभूषणार्थ काम में आनेवारे तथा > 
क्रय-विक्रय में व्यवहृत होनेवाले सुवर्णं की परीक्षा के लिए आकषिक को बुलाया जाता था, जो र 
कुछ पारिश्रमिक लेकर सुवर्ण की परीक्षा करता था।* आकर्षक और आकषिक के भेद को स्पष्ट 
जानना आवश्यक है। डॉ० वा० श० अग्रवाल ने दोनों को एक मान लिया है। आकर्षक साधारण कर 
सुवर्णकार है, जो अपने व्यवसाय के अंग के रूप में सुवणं परीक्षा में भी निपुण होता था, किन्तु ने प 
आकषिक की जीविका का सहारा यही था। वह लोगों के घर जाकर काम करता था। हु 
स पतंजलि-काळ में य 

राजशिल्पी--आजकल राजवंद्यों के समान “काल में भी कुशलता व्यक्त करने ` न 


के लिए शिल्पी लोग अपने नाम के पूर्व राज शब्द का व्यवहार करते थे। जैसे राज॑नापित, राज- 
कुलाल !" यह कमंधारय समास-युक्त पद था । इसका अर्थ राजा का नापित नहीं समझना चाहिए । 
राज शब्द श्रेष्ठ वाची है। इसका ठीक विरोधी शब्द ग्राम-नापित या ग्राम-कुलाल था । 
जीविका के अन्य साधन--जीविका के कुछ अन्य भी महत्त्वपूर्ण साधन थे, यद्यपि वे शिल्प डी 
की कोटि में नहीं आते । आसुतीवल भभके से शराब खींचता और वेचता था ।' यही उसकी जीविका टू 
का साधन था। कुछ लोग शिकार खेलकर और बेचकर जीविकार्जन करते थे। इनमें मेनिक” कर 
मुख्य थे। ये लोग जाल रखते थे और उससे मछलियाँ पकड़ते थे। पक्षी फाँसने के लिए भी जाल 
का प्रयोग होता था। जाल को आनाय भी कहते थे।* पक्षी पकड़कर उन्हें बेचनेवाले व्याघ 
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होते थे। मीनो की विशेष जातियों के नाम पर भी इनके नाम रख दिये जाते थे; जैसे शाफरिक, 
शाकुलिक। सामान्यतया ये मात्स्यिक मैनिक, पाक्षिक या मागिक आदि कहलाते थे।' अर्थ- 
व्यवस्था को प्रभावित करने के कारण ही इनका यहाँ उल्लेख किया गया है, यद्यपि ये शिल्पी की 
कोटि में नहीं आते। 

शिल्पियो की संख्या देश में अधिक थी । ऐसा शायद ही कोई गाँव होगा, जिसमें अयस्कार, 
वर्घेकि (बढ़ई)), कुलाल, नापित और रजक न रहते हों।' नागेश ने इनका परिगणन 
किया है। 

सामान्य शिल्पी को कार कहते थे।' उसके लिए 'कारि' शब्द का भी प्रयोग मिलता है।* 


१. ४-४-३५। 

२. ब्राह्मण ग्राम आनीयतामित्युच्यते तत्र चावरतः पञ्चकारुकी भवति।--१-१-४८, 
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अध्याय ५ 
व्यापार और वाणिज्य 


व्यवहार और वाणिज्य--महाभाष्य में व्यापार, वाणिज्य तथा लेन-देन के लिए व्यवहार 
शब्द का प्रयोग हुआ है। सौ या हजार रुपये का लेन-देन करने के अर्थ में 'शतस्य व्यवहरति' या 
'सहस्नस्य व्यवहरति' का प्रयोग होता था । यों पण्‌ धातु भी इसी अथे में प्रयुक्त होती थी, किन्तु 
उसका अर्थ अपेक्षाकृत संकुचित था और 'शतस्य पणते' से यही समझा जाता था कि व्यक्ति सौ 
रुपये की वस्तु खरीदता या वेचता है।' खरीदने के अथं में क्रय, बेचने के अर्थ में विक्रय और दोनों 
के संयुक्त अथं में क्रय-विक्रय शब्द प्रचलित था और व्यापारी क्रय-विक्रयिक कहलाते थे । व्यव- 
हार का जो व्यापक अर्थ था, उसके लिए वाणिज्य शब्द था और वाणिज्य करनेवाले के लिए 
वाणिज।' इससे कुछ संकुचित अर्थ में वणिक्‌ शब्द प्रचलित था, जिसका साघारण अर्थ था व्यापारी । 
वणिक्‌ और तुला का संवंघ अविच्छेद्य-सा माना जाता था। इसीलिए, एक स्थान पर वणिज्‌ शब्द 
से तत्सम्बन्धी तुला-सुत्र का ग्रहण किया गया है। जिस रस्सी को पकड़कर तराजू उठाई जाती 
है, उसे तुला-प्रग्राह कहते थे। तुला-प्रग्राह को लेकर घूमनेवाले या उससे जीविका कमानेवाले 
सामान्यतया वणिक्‌ और यदा-कदा कोई दूसरे भी होते थे। इससे यह भी पता चलता हैकि 
व्यापार या वाणिज्य अनिवायं रूप से वणिक्‌ (जाति) के ही हाथ में नहीं था ।' हाँ, ब्राह्मण 
लोग वणिग्व्यवसाय में कम प्रवृत्त होते थे। एक स्थान पर भाष्यकार ने कहा है कि उरद के समात 
काले आदमी को दूकान में वैठा देखकर कोई नहीं समझेगा कि यह ब्राह्मण है। 

वाणिजों की श्रेणियाँ--वाणिजों के नाम या श्रेणियाँ दो आधारों पर थीं--एक उनके 
वाणिज्य के स्थान के नाम पर और दूसरे वाणिज्य की वस्तु के नाम पर। अन्तरप्रान्तीय (और 
तत्कालीन भाषा का प्रयोग करें, तो अन्तरराष्ट्रीय) वाणिज्य के प्रमाण भाष्य में मिलते हैं, यद्यपि 
भारत से बाहर माल के आने-जाने का पता हमें नहीं चलता। पश्चिमी तट पर वाणिज्य की सीमा 


१. २-३-५७ काशिका। 

२, ४-४-१३ काशिका। 

३. ६-२-१३॥ , ळर 

४. .... वणिजाम्‌ वणिक्सम्बन्धेन च तुलासूत्रं लक्ष्यते न तु वणिजस्तन्त्रम्‌। तुला 

प्रगह्मते येन सुत्रेण स शब्दार्थ:। तुलाप्रग्राहेण चरति तुलाप्रग्राहेण चरति वणिगन्यो वा।-- 
३-३-५२ काशिका । ns 

. ५, नहां कालं साषराशिवर्णमापणे आसीनं दृष्टवाध्ष्यवस्पत्यं ब्राह्मण इति ` 
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भृगुकच्छ जान पड़ती है। भद्र, कश्मीर, गान्धार आदि में जाकर व्यापार करने का उल्लेख 
काशिका में स्पष्ट है। सम्बद्ध पाणिनि-सूत्र भी अन्य प्रदेश में जाकर वाणिज्य करने की बात 
कहता है और इस आधार पर वाणिज्यों की श्रेणियाँ निश्चित करता है। यथा--मद्रवाणिजं, 
काइमीरवाणिजं ।' वस्तुओं के आघार पर अश्ववाणिज, गोवाणिज आदि नाम उनका वाणिज्य 
करनेवालों के पड़ जाते थे। वंशकठिन (वन-सम्पत्ति या बाँस) का व्यवहार (व्यापार) करने- 
वाले को वंशकठिनिक, वध्रं या तृण-विशेष का व्यवहार करनेवाले को वर्ध्रकठिनिक और खनिज 
द्रव्यों के व्यापारी को प्रास्तरिक कहते थे।' पाणिनि ने संस्थान शब्द का भी प्रयोग किया है। 
संस्थान, व्यापार-संघों को कहते थे। उनके सदस्य के रूप में व्यापार करनेवाले की संज्ञा 
सांस्थानिक थी।१ 

सार्थ--भाष्य में साथिक का भी उल्लेख है। काशिकाकार 'तदगच्छति पथि दूतयोः' 
(४-३-८५) के प्रत्युदाहरण के रूप में ल्रुघ्न जानेवाले साथ का उल्लेख किया है। सार्थ बनाकर 
चलनेवाले साथिक होते थे। यात्रा में विशेषतः व्यापार-सम्वन्धी यात्रा में सार्थवहन का बहुत 
महत्त्व था। यदि कोई अकेला भी चल पड़ा, तो कान्तार आने पर रुक जाता था और किसी सार्थ 
में सम्मिलित हो जाता था। कान्तार निकल जाने पर वह फिर सार्थ छोड़कर स्वतन्त्र चलने 
लगता था। चोर और बटमार मार्गों के किनारे छिपकर बैठ जाते थे और अकेले-दुकेले निकलने- 
वाले वणिकों को लूट लेते थे। इसीलिए, चोर को पारिपन्थिक कहते थे।५ इससे, कान्तारो में 
छूट-पाट का भय बना रहता था, यह वात स्पष्ट है। साथे का उद्देश्य ही छूट-पाट से वचना था । 
कभी कोई साथे से बिछुड़ जाता था ।' क्योंकि, सार्थवाह रात्रि के विश्वाम-काल को छोड्कर 
अन्यदा चलते रहते थे। उन्हें लम्बी यात्रा तय करनी रहती थी। इस प्रकार सतत और साथ 
चलनेवाले वणिको को 'अपरस्पर' साथ कहते थे।” केवल सार्थ वनाकर चलनेवाले सातत्य-विरहित 
साथ के लिए 'अपरपर' विशेषण का प्रयोग होता था। कभी-कभी कई सार्थ एक स्थान पर ही आकर 
ठहर जाते और रात बिताते थे। कभी-कभी किसी विशेष संकट-स्थल में अनायास ही अनेक 
अपरिचित व्यापारियों का साथ बन जाता था। सार्थो के पड़ाव के स्थान प्राय: निश्चित रहते 
थे। भाष्यकार ने कहा है कि एक प्रतिश्रय में टिकनेवाले अनेक साथे सवेरे उठकर अपने-अपने 
गन्तव्य स्थान को चल पड़ते हैं और उनमें कोई सम्बन्ध नहीं होता ।* ु 


१. ६-२-१३ का०। 

२. ४-४-७२ का०। 

३. ४-४-२। 

४. कङ्चितकान्तारे समुपस्थिते सार्थमुपादते। स॒ यदा निष्कान्तारीभूतो भवति 
तदा सोथं जहाति।--१-१-७४, पु० ४६३। 

५. ४-४-३६। 

६. १-१-२४, प्‌० १६१। 

७. ६-१-१४४। 

८. साथिकानामेकप्रतिश्रय उषितानां प्रातरत्याय प्रतिष्ठमानानां न कश्चित परस्परं 
सम्बन्धो भवति।--२-२-२४, पु० ३७० 
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पण्य--ऊपर कहा जा चुका है कि व्यापार के लिए व्यवहृत (वि--अव--ह) तथा 
पण्‌ दोनों धातुओं का प्रयोग होता था । यद्यपि पण्‌ का क्षेत्र संकुचित था। पण्‌ का प्रयोग साधारण 
दुकानदारी के लिए होता था। वेची जाने योग्य वस्तु पण्य कहलाती थी ।' जो व्यक्ति पण्य का काम 
करता था, उसके नाम अनेक वार पण्य वस्तुओं के आघार पर निश्चित किये जाते थे। यथा, अपूप 
वेचनेवाले को आपूपिक, शष्कुली वेचनेवाले को शाष्कुलिक और मोदक बेचनेवाळे को मौदकिक 
कहकर पुकारते थे।' जिन लोगों का पण्य अश्‍व था, वे अश्‍ववाणिज और जिनका पण्य गो था, वे 
गोवाणिज कहे जाते थे।' जिस स्थान पर खरीद-बिक्री की जाती थी, उसका नाम आपण होता 
था। जो वस्तु दूकान पर प्रदशंनार्थ रखी जाती थी, उसे क्थ्य कहते थे।* विक्रयार्थं रखी हुई 
वस्तु को ही क्य कहते थे। अन्य (क्रेतव्य.) अर्थ में क्रेय शब्द का व्यवहार होता था।* दूकान पर 
बैठा हुआ वणिक्‌ एक वस्तु को तोलकर उसका हिसाव कर लेता था, तब प्रथम ग्राहक से निवृत्त 
हो जाने के वाद दूसरे के लिए कोई वस्तु तोलता था।* खरीदी हुई वस्तु क्रीत होती थी और मूल्य 
के आधार पर उसके विशेष प्रयुक्त होते थे। यथा-दो सौ से खरीदी हुई द्विता, निष्क से 
खरीदी हुई नेष्किक, दो शूपं अन्न से खरीदी हुई द्विशूर्प और उससे खरीदी हुई वस्तु द्विशौपिंक,' 
अघे, कार्षापण, अध्यघं सुवणं और द्विशतमान से क्रय की हुई वस्तुएँ क्रमशः आर्थिक," कार्षापणिक, 
अध्यर्घं सौवर्णिक'' और द्विशातमान'\ कही जाती थीं। 

सत्याकरण--मूल्यवान्‌ वस्तुएँ यथा पशु आदि खरीदने के लिए पहले बयाना या साई 
देने की प्रथा थी। ग्राहक आपणिक को क्रयेच्छा का प्रमाण देने के लिए दो-एक रुपये पहले देता 
था, तब मोल-भाव करता था। वह निश्चित मूल्य पर सौदा तय करके अपने वचन की विशवास्यता 
` के प्रतीक-रूप थोड़ी-सी राशि, जो प्रायः दो एक कार्षापण होती थी, देता था। शेष धन बाद में दिया 
जाता था। साई ले लेने के बाद आपणिक या वणिक्‌ उस वस्तु को अन्य किसी के हाथ नहीं बेच 
सकता था, भले ही वाद में उसे वस्तु का मूल्य अधिक मिलता हो। इस क्रिया को “सत्यापयति' कहते 


१. ३-१-१०१। 

२. ४-४-५१ का०। 

३. ६-२-१३ का०। 

४. ३-३-११९, वही। 

५. ६-१-८२, प्‌० ११२। 
६. वही। 

७. ३-१-११ काशिका । 

८. ५-१-१९, पु० ३०७। 
९. ५-१-२०, पु० ३१२। 
१०. ५-१-२५, पू० ३१६।. 

११. वहो। 
१२. ५-१-२९, पुऽ ३१९। 
१३. वही। 
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थे, जिसका अर्थ था वात पक्की करना ।' साई लेने की क्रिया को सत्याकरोति' कहते थे।' काशिका- 
कार ने भाण्ड के सत्याकरण का उल्लेख किया है।' सत्यंकार की यह प्रथा क्रय-विक्रय के 
अतिरिक्त श्रमिकादि को नियुक्त करने में भी प्रचलित थी और आज भो प्रचलित है । जो श्रमिक 
एक मालिक के लिए साई ले लेता है, वह उसके लिए पक्का हो जाता है। 

पण्य दस्तुएँ--पण्य वस्तुओं की संख्या बहुत अधिक है, फिर भी जिनका उल्लेख भाष्य 
में प्रत्यक्ष रूप से प्राप्त होता है, वे ये है-- 

खाद्यान्न--गुड," मूंग, जौ, सव प्रकार के अन्न, दालें, हैयंगवीन (घी.), दही, 
उदरिवित्‌, कुल्माष, अपूप, शष्कुली, मोदक, फाण्ट”, सर्षेप,' लवण", मांस । 

शाक--शाक' तथा दाडिम' , द्राक्षा", विल्व (४-३-१३६.), बदर आदि फल। 

पेय--मथित*', मद्य, सुरा, मेरेय^, गुड़ या महुए से बनाई हुई एक प्रकार की शराव। 
सुरा“ जौ से भी तैयार की जाती थी। आसुत*' (भभके से खींची या चुआई हुई शरावः), 
कापिशायन (अंगूर से बनी शराब, जो उत्तरी अफगानिस्तान के कापिशी प्रदेश से 
आती थी.) । 


१. ३-१-२५, पु० ६५। 
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११. ६-२-१२८। 
१२. वही। 
१३. १-२-४५, पु० ५२७। 
१४. ४-२-९८, पु० २०३। 
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१९. ५-२-११२। 
२० ४-२-९८, पुर २०३। | दु 
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वस्त्र--कौशेय', औम या औमक' (1/९०), औं या और्णक', मंगार (पटसन) 
से वने वस्त्र कार्पासिक' (सूती), इनके विशेष प्रकार यथा उपसंव्यान*, आच्छादन', बृहतिका", 
प्रावार, शाटी, शाटक', कम्बल'”, पाण्डुकम्बल'', पण्यकम्बलः तथा कौशेय, उमा, ऊर्णा, मंगा, 
कार्पास, तूल आदि। | rn 

सुगन्ध--किशर'*, नरद, नलद, सुमंगल, तगर, गृग्गुलू, उशीर, हुरिद्रा, बलाल! 
चन्दन", इन वस्तुओं को वेचनेवाला आपणिक भी सुगन्ध कहलाता था।“ 

अलंकार--सोने-चाँदी के आभूषण तथा कणिका, ललाटिका'', रुचक, कुण्डल, स्वस्तिक, 
कटक", अंगद", किरीट आदि तथा लोहतिक, सस्यक*, वेदूयय आदि मणियाँ। 

संगीत-सामग्री--वाद्य यथा मड्डुक,'' झझर (क्रमशः मृदंग तथा मंजीरा), वीणा 
मुरज, पणव", पिठर (खंजडी)), भेरी“ आदि। 

सृत्तियाँ--प्रतिक्कतियाँ मिट्टी अथवा धातु की बनी, यथा अशवकादि\® तथा शिवक, 
स्कत्दक, विशाखक आदि मृत्तियाँ।'” 

माल्य--मालाएँ तथा पुष्प उत्पलादि।'' 

राग--सव प्रकार के रंग; यथा नीली", लाक्षा, रोचना, पीता, हरिद्रा, महारजन'' 
काषाय आदि। 

चर्म--सव प्रकार के अजिन तथा द्वीपी (चीता) व्याघ्र (बाघ) उष्ट्र, सिह आदि 
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के चमं, जो रथादि पर मढ़ने के काम भी आते थे, चमड़े की वनी कुप्पियाँ या कुतुप', चमड़े से बने 
जूते, नधी, वाध्री, वरत्रा, सनंगु, छदि आदि वस्तुएँ तथा तलवार के म्यान आदि'। 

पात्र--मिट्टी तथा धातु के पात्र-अमत्र', घट, घटी, शरावः, कपाल" तथा कांस्यपात्र- 
पात्रियाँ*, स्थाली", पिठर आदि तथा अन्न, तेल आदि वस्तुएं भरने के पात्र-वोरे, आवपन तथा 
गोणी'”, कुतुप, उष्ट्रिका आदि। 

पशु--वेल (गो'), अश्व, हाथी, साल्व", के प्रसिद्ध बेल, काबुल के घोड़े", भेड़ 
बकरियां", ऊंट” आदि। 
। ओऔजार--दात्र* कुशी', युग, अक्ष", खनित्र, अरित्र, तन्त्र", प्रवाणि, हल" 
अभ्री 1" 

घातु और घातु-निर्मित वस्तुएँ--लोहे की श्रृंखला « जो पशु वाँधने के काम आती थी 
अयःशूल” (कील-कांटे)), लोहे के तार”, शंकुलार', छोटी काँटिंयाँ'', इध्म -प्रब्रइचन'९ (कुल्हाड़ी), 
पलाशशातन आदि लोहे की चीजें तथा सोना-चाँदी, रोहा", ताँवा'", राँगा, सीसा, टीन आदि 
घातुएँ, चुम्वक'* तथा अन्य पदार्थ, यथा जतु (लाख), जिसका व्यापार काफी विस्तृत था । 
लाक्षा का प्रचार भारत में वहुत था। लाक्षा का उल्लेख सर्वप्रथम अथर्ववेद में मिलता है । सूत्र- 
साहित्य में तो छाक्षा की वार-बार चर्चा है। घातुओं से बने अस्त्र--शक्ति”, यष्टि और उसकी मूंठ, 
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लांगल (हल का फाळ), अंकुश, तोमर, घनुष-बाण (लोहे की फाल वाले') असिः, परशु", 
आदि, लोहे के घड़े* तथा अन्य पात्र । 

तुला--तराजू, तोलने के वाट, परिमाण आदि, जिनका उल्लेख सम्बद्ध प्रकरण सें 
किया. गया है।' 

वाहन--शकट , शकटी', रथ, नौका' । तेल बेचना बुरा माना जाता था?" मांस बेचना 
भी वजित'' था, किन्तु तेल के बीज, सरसों, तिल तथा मांस के साघनभूत पशु बेचने पर प्रतिबन्ध न 
था। सोम का विक्रय भी शास्त्र-वजित मानता था।'९ घान्य-विक्रय पर प्रतिबन्ध न था। मथित 
बेचना कुछ लोगों का नियमित व्यवसाय था ।'* ये लोग माथितिक कहे जाते थे। ! 

इनके अतिरिक्त दैनन्दिन आवश्यकता की और बहुत-सी वस्तुएं थीं; जैसे दूषद्‌' (चक्की) 
सूची (सुई) । इस प्रकार की वस्तुएँ उदाहरण-रूप में भाष्य में यत्र-तत्र बिखरी हैं। 

क्रय-विक्रय--पण्य-व्यवहार दो प्रकार से होता था--वस्तुओं का मूल्य सिक्कों के. रूप 
में देकर या बदले में दूसरी वस्तु देकर। प्रथम विधि को क्रय और द्वितीय को अपमित्य कहते थे 1 
अपमित्य द्वारा ली हुई वस्तु आपमित्यक कहलाती, थी। भाष्यकार ने माष (ताम्रमुद्रा), 
कार्षापण (राजतमुद्रा) और निष्क एवं सुवणं से खरीदी हुई वस्तुओं के अनेक उदाहरण दिये 
हैं। छोटी-छोटी चीजें, जेसे सक्तु, मथित आदि माष से खरीदी जाती थीं। भाष्यकार ने एक स्थान 
पर आपणीय सक्तुओं के आढक का उल्लेख किया है।” उन्होंने द्विद्रोणाथं द्रव्य से घान्य; पंच 
पश्वर्थ हिरण्य से पशु और सहस्र हिरण्यों से अइवो के क्रय का उल्लेख किया है। घान्य पशुओं और 
अर्वों का क्रय सुवणं -मुद्रा से भी होता था ।'“ निष्क से क्रीत वस्तु को नेष्किक कहते थे । सौ निष्क 
या कार्षापण द्वारा खरीदे हुए अश्‍व को शतिक या शत्य कहते थे ।” सौ कार्षापण की सौ 
घोतियाँ बिकती थीं। इस भाव से खरीदी हुई घोतियों को शत्य कहते थे'\। पाँच (कार्षापण 
से खरीदी वस्तु की पंचक संज्ञा होती थी। ' बीस ओर तीस (कार्षापण) से ली हुई वस्तु विशक 
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और त्रिंशक कही जाती थी, किन्तु यदि वह संज्ञावाची हुई, तो उसे विशतिक, त्रिशंत्क कहते थे।' 
इसी प्रकार अघं (कार्षापणः), कार्षापण, शतमान, विंशतिक, सहस्न, सुवर्ण, काकिणी, शाण, पण, 
पाद, माष आदि मुद्राओं से नकद क्रय-विक्रय के उदाहरण भाष्यकार ने प्रचुर संख्या में दिये हैं।" 

विनिमय--विनिमय में अन्न का प्रयोग ही मुख्यतः होता था। दो सूप, तीन सूप या 
अधिक अन्न देकर वस्तुएँ खरीदने की प्रथा साधारण थीं। मुद्ग और माष देकर वस्तुएँ 
खरीदी जाती थी*। कंस (कटोरा) भर अनाज से क्रीत वस्तु कंसिक कही जाती थी।' इसी 
प्रकार, बदले में खट्वा', बैल, अश्व," क्रोष्ट्री”, वस्त्र* आदि देकर एक शिल्पी या कृषक दूसरे शिल्पी 
या कृषक से वस्तुएँ बदल लेता था। पाँच-दस खट्वा देकर खरीदी वस्तु, पाँच क्रोष्ट्रियों को देकर 
क्रीत रथ एक मूल्य देकर एक बैल, अन्य (अधिक या दूसरा.) देकर दो बैल और अन्य देकर तीन 
बैल खरीदने की चर्चा भाष्य में मिलती हैं।' पाँच गाय या बेल देकर बदले में खरीदी हुई वस्तु 
(बड़ा बैल, भूमि, बाग.) आदि को पंचगु कहते थे।' 

.  परमगोपुच्छ--भाष्यकार ने परमगोपुच्छ देकर खरीदी हुई वस्तु को पारमगोपुच्छिक 
कहा है।'९ गोपुच्छ के सम्बन्ध में विद्वानों में मतभेद है। डॉ० भण्डारकर ने इसे गोपुच्छ का ही 
और डॉ० वा० श० अग्रंवाल ने गो का बोधक माना है। मुझे डॉ० भण्डारकर का मत उचित जान 
पड़ता है। तैत्तिरीय संहिता (७-५-९) में भूमिदुन्दुभि का वर्णन है, जो आग्नीध्र-मण्डप में एक 
गड्ढे पर आद्रंचमं फैलाकर गोपुच्छ से बजाई जाती थी।* ये बनानेवाले गोपुच्छ जिस. 
व्यक्ति से खरीदे जाते थे, उसे बदले में जो वस्तु दी जाती थी, वह गोपुच्छिक कहलाती थी और 
परम-गोपुच्छ देकर खरीदी हुई वस्तु को पारमगोपुच्छिक कहते थे। भाष्यकार के समय में जबकि 
यज्ञों का प्रचार बढ़ गया था, इस प्रकार के लेन-देन की संभावना की जा सकती है। गोघ्न अतिथि 
भी होते थे, जिनके मधुपक के लिए गाय या वछिया मारी जाती थी। इन गोपुच्छों का क्रयार्थ 
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व्यवहार संभव है। ५-१-२७ सूत्र में पाणिनि ने वसन से भी वस्तु खरीदने का उल्लेख किया 
है। वसन से खरीदी वस्तु को वासन कहते थे । आजकल हिन्दीभाभी ग्रामों में, जहाँ पुराने 
कपड़ों से बरतन खरीदने की प्रथा है, वासन शब्द का व्यवहार बरतनों के लिए होता है । 
सम्भवतः, प्रारम्भ में पुराने वस्त्र देकर खरीदे गये पात्रों के लिए ही वासन शब्द का प्रयोग होता 
था। धीरे-धीरे इसका प्रयोग सामान्य रूप से हर बरतन के लिए होने लगा ७ 

जिस वस्तु का मूल्य सौ (कार्षापण) होता था, उसे शत्य या शतिक कहते थे। इसी 
प्रकार सहस्र (कार्पापण) मूल्यवाली वस्तु साह्न कही जाती थी। जो वस्तु सौ की होती थी, 
सौ कार्षापण उसका वस्न कहा जाता था।' काशिकाकार ने तो १-२-४९ और १-२-५० सूत्रों में 
सूची और शष्कुली देकर वस्तु खरीदने का उल्लेख किया है । 

इनके अतिरिक्त अंजलि, प्रस्थ, गोणि, खारी और आचित (घान्य-परिमाणः) से वस्तुएं 
खरीदने का उल्लेख भी भाष्य में प्राप्त होता है। पंचनौः और दशनौ: पाँच तथा दस नावों से 
विनिमय की ओर संकेत करते हैं। पुरानी नावें (जो काम में नहीं आती.) को बेचकर बदले में 
किसी वस्तु के खरीदने से आशय हो सकता है या इतनी ही नावों में भरी हुई विक्रेय वस्तुओं के 
बदले दूसरा माल खरीदा जाता होगा। विदेशी माल का इस प्रकार विनिमय दारां खरीदा जाना 
अधिक संभावित है। यह भी हो सकता है कि तक्षा नावें बनाकर बेच देते हों और बदले में कोई 
मूल्यवान्‌ वस्तु ले लेते हों। १ 

निमान--वस्तु-विनिमय का बहुत सुन्दर उदाहरण 'संख्याया गुणस्य निमाने मयट्‌' (५-२- 
४७) सूत्र के भाष्य में मिलता है।' यदि कोई प्रथमान्त पद गुण (भाग, या वस्तु का अंश.) के 
निमान (मूल्य) के रूप में वत्तमान हो और संख्यावाची भी हो, तो उससे 'इसका' इस षष्ठयर्थ में 
मयट्‌ प्रत्यय होता है। उदाहरणाथ, जौ के दो भाग जिस उदरिवित के निमान या मूल्य होते, उस 
उदस्वित्‌ (मठठे) को द्विमय उदश्वित्‌ कहते थे। इस प्रत्यय के लिए आवश्यक था कि जिस वस्तु 
का मूल्य बताना हो, उसका नाम एक हो और उसके मूल्य-स्वरूप जो वस्तु दी जाय, वह एक से अधिक 
भाग हो। इसलिए, यव के दो भाग यदि तीन भाग उददिवत्‌ का मूल्य हो, तो मयट्‌ प्रत्यय नहीं होता 
और 'द्वौ भागौ यवानां त्रय उदरिवितेः' ऐसा वाक्य ही रहता है। इस सूत्र में दो बातें महत्त्वपूर्ण हैं- 
प्रथम तो निमान शब्द मूल्य का वाचक था और जिससे गुण (वस्तु) के भाग या अंश का मूल्य 
आँका जाय, उसे निमान कहते थे। जिसको देने पर कोई वस्तु मिले, वह निमान और जो वस्तु मिले, 
वह निमेय। दुसरे विनिमय-योग्य वस्तुओं में कौन किससे कितने गुने मूल्य की है, यह निर्धारण 
कर ड्योढे, दुने, तिगुने के हिसाब से वस्तु-रूप मूल्य लेकर वस्तुएँ बेचने की प्रथाथी। घर के 
काम की छोटी-मोटी वस्तुएं इसी प्रकार तोलकर बेची जाती थीं । यह प्रथा आज भी गाँवों में चली 
आती हैं। 


१. शतमर्हति शत्यः शतिकः साहर्रः । यः शतमहंति शतं तस्य वस्नो भवति--५-१-१९, | 
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२. येनाधिगस्यते तन्निमानं यवधिगस्यते ।--तन्निमेयम्‌ आदि--५-२-४७, पु० ३८५८ 
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मूल्य और लाभ--किसी वस्तु की वास्तविक लागत को मूल कहते' थे, अर्थात्‌ मूल वह 
व्यय था, जो किसी वस्तु को विक्रय के योग्य तैयार करने या तदर्थ प्राप्त करने पर आता था। 
व्यापोरी उस पर लाभ मिलाकर जो (धन) प्राप्त करना चाहता था, उसे मूल्य कहते थे। इस 
प्रकार मूल--लाभ का नाम मूल्य था और मूल्य--मूल का नाम लाभ था। अथवा मूल्य-लाभ 
मूल (वस्तु की लागत) होता था। लागत:के अतिरिक्त प्राप्त राशि को लाभ कहते थे। जिस वस्तु 
से जितना लाभ प्राप्त होता, उसी नाम पर वस्तु को पुकारने की भी प्रथा थी। उदाहरणार्थ, जिस 
वस्तु पर पाँच रुपया लाभ मिलता, उसे पंचक कहते थे। इसी प्रकार सप्तक, अष्टक, नवक, दशक 
आदि विशेषण वनते थे। भागिक, अधिक का उल्लेख भी भाष्य में मिलता है।' पंचक आदि 
विशेषण संभवतः प्रतिशत लाभ को दृष्टि में रखकर निरिचित किये जाते थे। सम्भव है, प्रतिवस्तु 
लाभ की ओर भाष्यकार की दृष्टि हो। अर्घ और भाग कार्षापण के लिए अर्वा : शब्द प्रयुक्त 
हुआ है। मूल से आनाम्य या अभिभवनीय को मूल्य कहते थे। पदादिकों की उत्पत्ति का कारण 
मूल होता है। मूल्य के द्वारा उसे अभिभूत किया जाता है। मूल्य मूल को सगुण बनाता है। इस. 
प्रकार पटमूल के बरावर या मूल्य कहलाता था, जिसका अर्थ था उपादान के वरावर परिमाण, 
वाला! । 

वस्निक--लाभ के लिए क्रय-विक्रय करनेवाले और जीविका के लिए उनपर निर्भर 
रहनेवाले जिस प्रकार क्रयिक, विक्रयिक या क्रयविक्रयिक कहलाते थे, उसी प्रकार वस्न के सहारे 
जीविका उपाजित करनेवालों को वस्निक* कहते थे। वस्न का अर्थ है विक्री का मूल्य और वस्निक 
का अर्थ हुआ-विक्री से प्राप्त होनेवाले लाभ से जीनेवाला। इस प्रकार, क्रय-विक्रयिक और 
वस्निक पर्यायवाची होने चाहिए थे, किन्तु उनमें अन्तर था। वस्निक विक्री के लिए किसी को 
नियुक्त कर देता था अथवा रुपया लगाकर किसी को दुकान या व्यापार करा देता था। दुकान पर 
विक्रय करनेवाला एक निश्चित रकम पाता था। उसका खर्च निकालकर शेष लाभ वस्निक 
लेता था। इस प्रकार धन लगा देने के वाद क्रय-विक्रय स्वयं न करके केवल 'लाभ का उपभोग 
करनेवाले वस्निक कहलाते थे। कभी-कभी वस्निक व्यापार के लिए एक निश्चित धनराशि 
किसी को देकर लाभ में अपना भाग तय कर लेते थे। यह धन कभी साझेदारी के रूप में दस पाँच 
व्यापारियों के साझे के व्यापार में लगा दिया जाता था और कभी किसी एक ही व्यापारी कौ 
वैत्तिक (४15510८) के रूप में दे दिया जाता था और उस पर होनेवाले लाभ में, अपना अंश 
तय कर लिया जाता था। यह प्रथा वत्तमान कम्पनियों के शेयरों के समान थी, जो शेयर खरीदने 


१, ४-४-९१। 

२. ५-१-४७, ४८, ४९ ॥ 

३. वही । ४ 

४. मूलेतानाम्यमभिमवनीयमपटादीनामुत्पत्तिकारण मूल॑ तेन तदभिमयते शेषीकरियते। 
मूल्यं हि सगुणं मूल करोति। मूलेन समो मूल्यः पटः। उपादानेन समानफल डत्यर्थः 1---४-४-९ १ 
काशिका। 

५, ४-४-१३। 
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वालों को लाभ का अंश वितरित कर देती है। उदाहरणार्थ--लाभ में से पाँच वस्न या भाग पाचे- 
वाळा वस्निकपंचक कहलाता था।' ग्रामीण वसनी शब्द जो कपड़े की सिली हुई और लम्वी, 
कमर में वाँधी जानेवाली रुपयों की थैली के लिए व्यवहार में आता है; वस्न से सम्बद्ध है। 
व्यापारी माल की विक्री का धन उसमें रखते हैं और सुरक्षा की दृष्टि से कमर में बाँध लेते हैं। 

` द्रव्यक--पाणिनि ने द्रव्यक का भी उल्लेख किया है।' द्रव्य को एक स्थात से देशान्तर को 
ले जानेवाला, उठाकर रखने या ढोनेवाला और उत्पन्न करनेवाला द्रव्यक कहलाता था। पाणिनि 


ने इन क्रियाओं के लिए क्रमशः हरति, वहति आवहति का प्रयोग किया है और काशिकाकार . 


ने इनका अर्थ स्पष्ट किया है।' काशिका के अनुसार परदेश को द्रव्य ले जानेवाले की द्रव्यक संज्ञा 
होती है। पाणिनि के 'तद्धरति वहत्यावहति भाराद्‌ वंशादिभ्यः’ सूत्र से यह भी पता चलता है कि 
द्रव्यक वंश (बाँस'), कुटज (छठ याड द्यात ९९८), वल्वज (Eleusine indica) 
( बंबई .), मूल, अक्ष ( घुरी ), स्थूणा ( लट्ठ ) अश्मन्‌ ( पत्थर ), अश्व, इक्ष और 
खट्वादि ले जाते थे। इनमें कुछ द्रव्य अवश्य ही विक्री के लिए ले जाये जाते होंगे। काशिकाकार 
ने हरति का अर्थ चुराना भी स्वीकार किया है। लाभांश लेकर दूसरे देश को जानेवाला, उसे 
चुरानेवाला, लेकर धारण करनेवाला और उत्पन्न करने या कमनिवाला वस्निक था। द्रव्य 
बेचकर लाभ कमानेवाला और उसे लेकर घर लौटनेवाला द्रव्यक भी वस्निक कहा जाता था। 
वस्निक और द्रव्यक का यह अन्तर स्पष्ट समझ लेना आवश्यक है। डाँ० अग्रवाल ने एक स्थान से 
रवाना होने की स्थिति को हरति; मध्य स्थिति को वहति और पहुँचने की स्थिति को आवहति 
मानते हुए व्यापारार्थ वंशादि को परदेश ले जानेवाले को द्रव्यक और उन्हीं स्थितियों से गुजरते 
हुए मूल्य (लाभ-सहित) लेकर लौटनेवाले उसी व्यक्ति को वस्निक माना है। किन्तु, इस कल्पना 
का आधार उन्होंने स्पष्ट नहीं किया है। हरति प्रतिक्रियाओं से तो यह ध्वनि नहीं निकलती। 

व्यापार-मार्ग--मद्र, कश्मीर और गान्धारादि देशों में जाकर व्यापार करने की चर्चा 
पीछे हो चुकी है। द्रव्यक लोग दूर-दूर देशों में माल ले जाते थे और वास्निक के रूप में थैली भर- 
कर लौटते थे। यह तभी सम्भव था, जब यात्रा के सरल साधन उपलब्ध हों। महाभाष्य दूर-दूर 
प्रदेशों को जानेवाले लम्बे मार्गों का उल्लेख करता है। पाणिनि ने पथिक और पथक में अन्तर किया 


है। पथिक साधारण यात्री को कहते थे," किन्तु पथक कुशल यात्री की संज्ञा थी ।' कुछ लोग. 


बराबर यात्रा किया करते थे। उनका व्यवसाय यही रहता था। ये लोग पान्थ होते थे।” पान्थ 


१. ५-१-६। 

२. ५-१-५१। 

३. हरति देशान्तर प्रापपति चोरयति वा। वहत्युत्क्षिप्प घारयति। आवहति उत्पा- 
दयति ।--५-१-५० काशिका। 
४. इण्डिया एज नोन टू पाणिनि, पु० २४१॥ ES 
पु. ५-१-७५। 
६, ५-२-६३॥ | 
७. ५-१-७६। 
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और पथिक सैकड़ों कोसों और योजनों तक घावा मारते थे। लम्बी यात्रा ही व्यापार में लाभदायक 
हो सकती थी। क्रोशशतिक या योजनशतिक पथिक विना सुपथ के यात्रा नहीं कर सकते थे।' 
पाणिनि ने सीधे सरल मार्ग के लिए? 'दण्डमाथ' शब्द का प्रथोग किया है।' रथ, बैलगाडियाँ, 
घोड़े तथा सार्थ इन मार्गों पर दौइते चले जाते थे । रास्ते एक देश (प्रदेश) को दूसरे से जोडते थे । 
इन मार्गों का नःम उन प्रदेशों के नाम पर होता था जहाँतक वे जाते थे। जैसे स्रुध्न जानेवाला भाग 
स्रौष्त कहा जाता था ।' इस मार्ग से द्रव्य तथा पशु आदि खुघ्न से ले जाते और ले आते थे। साकेत 
तथा सुष्न के लिए प्रसिद्ध मार्ग थे ।' ये मार्ग मथुरा से बताये गये हैं। इन मार्गों के किनारे-किनारे 
कूप बनाये गये थे। एक स्थान पर पाटलिपुत्र जानेवाला कोई बतलाता है कि यह जो मार्ग पाटलि- 
पुत्र तक जाता है, इसमें बीच-बीच में कुएँ मिलेंगे।' मथुरा से पाटलिपुत्र जानेवाला मार्ग कौशाम्बी 
हि और साकेत होता हुआ जाता था। इसमें बीच-बीच में पड़ाव थे और लोग निश्चित स्थानों 
पर रुकते एवं विश्राम करते थे। कौशाम्बी और साकेत इस मार्ग के ऐसे ही पड़ाव थे। भविष्यति 
मर्यादावचने$वरस्मिन्‌' (३-३-१३६-) में काशिकाकार ने उदाहरण दिया है कि यह जो मार्ग 
पाटलिपुत्र तक जायगा, उसमें कौशाम्बी के बाद दो बार भोजन करेंगे, अर्थात्‌ दो बार पुरा विश्राम 
करेंगे। यात्री लोग यात्रा पर निकलते समय तैयार खाद्य वस्तुएं साथ ले जाते थे और उन्हें ही 
खाकर दिन काट लेते थे। कई दिन वाद ही कहीं रुककर वे भोजन बनाते-खाते थे। कौशाम्बी के 
बाद दो बार रुकने का उल्लेख मार्गों में यात्रा-विराम का ही द्योतक है। भाष्यकार ने इसी 
उदाहरण में कौशाम्बी के स्थान पर" साकेत का प्रयोग किया था।“ उत्तरपथ भारत का सबसे बड़ा 
व्यापार-मार्ग था, जो उत्तरी पश्चिमी सीमाप्रान्त से पाटलिपुत्र तक जाता था ।' यह मार्ग वत्तंमान 
ग्रांडट्रेक रोड के समान था और देश की प्रायः बड़ी-बड़ी नदियों को पार करता एवं बड़े-बड़े नगरों 
से गुजरता था। रालिन्सन के अनुसार यह अनेक भागों में विभक्त था-सीमाप्रान्त के पुष्करावती 
के: (२८ण८८4०४४) नगर से तक्षशिला, तक्षशिला से सिन्धु पार करता हुआ झेलम तक, झेलम 
| से व्यास और सतलज तक, सतलज से यमुना और यमुना से हस्तिनापुर होता हुआ गंगा तक, 
गंगा से रोडोफा (1२11०0१055) नगर और वहाँ से कलिनिपैक्स (संभवतः कान्यकुन्ज), एवं 
कन्नौज से प्रयाग और प्रयाग से पाटलिपुत्र ।” इस प्रकार यह मार्ग देश के प्रमुख जनपदों तथा 


१. ५-१-७४, पृ० ३३७। ५ 
२. ४-४-३७ काशिका। 
३. ४-३-८५। 

४, १-४-५१, पु० १८१। 

५. १-३-२५, प्‌० ६४। 

६, ३-३-१३३, प० ३२६। 

७. ३-३-१३६, पृ० ३२८। 

८. वही। 

९. ५-१-७७। 
१०. रालिन्सनः इण्टर कोर्स बिटवीन इण्डिया एण्ड दि वेस्टर्न वल्ड, प०४२ तथा दि 

डिस्टन्स बिटवीन दि स्टेजेंज़ आन दि रॉयल रोड, परिशिष्ट, पु० ६४। . र 
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नगरों में होकर निकलता था। देश: के सभी प्रसिद्ध नगर मार्गों द्वारा एक दूसरे से जुड़े 
हुए थे। 

. पथ-भेद--सब मागं एक-से नहीं थे। कोई अधिक चौड़ थे कोई कम। कोई सीघे थे 
और कोई चककरदार। कोई मैदान से होकर जाते थे और कोई कान्तार से होकर। भाष्यकार ने 
इनके भिन्न-भिन्न नाम दिये हैं। उदाहरणार्थ, वारिपथ (जलमागे), जिनमें नौका द्वारा व्यापार 
होता था, जंगलपथ, स्थलपथ, कान्तारपथ और अजपथ। अजपथ इतने संकरे तथा चढ़ाव- 
उतार के होतेः थे कि उनपर अज ही चल सकते थे। वकरे-वकरियाँ दुर्गम-से-दुर्गं म स्थलों पर 
जा सकते हैं। अजपथ नाम संकरेपन तथा दुर्गमता की दृष्टि में रखकर दिया गया था। इसमें 
एक साथ दो व्यक्ति नहीं चल सकते थे। शंकुपथ ढलवे होते थे। इन मार्गों से जानेवाले 
व्यक्ति का तथा लाई गई वस्तु का नाम इन्हीं के आघार पर होता था। यथा: वारिपथिक, जांगल- 
पथिक, स्थालपथिक, कान्तारपथिक, आजपथिक और शांकुपथिक। कान्तार-पथ सम्भवतः साकेत 
से कौशाम्बी, उज्जैन, विदिशा, पण्डरपुर होते हुए भृगुकच्छ तक जानेवाले प्रसिद्ध व्यापार-मार्ग 
का नाम होगा। हो सकता है, वन में होकर जानेवाळे मागं की यह सामान्य संज्ञा हो। मिच और 
महुए स्थल-पथ से लाये जाते थे, इसलिए इन्हें स्थालपथ कहते थे ।१ | 

देवपथादिभ्यश्च' (५-३-१००) सूत्र में सूत्रकार ने देवपथ का भी उल्लेख किया है 
और आदि में पूर्वोक्त पथों के अतिरिक्त रथपथ; करिपथ, राजपथ, सिहपथ और हंसपथ को 
भी परिगणित किया है। रथपथ का ही दूसरा नाम रथ्या था।' करिपथ खुले मार्ग होते थे, जिनके 
ऊपर वृक्षों की डालें झुकी नहीं रहती थीं। राजपथ शासन द्वारा निमित पक्के मार्ग थे। हंसपथ 
शब्द आकाश के लिए व्यवहृत होता था। देवपथ का अर्थ ऊँचा आकाशीय मार्ग था। वाद में 
लाक्षणिक रूप से उसका प्रयोग रक्षा-दुगं के सबसे ऊँचे भाग या प्राकार के ऊपर के मार्ग के 
लिए होने लगा।* 

मार्ग-व्यवस्था मौयों के समय में ही उन्नत हो चुकी थी। कौटिल्य (अनु० पृ० ५०) के 
अनुसार सड़कें बनवाना राजा के प्रमुख कत्तव्यों में एक था। मैगास्थनीज के अनुसार हर दस 
विरामों (४४४८४) के बाद सड़कों के किनारे दुरी-दर्शक तथा मार्ग-निर्देशक पत्थर लगे थे। 
प्लिनी के अनुसार इस मागे की दूरी तथा पड़ाव इस प्रकार थे-- 

१. बेटो (8०००) और डियोग्नेटस (101081८५०५) नामक सिकन्दर के सर्वे अधि- 
कारियों द्वारा पुष्करावती (?९८ण८८०७४४) से व्यास (1855) तक नापी गई द्री 
(क) पुष्करावती से तक्षशिला-६० मील, (ख) पुष्करावती से वितस्ता या झेलम तक-१२० 
मील, (ग); पुष्करावती से व्यास तक- ३२० मील थी।' 


१, ५-१-७७, पु० ३३८। 

२. वही। 

३. ५-१-६, पृ० २९८। 

४, अर्थशास्त्र, अधि० २, अ० ३। 
५. प्लिनी, १-६-२१ । 
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२. व्यास से गंगा के मुहाने तक सेल्यूकस निकेटर ($86८ए८०४ 1४11:४४०7) द्वारा 
मापी गई दूरी-(क') व्यास से हेसीड्रस (#८५०7५) तक १६८ मील, (ख) हेसीड्रस से 
यमुना तक १६० मील, (ग) यमुना से गंगा तक ११२ मील, और (ख) गंगा से रामगंगा 
(Rhodaphe) तक ११९ मील थी। 

इस समय नौ-वाणिज्य खूब उन्नत था। 'नावो द्विगोः” (५-४-९९-) सूत्र अनेक नावों के 
समाहार (समूह) का सूचक है। उक्त सूक्त पर काशिकाकार ने द्विनावधनः, पञ्चनावप्रियः, 
पञ्चभिनौंमिः क्रीतः पञ्चनौः, दशनौः आदि जो उदाहरण दिये हैं, वे इस वात के प्रमाण हैं कि 
स्थल-च्यापार के समान वारिपथ से होनेवाला व्यापार भी दूर-दूर प्रदेशों तक बड़ी मात्रा में 
चलता था। वड़े व्यापारी पाँच-पाँच सौ तक नावें रखते थे, जिन्हें वे या तो वाहन-शुल्क लेकर 
माल ढोने के लिए देते थे या स्वयं उनसे माल का यातायात करते थे। भाष्यकार ने जो पाँच सौ 
उड्पों और पांच सौ फलको के तीणं होने का उल्लेख किया है, वह भी इस वात का पोषक है।' 

शुल्क--राज्य व्यापार पर कर लेता था, जिसे शुल्क कहते थे।' एतदर्थ, राज्य की ओर 
से शुल्क-शालाएँ वनी थीं, जो वत्तंमान तटकर गृहों और चुंगी-नाकों के समान रही होंगी। इनका 
अधिकारी शौल्कशालिक होता था, जो निद्चित वस्तुओं पर नियत परिमाण में शुल्क वसूल करता 
था। कर देने के बाद ही कोई वस्तु विक्रय के लिए अहंता-प्राप्त मानी जाती थी। अहंता प्राप्त 
करने की इस क्रिया को अवक्रय कहते थे।* अवक्रय राज्य की आय का साधन था। इसीलिए, 
झुल्क-शालाएँ आय-स्थानों में गिनी जाती थीं।* वे नगर में बिक्री के लिए जानेवाली वस्तुओं 
पर कर वसूल करती थीं। इसके अतिरिक्त आपण-कर, आकर-कर तथा गुल्म-कर लेने की भी 
व्यवस्था थी ।" ये कर धम्य माने जाते थें। शुल्क जवतक व्यापारी पर भार न वंन जाय, तवतक 
धर्म्यं माना जाता था | केवळ दो शत्तै थीं । एक यह कि वह लोकपीडक न हो और दूसरे शास्त्र 
द्वारा निश्चित सीमा का अतिक्रमण न करे। वस्तुओं के विशेषण कई बार उन पर लगनेवाले 
कर के अनुसार भी प्रयुक्त होते थे। 
लोक में शुल्क को कार भी कहते थे।” कार और देय में अन्तर था ।'' देय ऐच्छिक कत्तव्य : 


१. एच्‌० जी० रालिन्सन: इण्टरकोसं बिटवीन इण्डिया एण्ड दि वेस्टन वल्ड, पु० ६४। 
२. ५-१-५९, पू० ३३३। 
३. ५-१-४७, पू० ३२३। 
४. ४-३-७५ काशिका। 
५. अवक्रोगीते$नेनेत्यवक्रयः पिण्डक उच्यते। शल्कशालाया; अवक्रयः शौल्कशालिकः, 
नन्वक्रयोपि धम्यंमेव ? नेतदस्ति छोकपीडया धर्मातिक्रमेणाप्यवक्रयोभवति--४-४-५० काशिका। 
६. ४-३-७५ काशिका । 
७, ४-४-५० काशिका। 
८. वही। 
९. ५-१-४७, पु० ३२३। 
१०. ६-३-१०, पू० ३०३। 
११. ६-३-१० काशिका । 
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था और कार अनिवार्य। भारत के पूर्वीय प्रदेश में लगनेवाले कुछ विशिष्ट करों का संकेत 'कार- 

नाम्नि च प्राचां हलादौ' (६-३-१०) सूत्र से मिळता है। भाष्यकार ने इस प्रकार के करों में 
एक व्यापारिक कर 'अविकटोरण' का उल्लेख किया है।' भेड़ों के समह पर एक उरण या मेढ़ा 
कर-स्वरूप देना पड़ता था। इसके अतिरिक्त अव्यापारिक प्राच्यकरों में “सूपे शाण' (प्रत्येक 
चूल्हे पर एक शाणः दृषदि माषक' (प्रति चक्की एक माषः), 'हले द्विपदिका' (प्रति हल दो पाद 
कार्षापण) “नदी दोहनी' (प्रतिनाव एक कुण्डी दूध नाव्य कर), 'मुकुटे कार्षापण' (प्रति व्यक्ति या 
प्रति सिर एक कार्पापणः) का उल्लेख कासिकाकार ने किया है। यूथ-पशु अप्राच्य कर था, जिसमें 
प्रति पशुयूथ एक पशु कर-स्वरूप लिया जाता था।' ये कर नियमित नहीं थे। मुकुटे कार्षापण, 
दृषदि माषक एवं हले द्विपदिका या हले त्रिपदिका आकस्मिक आवश्यकताओं के अवसर पर लगाये 
जाते थे। आजतक गाँव में आवश्यक अवसरों पर इसी प्रकार सामाजिक या स्थानीय शासकीय 
कर लगाये जाने की प्रथा रही है। 

स्पष्ट है कि चुंगी या उत्पादन-शुल्क प्रायः वस्तु या पदार्थ के रूप में लिया जाता 

था, मुद्रा के रूप में नहीं। हाँ, बड़े उत्पादनों पर या तो प्रतिशत निश्चित था या मुद्राएँ 
नियत थीं। 


१. “६-३-१०, पू० ३०३। 
२, वहो, काशिका। 


“0२५० ,०। 


४ 
टी? ५५ | 
dw 


ABN 


he 


10११०1. ४४५ 
(25, ५ |" RR! १ 


न 


2५ 


१ ॥/ = 5. ॥ 
ENR SERN 07) भर 
ळे Wider bs 12 2104 00 हि \ 
ने FN २७०4 ७021 हब ४६४, 


: अध्याय ६ 
तौल, माप ओर नाप 


परिमाण और संख्या--तौल, माप और नाप की परिभाषा करते हुए भाष्यकार ने किन्हीं 
प्रचलित इलोकों को पंक्तियाँ उद्धृत की है: -- 
ऊर्ध्वमानं किलोन्मानं परिमाणं तु सर्वतः । 
आयामस्तु प्रमाणं स्यात्‌ संख्या वाह्या तु स्वतः ॥१॥ 
भेदमात्रं ब्रवीत्येया नैया मानं कुतश्चन ।--५-१-१९, पृ० ३०८ 
और इसपर टीका करते हुए बतलाया है कि उध्वं या ऊपर उठाकर जिससे इयत्ता मालूम 
की जाती है, उसे उन्मान कहते हैं।' चारों ओर से जिससे भार मालूम किया जाय, उसे परिमाण 
कहते हैं; क्योंकि परिमाण में परि का अर्थ है सव ओर से'।'' लम्बाई, विस्तार या फैलाव मालूम 
करने का नाम प्रमाण है।' संख्या इन तीनों से भिन्न है। वह केवल दो वस्तुओं का अन्तर वतलाती 
है, मान नहीं। यह वात अत्यन्त स्पष्ट है कि सींक जैसी छोटी-से-छोटी वस्तु से लेकर अपरिमाण 
पदार्थं तक के भेद-भाव का ज्ञान संख्या से होता है। उदाहरण के लिए दो जगह सेर-सेर भर अन्न 
रखिए। उसका अन्तर न तो उन्मान से मालूम होगा, न परिमाण से; क्योंकि प्रस्थ के पात्र में भरने 
से उनकी ऊंचाई, लम्वाई और चौड़ाई बरावर हो आयेगी। प्रमाण भी उनका अन्तर नहीं वता 
सकता। केवल संख्या से उनका अन्तर मालूम होगा; क्योंकि दोनों प्रस्थों के दानों की संख्या में 
अन्तर होगा। भाष्य की इस परिभाषा के अनुसार तुला से तोलना उन्मान, सब ओर से अर्थात्‌ 
किसी पात्रादि में भर कर भार मालूम करना परिमाण और गहराई लम्वाई आदि की नाप का 
नाम प्रमाण था। 
शब्दों के अर्थ दो प्रकार के होते थे-रूढ और लोक-प्रचलित ।५ शास्त्रज्ञ लोग प्रकरणा- 
नुसार शब्दों का प्रयोग रूढ अथं में करते थे। सामान्य लोगों में उनका प्रयोग व्यापक अर्थ में होता 
था। परिमाण शब्द को भी यही स्थिति थी, इसीलिए पाणिनि-सूत्रों में उसका प्रयोग दोनों प्रकार से 
देखा जा सकता है। कहीं तो परिमाण के अर्थ में संख्या अन्तर्भूत है' और काळवाचक भी और कहीं 


१. ऊध्वं यन्मीयते तदुन्मानम्‌ ५-१-१९, पू० ३०८। 
२. वही। 

३. आयामविवक्षायां प्रमाणमित्येतद्‌ भवति। --वही । 
४, वही। 

५, ३-३-२०। 

४-३-१५६, पु० २३८। 
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दोनों उसकी सीमा से वाहर हैं। उदाहरणार्थं, सव धातुओं से घमू प्रत्यय करनेवाले 'परिमाणाख्यायां 
सर्वेम्यः' (३-३-२०), तथा विकारादि अर्थो में ठक्‌ प्रत्यय करनेवाले 'क्रीतवत्‌ परिमाणात' 
(४-३-१५६) आदि सूत्रों में परिमाण से संख्या का भी ग्रहण होता है; किन्तु 'तदहेति' अथं में ठक्‌ 
प्रत्यय का विधान करनेवाले 'आर्हादगोपुच्छसंख्यापरिमाणादुक्‌ (५-१-१९) सूत्र में परिमाण से | 
संख्या का बोध नहीं होता । इसी लिए, इस सूत्र में संख्या का पृथक्‌ उल्लेख किया गय है। इस सूत्र का 
भाष्य करते हुए पतंजलि ने कहा है- संख्या का उल्लेख पृथक्‌ क्यों किया है? संख्या भी तो परिमाण - 
है। परिमाण का निराकरण करने से संख्या का निराकरण स्वतः हो जायगा। यदि यह वात है, तो 
संख्या का पृथक्‌ उल्लेख इस वात को ज्ञापित करता है कि संख्या अन्य वस्तु है तथा परिमाण अन्य 
वस्तु। इसका फल “अपरिमाणविस्ताचितकम्बलेभ्यो न तद्धितलुकि' (५-१-१९) सूत्र में स्पष्ट 
दिखाई -पड़ता है। इसमें अपरिमाण कहने से अन्य परिमाणबोघक शब्दो का तो बहिष्कार होता 
है, किन्तु संख्या का नहीं। फलतः, दो सौ से क्रीत (स्त्री०.) वस्तु द्विशता या त्रिशता ही कहलाती 
है। नहीं तो इनमें भी डीप्‌ प्रत्यय का निषेध न होता और दृ याढकी आदि के समान द्विशती, त्रिशती 
रूप होने लगते ।' यह सिद्धान्त स्थिर करने के बाद भाष्यकार ने उन सव कठिनाइयों का समाधान 
किया है, जो संख्या को परिमाण से भिन्न मानने के कारण उत्पन्न होती है।' ज्ञापक न हो, तो भी 
यह बात न्यायसिद्ध है कि संख्या केवल दो वस्तुओं में अन्तर बतलाती है।" 
परिमाण शब्द तथा संख्या शब्द पदार्थं की निश्चित इयत्ता का बोध कराते हैं। 
उदाहरणार्थं, जब हम पाँच या सात कहते हैं, तब उनसे पाँच या सात संख्यावाले पदार्थ या पदार्थों 
का बोघ होता है, न उससे कुछ कम और न कुछ अधिक का। इसी प्रकार द्रोण, खारी या आढक न 
अपने से कम और न अधिक के बोधक होते हैं। कुछ शब्द ऐसे होते हैं, जिनसे यथेच्छ वस्तु का बोध 
किया जा सकता है। जाति शब्द तथा गुण शब्द इसी प्रकार के हैं। तेल, घुत कहने से खारी भर 
तैल या घृत का ग्रहण हो सकता है और ्रोण-भर का भी। इसी प्रकार शुक्ल, नील, पीत, हिमालय 
जैसे महान्‌ पदार्थ के लिए भी व्यवहृत हो सकता है और वटबीज के लिए भी। परिमाण और संख्या 
निश्चित इयत्ता के ज्ञापन के लिए हैं। 
इयत्ता मापन के दो प्रकार थे। एक तराजू पर तोलकर और दूसरे किसी खाली पात्र 5 
में भरकर। लम्बाई की माप दण्ड आदि लम्बी वस्तुओं से की जाती थी। जिनसे इयत्ता मापी ` 
जाती थी, उन्हें मान कहते थे। मान का काम अनिर्ज्ञात बस्तु का निर्शान कराना था ।' आ 


१. ५-१-१९, पु० ३०७। क 

२. बही। ५५ 5 अं 

३. न्यायसिद्धमेवैतत्‌। भेदमात्रै संख्या5ह ।--५-१-१९, पू. ३०८॥ 

४. इह केचिच्छब्दा उक्तपरिमाणानासर्थानां वाचका भवन्ति च एते संख्याशब्दाः 
परिसाणशब्दाइच। पञ्च सप्तेत्येकानामव्यपायेत न्‌ भवन्ति। ब्रोणः खार्यादकमिति तेवाधिकिे 
भवन्ति न न्यूने। केचिद्‌ यावदेव तद्‌ भवति तावदेवाहुये एते जातिशब्दा गुणशन्दाइच।- 
१-१-७२, पू० ४५१ or 
५. सानं हि तामानि््ञातार्थमुपादीयते निर्शातमर्थ ज्ञास्यामीति।¬२-१-५५, पु० ३०८। _ 
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उन्मान--तुला या तराजू पर तोलने को उन्मान कहते थे; क्योंकि इसमें वस्तु को उध्वं 
उठाकर उसका भार मालूम किया जाता था। तुला से संमित वस्तु तुल्य कही जाती थी।' जिस 
रस्सी को पकड़कर तुला ऊपर उठाई जाती थी, उसे प्रग्रह या प्रग्राह कहते थे।' कुछ लोग तोलने- 
मापने का व्यवसाय करते थे, जिन्हें माता कहते थे ।' तुला मान का अनिवार्य साधन थी; क्योंकि अन्न 
तो निश्चित मान के पात्रों में भरकर मापा जा सकता था। कपास और लोहे का मापना सम्भव 
नहीं था। समान वजन के होने पर भी दोनों पदार्थों की आकृति या आकार में बड़ा अन्तर होता 
है। समान आकृति के इन पदार्थो के भार में अन्तर होता है। काशिका के उल्लेख से पता चलता 
है कि नन्द राजाओं में से किसी ने सारे देश में समान मानों का प्रचलन किया था।' इसके पूर्व 
भिन्न-भिन्न स्थानों में भिन्न-भिन्न मान प्रचलित रहे होंगे । 

पतंजलि ने मान को द्रौवय, अर्थात्‌ काष्ठ का बना कहा है। यह कथन आयाम नापने- 
वाले दण्डादि तथा अन्न की माप करनेवाले प्रस्थ, द्रोण आदि के विषय में सत्य है। तोलने 
के वाट काष्ठ के नहीं होते थे; क्योंकि वे पानी से भींगकर अधिक भारी हो सकते थे, फट सकते थे 
या सरलता से खण्डित हो सकते थे। अथंशास्त्र ने इसीलिए अयोमय (लोहे के) तथा मागघ- 
मेकलादि पवंतों के पत्थरों (कच्चे पत्थर के नहीं) से वने प्रतिमानों (बाटो) का निर्देश किया 
है। लोहे और पत्थर के मान न तो पानी में फूलकर भारी हो सकते हैं और न सूखकर हल्के। 
इस प्रकार के न फूल्ने और न सूखनेवाले मान और भी किसी पदार्थ के बनाये जा सकते थे।* 
सूत्रकार ने द्रु (काष्ठ) से बननेवाले दो शब्दों द्रव्य और दुवंय का अन्तर स्पष्ट किया है। प्रथम 
दरु के सामान्य अवयव या विकार के लिए प्रयुक्त होता है और द्वितीय विकार-विशेष में मान के ' 
लिए ।” उन्मानों में निम्नलिखित का उल्लेख भाष्य में मिलता है-- 

साष--यह तोल का छोटा वाट था। कृष्णल इससे भी छोटा होता था, जिसका वजन 
एक ग्रेन से कुछ अधिक था । माष का वजन कार्षापण का दह भाग होता था। उरद की साधारण 
फली में १६ दाने होते थे और १६ माष का कार्षापण होता था। इसलिए, उरद को भी माष कहने 
ळगे।* कार्षापण के भार में स्थान-भेद से अन्तर अवश्य होता था, किन्तु माष का वजन सर्वत्र 


~ 


Ce) 


० १-१-९, पृ० १५८। 
३-३-५२ का०। 
१-२-६४, पू० ३७२। 
५-१-११९, पू० ३५४। 
५-२-१४ तथा २-४-२१ काशिका । 
प्रतिमानात्ययोमयानि मागधमेकलशैलमयानि यानिवानोदकप्रपोहास्यां वृद्धिम्‌ 
गच्छेयुरुष्णेन वा ह्वासम्‌ ।-अर्थशास्त्र, अधि० २, अ० १८। 
७. ३-४-१६१ तथा ६२। 
८. पुराकल्प एतदासीत्‌, षोडशमाषाः कार्षापणं घोडशफलाइच भाषञ्च॑वट्यः। 
1१०२-६४, पू० ५९८। 
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समान था। माष 'मीङ्‌ माने धातु से बना है, जिसका अर्थ है वजन मालम करना।' माष 
. सोना तोलने के काम आता था और पाँच कृष्णल के बराबर होता था। चाँदी का माष २ रत्ती के 
बरावर था। 

शाण--शाण का भार महाभारत में 2 शतमान या १२३ रत्ती बतलाया है। पतंजलि- 
काल में शाण ४ माशे का मान था। माष के समान यह सिक्का भी था। इतने ही वजन का ढला 
हुआ सुवर्ण सिक्के के रूप में व्यवहृत होता था। भाष्यकार के समय में सिक्कों में अन्य घातुओं का 
मिश्रण नहीं होता था और प्रत्येक सिक्का शुद्ध घातु रहता था। इसलिए, तोल, मान और सिक्के 
वरावर रहते थे। शाण का अघंभाग भी सिक्के के रूप में व्यवहृत था, जिसे शाणाधं कहते थे। 
भाष्य के अध्यर्वशाण से निष्पन्न रूप इस कथन की पुष्टि करते हैं।१ 

विस्त--सुवणं तोलने का मान था, जो अस्सी रत्ती के बराबर था। ऐसा लगता है कि 
कार्षापण और निष्क के समान विस्त भी कहीं-कहीं सामान्य से वड़ा व्यवहृत होता था। भाष्य 
में विस्त के साथ परमविस्त का उल्लेख इस वात का प्रमाण है।' विस्त को विद्वानों ने सुवण, कर्ष 
और अक्षका पर्याय माना है। इसलिए, इसका वजन भी उन्हीं के बरावर रहा होगा । निम्नलिखित 
मान उन्मान और परिमाण दोनों थे। ये तराजू से तोलने के वाट भी थे और मापने के पात्र 
भी। मापने के पात्र लकड़ी के भी बनाये जाते थे और समचतुर्भाग शिख होते थे, अर्थात्‌ इनकी 
ऊंचाई सव ओर से समान होती थी और इनकी गहराई इतनी होती थी कि निश्चित उन्मान 
भर अन्न समा सके। महाराष्ट्र तथा बम्बई में अभी तक पाव, सेर, पायली (५ सेरः). पात्र-रूप 
सें भी प्रचलित हैं। ये लोहे के होते हैं। 

कुडव--कुडव' अन्नादि तोलने और मापने का वाट तथा पात्र था । यह प्रस्थ का चतुर्थांश 
होता था। पात्र कुडव चार अंगुल चौड़ा और इतना ही गहरा होता था। इसमें १२ तोला या 
मुट्ठी-भर अन्न समाता था। कहीं-कहीं इसे १३॥ घन अंगुल गहरा और कहीं ६४ घन अंगुल गहरा 
बतलाया है। कहीं-कहीं इसकी गहराई १॥ अंगुल और लम्बाई-चौड़ाई तीन-तीन अंगुल मिलती 
है, जिसमें ३२ तोलक या २ प्रसृति भर अन्न समाता था। सामान्यतया कुडव अंजलि के बराबर 
होता था और उसका पर्यायवात्री थी। 

- सुष्टि--मुष्टि भी परिमाण-बोधक थी। शाङ्ग घरसंहिता के अनुसार इसका वजन एक 
पल था। अर्थशास्त्र ने पल का परिमाण १० घरण माना है।* भाष्यकार ने मुष्टि का उल्लेख 
परिमाण के रूप में किया है। उन्होंने समि मुष्टौ' (३-३-३६) सूत्र के भाष्य में कहा है, यह सूत्र 
व्यर्थ है; क्योंकि मुण्टि के परिमाणवाचक होने के कारण 'परिमाणाख्यायां सर्वेम्यः' '(३-३-२०), 


१. १-२-६४, पु० ५९७। 
२. ५-१-३६, पू० ३२०। 
३. १-१-७२, पू० ४५२। 
४. शुष्कसारदारुमयं समं चतुर्भागशिखं मानं कारयेत्‌ ।--अर्थ०, अधि० २, अ० १९। 
५, ५-२-३७, पु० ३७९। 
६. दशधारणिक पलस्‌--अर्थ०, अधि० २, अ० १९। 
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सूत्र से ही घमू प्रत्यय हो सकता है।" मुष्टि नाम मुट्ठी में समाने भर अन्न-परिमाण के आधार 
पर दिया गया जान पड़ता है। अंजलि, शूप आदि परिमाणों के विषय में भी यही बात कही जा सकती 
है। मुष्टि नाम का कोई स्वतन्त्र मान या पात्र था, इसमें सन्देह है। | 
प्रस्थ--पह निश्‍चय ही मान भी था और परिमाण-पात्र भी। यह चार कुडव या अंजलि 
(लगभग ५ छटाँक ) के वरावर होता था। भाष्यकार ने प्रस्थ की परिभाषा देते हुए कहा है कि इसमें 
चान्य समाते हैं।' इससे इसके मापक मात्र होने की पुष्टि होती है। अन्यत्र भी उन्होंने कहा है 
कि प्रस्थ समानाकृति होता है। प्रस्थ-भर अन्न यदि दो जगह रख दिया जाय, तो समानाकार होने 
के कारण उन्मान, परिमाण या प्रमाण इनमें किसी भी प्रकार से अन्तर नहीं मालूम होगा।' 
द्रोण--चार प्रस्थ का एक आढक होता था। भाष्यकार ने अन्न-परिमाण के रूप में 
आढक का उल्लेख किया है । इसे पायली (५ सेर) कहते हैं। 
द्रोण--चार आढक या पसेरी का एक द्रोण होता था। इस प्रकार, इसका वजन वर्तमान 
बीस सेर के बराबर था। कौटिल्य ने दशघरण का एक पल और १८७॥ पल (अन्नमाप) का एक 
द्रोण माना है ।' सामान्यतया १०२४ मृष्टि=२०० पल=१६ पुष्कल=४ आढक=१ द्रोण 
प्रचलित परिमाण थे। सम्भवतः, द्रोण पात्र या द्रोण मान के कम ऊॐंचेपन को लेकर ही नाटी स्त्री 
के लिए द्रोणी शब्द विशेषण के रूप में चल पड़ा। भाष्यकार ने इसी अर्थ में द्रोणीभार्य (नाटी 
पत्नीवाला) शब्द का प्रयोग किया है।* अन्न के अतिरिक्त अन्य भी कई वस्तुओं का मान इन पात्रों 
से मालूम किया जाता था। वेरों की तोल भी परिमाण-पात्रों से की जाती थी।' आज भी दक्षिण 
भारत में वेरो की विक्री इन्हीं मापक पात्रों में भरकर होती है। 
खारी--खारी का परिमाण ३ द्रोण या १॥ शूर्प से १८ द्रोण तक मिलता है। 
यह भेद स्थान-क्कृत है। जैसे, १२० तोले के ४० सेर से ८० तोले के सेर के १४ सेर तक के मन 
आज भी देश में प्रचलित हैं। कहीं-कहीं खारी. ४६ गोणी की वतलाई गई है। अर्थशास्त्र में 
खारी का परिमाण“ १६ द्रोण और चरकसंहिता में ४ द्रोण बतलाया है। अन्न की बड़ी-बड़ी राशियाँ 
खारी से मापी जाती थीं। भाष्यकार ने शत और सहस्र खारी की अन्नरादियों की चर्चा 


१. ३-३-३६, पु० ३०३। 

२ प्रतिष्ठन्ते अस्मिन्निति धान्यानि प्रस्यः--३-३-५८, पु० ३०८। 

३. प्रस्थस्य च समानाकृतेन कुतश्चिद्‌ विश्ञेषो गम्यते न चोन्सानतो न परिमाणतो न 
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४. १-१-७२, पू० ४५१। 
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की है।' खारी से क्रीत वस्तु खारीक कहलाती थी। इसी प्रकार, अध्यर्ध खारीक, द्विखारीक 
आदि उन वस्तुओं को कहते थे, जो डेढ़ या दो खारी परिमाण से क्रीत की गई हो।' प्राच्य 
प्रदेशों के लोग दो खारियों को द्विखार और अधंखारी को अंखार भी बोलते थे।' इससे पता 
चलता है कि प्राच्य लोगों में खारी को खार बोलने की प्रथा थी । 

अन्नराशि प्रायः खारी से तौली जाती थी। भाष्यकार ने कहा है कि.एक कुद्दालक से 


सेकड़ों खारी अन्न उपजाया जाता है। यह कथन भूमि की उवंरता की ओर भी संकेत करता ' 


है। खारी को अष्टिका भी कहते थे।* 

भाष्य में द्रोण, आढक और खारी का उल्लेख अनेक वार साथ-साथ हुआ है। खारी, 
परिमाणविशेष था, मानपात्र, सम्भवतः, नहीं था। द्रोण, खारी आढक तीनों को भाष्यकार ने 
अक्त परिमाण कहा है। इससे इतना स्पष्ट है कि ये तोनों निश्चित परिमाण थे।' ऐसा नहीं कि 
थोड़ा-वहुत कम-अधिक होने पर भी उनके विशिष्ट परिमाण होने में वाधा न आये। एक स्थान 
पर द्रोण और आढक का साथ उल्लेख करते हुए भाष्य में कहा है कि अर्घ है तृतीय जिसमें (दो में), 
ऐसे २॥ द्रोणों को अर्घेतृतीय द्रोण' कह सकते हैं; क्योंकि जिस शब्द का प्रयोग समुदाय के लिए 
हो सकता है, उसका उस समुदाय के अवयव के लिए भी हो सकता है। इसीलिए, द्रोण को भी द्रोण 
कहना उचित है। किन्तु, यह बात उसी अवयव के लिए है, जो उस समुदाय का अवश्य घटक हो। 
दो द्रोण और आधे आढक को अर्घतृतीय द्रोण' नहीं कहते; क्योंकि आढक द्रोण का आवश्यक घटक 
नहीं है, उलटे आढक द्रोण का घटक है । द्रोण खारी का एक अवयव था, इसीलिए खारी में 
एक द्रोण अधिक है या खारी में द्रोण अध्यारूढ है, इस प्रकार के कथन संगत माने जाते थे।* 

परिमाण के आधार पर पात्रों के नाम--इन परिमाणों के आधार पर भोजन पकाने के 
पात्रों तथा खेतों के दाम पड़ जाते थे। उदाहरणार्थ--जिस पात्र में एक द्रोण चावल पक सकते 
थे, उस स्थाली को द्रोणी या द्रोणिकी' कहते थे। इसी प्रकार, आढक से आढकीना, दृयाढकीना, 
आचितीना (आचित=परिमाणविशेष), पात्रीणा (पात्र=परिमाणविशेष) या द्व्याढकिकी, 
आढकिकी, आचितकी, पात्रिकी, अथवा इयाढकी, द्द याचिता, द्विपात्री,द्विपात्रीणा, इयाचितीना* 
आदि। दो,कुलिज (परिमाणविशेष) भर चावल या कोई अन्न जिसमें पक सके, उसे द्विकुलिजिकी, 
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द्विकुलिजीना, द्विकुलिजा, द्वैकुलिजिकी कहते थे ।' प्रस्थ, कुडव, खारी-भर अन्न जिनमें पक सके, 
उन्हें क्रमशः प्रास्थिक, कौडविक एवं खारीक' कहते थे। ये ही शब्द उन पात्रों के लिए भी प्रयुक्त 
होते थे, जिनमें उक्त परिमाणों का अन्न या अन्य चीजें समा सकें। जिन खेतों में प्रस्थ, द्रोण, खारी 
या पात्र भर वीज बोया जाता था, उन्हें क्रमशः प्रास्थिक, द्रौणिक खारीक और पात्रिक कहते थे।' 

कंस-- घरेलू व्यवहार का पात्र था। छोटे और कटोरी कांसे के वनते थे और कांस्य-पात्र 
कहलाते थे। कंस व्यवहार का पात्र जान पड़ता है, जिसका आकार निश्चित होगा, किन्तु चरक 
में कंस का जो परिमाण दिया है, उससे यह साधारण पात्र नहीं, परिमाणविशेष मालूम होता है। 
८ प्रस्थ या २ आढक का एक कंस होता था। कंस से क्रीत वस्तु को कांसिक कहते थे। 

मन्य--मन्य का उल्लेख पाणिनि ने 'कंसमन्थशूपंपाय्यकाण्डद्धिगो' (६-२-१२२) 
सूत्र में किया है। यह परिमाणवाचक है, किन्तु इसका निश्चित परिमाण बतलाना कठिन है। 
कंस और शूर्प के बीच उल्लेख होने से सम्भव है, इन दोनों के बीच का हो। मन्थ मटके के लिए 
भी प्रयुक्त हो सकता है, जिसका आकार मठ्ठा विलोने के मटके के बरावर हो। 

शूर्प--शूर्प दो द्रोण के बराबर होता था। दो शूपं अन्न से क्रीत वस्तु ढिशूर्प और तीन 
से क्रीत त्रिशूपं कही जाती थी ।' भाष्य के उदाहरणों से प्रतीत होता है कि शूर्प का प्रचलन लेन- 
देन में वहुत अधिक था । अघंशूर्प का भी निश्चित परिमाण था और वह भी. क्रय-विक्रय में प्रयुक्त 
होता था। डेढ़ शूपं से क्रीत वस्तु अध्यघं' शूर्प और साढे चार शूर्पं से क्रीत वस्तु अर्घपंचम शूप॑ 
कही जाती थी। द्विशूपं (दो शूर्पो से क्रीत) वस्तु से खरीदी हुई वस्तु को द्विशौपिक, इसी प्रकार 
त्रिशौपिक? कहते थे। 

कुस्भ--छुम्भ और उष्ट्रिका परिमाण थे और प्रतिकाण्ड या प्रतिदण्ड वापबीज निश्चित 
करने में सहायक थे। भाष्यकार ने माष-कुम्भ-वाप* और व्रीहि-कुम्भ-वाप क्षेत्रों का उल्लेख 
किया है। इन खेतों में कुम्भ पर माष या ब्रीहि का बीज पड़ता था। उष्ट्रिका नाम ऊंट के समान 
ऊँची या लम्बी गरदन होने के कारण रखा गया था। दस कुम्भों को वह भी कहते थे ।” कुम्भ 
२० द्रोण के बरावर होता था। कुम्भी इससे बहुत छोटी, सम्भवतः घड़े के वरावर होती थी" 


१, ५-१-५२ तथा ५४। 

२, ५-१-४५ तथा ४६। 

३-१-३, पु० १८। १ ४७ ; 
अध्यारूढो द्रोणः खार्याम्‌ अधिको द्रोणः खार्यामु--५-२-७३, पु० ३९८। 
५-१-२०, प्‌० ३१२। ` 

१-२-२३, प्‌० २१३। 

५-१-२०, पु० ३१२। 

४-१-३, पु० २२। 

९. ८-४-१३, पु० ४८१। 

१०. अर्थशा०, अधि० २, अ० १९। 

११. १-३-७, पु० २७। 
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श्रोत्रिय की निर्घनता प्रकट करने के लिए भाष्यकार ने उसे कुम्भीधान्य कहा है । पाँच उष्ट्रकाओं 
का एक घट होता था।' घट, कुम्भ, कलश पर्यायवाची थे । कुम्भ और कुम्भी लोहे के बनते थे।' 

गोणी--चरण के अनुसार गोणी और खारी पर्यायवाची है। गोणी छोटी बोरी को 
कहते हैं। मामूली टट्टू पर दो गोणी भार लादकर बनिये अनाज बेचने निकलते हैं। गोणी अन्न- 
परिमाण होता है । इनकी माप आज भी बरावर होती है । सम्भवतः एक टट्टू पर लदी दो गोणियों 
के बोझ की गोणी भर अन्न को गोणो कहते हों। गोणी भर्‌ अन्न को गौणो कहते थे ।' इसी 
प्रकार पाँच या दस गोणी भर अन्न पंचगोणी या दशगोणि कहा जाता था ।* 

भार--एक वार में स्वस्थ मनुष्य जितना बोझ ले जा सकता था, उसे भार कहते थे। 
भार ८००० कषं या २॥ मन का होता था। अर्थशास्त्र में २० तुला= १ भार बतलाया गया है।* 
तुला १०० पल की होती थी । यह परिमाण तराजू से एक वार में तोळे गये वजन (५ सेर) के 
लिए था। इस प्रकार की भार २॥ मन का ही सिद्ध होता है। भार एक व्यक्ति द्वारा ले जायें 
जाने योग्य (काँवर द्वारा.) वजन को कहते थे। यह वात भाष्य में उल्लिखित भारवाह* तथा 
भारहार शब्दों से भी पुष्ट होती है। भारवाह को व्यावसायिक लोग वंशभार या वाल्वजभार 
ले जानेवाले वांशभारिक या वाल्वजभारिक कहने थे।” ये कर्मकर श्रेणी के होते थे, जिनका काम 


भारको एक ग्राम से दुसरे ग्राम पहुंचाना होता था। महाभार भार से बहुत बड़ा था, यद्यपि _ 


इसका वजन निरिचित रूप से नहीं बतलाया जा सकता। पाणिनि-सुन्न ६-२-३८ में महाभार का 
उल्लेख है। | Cer | 
आचित--आचित एक गाड़ी भार को कहते थे, जो १० भार या २५ मन के बराबर होता 
था। सम्भवतः, इसी का नाम महाभार था। आचित भार भी सामान्य और विशेष भेद से दो 
प्रकार का होता था। विशेष भार को परमाचित कहते थे ।€ यह अन्तर छोटी-बड़ी गाड़ी के भेद 
के कारण था। जो आचितों से क्रीत वस्तु को द्द याचित, द्व्याचिता (स्त्री०) कहते थे। इसी प्रकार 
द्विपरमाचिता भी प्रयोग होता था। जिसमें आचित भर वस्तु समा जाये, उसे आचितीन 
कहते थे।* 
पात्र, कुलिज, पाय्य, षष्ठक, कम्बल्य, पंचलोहित और पंचकपाल भी परिमाण थे। 
पात्र भर बीज बोने योग्य खेत या पात्र भर अन्न समाने या पका सकने योग्य स्थाली या पात्र को क्रमशः 


१. पञ्चानामुष्टरिकाणां पुरणो घटः--५-२-४८, पु० ३८७। 
२. ४-१-१, पू० १०। 

३. १-२-५०, पु० ५४९। 

४. वही । 

५, अर्थ०, शा०, अधि० २, २० १९। 

६, ३-२-१, पृ० २०१। 
७. ५-१-५० । 

८, १-१-७२, पु० ४५२ ॥ 
९, ५-१-५३। 


३४८ _ पतंजलिकालीन भारत 


पात्रिक एवं पात्रीणा कहते थे। इसी प्रकार, दो कुरिज अन्न रखने या पकाने योग्य पात्र द्विकुलि- 
जिकी', त्रिकुलिजिकी, द्विकुलिजिकीना या द्विकुलिजा कहलाता था।' चरक ने पात्र को आढक 
का पर्याय माना है।* पाय्य वर्त्तमान पायली (बम्बई), पाई (पंजाब), प्या (परिचिमोत्तर-प्रदेश ) 
का प्राचीन नाम जान पड़ता है। षष्ठक' अन्न के षष्ठांश राज-कर मापने का पात्र जान पड़ता है, जो 
द्रोणादि में से कोई हो सकता है। कम्बल्य सर्वाधिक प्रचलित परिमाण के कम्बल में लगनेवाली 
ऊन का परिमाण (पाँच सेर) था। पंचलोहित से क्रीत वस्तु पांचलोहितिक और पंचकपाल से 
क्रीत वस्तु पांचकापालिक कहीं जाती थी।* इनका वास्तविक परिमाण क्या था, निइचयपुवेक “ 
नहीं कहा जा सकता। 
प्रमाण--भाष्यकार के अनुसार आयाम, अर्थात्‌ लम्बाई की माप को प्रमाण कहते हैं। 
यद्यपि, अष्टाध्यायी में एकाध स्थानों पर इसके अपवाद मिलते हूँ, जिनमें प्रमाण में वजन या संख्या 
को भी सम्मिलित कर लिया गया है, फिर भी सामान्यतः प्रमाण का प्रयोग उपर्युक्त अर्थ में ही 
हुआ है। 
ज्य लम्बाई की माप लकड़ी से बने मापको से की जाती थी, जिन्हें द्रुवय कहते थे', किन्तु 
इनके अतिरिक्त अन्य साधनों द्वारा भी लम्बाई मापी जाती थी । भाष्य में आयाम के निम्न- 
लिखित प्रमाणों का उल्लेख मिलता है । 
अंगुलि--यह निम्नतम प्रमाण-बोधक थी। अंगुलि से भी छोटा मापक यव था, तो भी 
उसका प्रयोग व्यवहार में कम होता था। पाणिनि ने प्रमाण-रूप में अंगुलि का उल्लेख किया है।” 
अंगुलि ई इंच के वरावर थी । प्राचीन ग्रन्थकार ८ यव =एक अंगुलि मानते थे। इस प्रकार, यव 
सबसे छोटा प्रमाण था और अंगुलि उसके बाद । 
दिष्टि--अंगूठे और तजंनी को फैलाकर नापने से उनके मध्य की जो लम्बाई होती है, 
उसे दिष्टि कहते थे।” इसे मराठी में टीच कहते हैं, जो परिमाण का ही बोधक है। दिष्टि को 
. प्रादेश भी कहते थे। भाष्यकार ने कहा है कि सत्रह सामिधेनी क्रचाएँ पढ़कर समिधाएँ रखी 
जाती हैं किन्तु एक ही वार सत्रह प्रादेश भर लम्बी समिघाएँ नहीं रख दी जाती ।* 
१. ५-१-५२ तथा ५४। 
२. ५-१-४५ तया ४६। 
३. ५-१-५५, पु० ३२५। 
४. ३-१-१२९, पु० १९४। 
° ५-३-५१। 
« ५-३-३, पृ्‌० ९२७॥ 
« ५-१-२८, पृ० -३१८। ` 
° ६-२-४० तथा ६-२-१२ । 
« ४-२-१६२। 
१०, ५-४-८६। 
११. ६-२-१, पु० २५०। 


१२, सप्तदश प्रादेशमात्रो राशवत्यीः समिघोऽभ्यादधीतेति न सप्तदश प्रादेशमात्रं काष्ठः 
मस्याधीयते--आ० २, पु० ६२। 
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वितस्ति--वितस्ति' का प्रमाण वारह अंगुल था। इसी से बीत या बीता बना है। 
अंगुष्ठ और द्विगुनी को फैलाने से मध्य की लम्बाई वितस्ति या वालिइत होती है। एक इलोक- 
वात्तिक में तथा अन्य सूत्रों के भाष्य में उदाहरण रूप से दिष्टि' और वितस्ति' का उल्लेख हुआ है । न 
दो या तीन वितस्ति लम्वी वस्तु को द्विवितस्ति या त्रिवितस्ति कहते थे।* इसी प्रकार आयाम के 
प्रमाण के लिए ही भाष्य में त्रिदिष्टि, द्विदिष्टि' और दिष्टि-मात्र शब्दों का उल्लेख मिलता है। 
स्वयं सूत्रकार ने दिष्टिवितस्त्योशच' (६-२-३१.) में इन प्रमाणबोधक शब्दों का ग्रहण किया है। 
दष्टि और वितस्ति के लगभग प्रमाणवाली वस्तु को दिष्टि-मात्र और वितस्ति-मात्र कहते थे।* 35 

अरत्नि--कुछ लोगों के मत से मुठ्ठी बन्द हस्त को अरत्नि कहते थे। यह २४ अंगुल की ची 
होती थी । भाष्य में पंचारत्नि, दशारत्नि” का उल्लेख है। एक स्थान पर कहा है कि सत्रह मंत्र न 
पढ़कर सत्रह समिधाएँ यज्ञकुण्ड में रखी जाती हैं। पर, सत्रह अरत्नि लम्बी एक ही समिधा सबके ठ 
बदले नहीं रख दी जाती। इससे यह स्पष्ट है समिघा की लम्वाई एक अरत्नि होती थी।* अरत्नि ho 
का मूल अर्थ कोहनी था। ऋग्वेद (८-८०-८) तथा ऐतरेय ब्राह्मण (८-५) में भी इसका उल्लेख | 
है। कोहनी से अंगुल्यग्रभाग तक का प्रमाण अरत्नि था। र 

शम या हस्त--दो वितस्ति को शम या हस्त कहते थे।' दो और तीन शम लम्बी वस्तु बट 
द्विशम और त्रिशम कही जाती थी । लगभग एक शम लम्बी वस्तु को शम-मात्र कहते थे!" क 

दण्ड--चार शम या हस्त का एक दण्ड होता था । 

काण्ड--एक दण्ड लम्बा और एक दण्ड चौडा, अर्थात्‌ १६ हाथ क्षेत्रफल की भूमि काण्ड 
कहलाती थी। यदि क्षेत्र न हो, तो १६ हाथ लम्बी रज्जु या अन्य वस्तु काण्ड-प्रमाण मानी जाती 
थी । यदि दो-तीन काण्ड की क्षेत्र-मर्यादा होती, तो उसे द्विकाण्डा या त्रिकाण्डा क्षेत्रभक्ति कहते 
थे, किन्तु यदि इसी प्रमाण की रस्सी होती, तो उसे द्विकाण्डी रज्जु कहते थे। क्षेत्रभक्ति शब्द खेत 
की लम्वाई-चौड़ाई=क्षेत्रफलवती भूमि के लिए प्रयुक्त होता था ।'' इस प्रकार, यदि लम्बाई 3 
की दृष्टि से देखें तो दण्ड और काण्ड दोनों बराबर (४ हाथ.) थे। इसीलिए, बालमनोरमा ने क 
उन्हें पर्यायवाची मान लिया है, यद्यपि दोनों में अन्तर है। इस पर्यायवाचिता के ही कारण 


१. ६-२-१, पृ० २५०। 

२. वही । 

३. ५-२-३७, पु० ३७८, ७९। 

४. वहो। 

५, बहो । 

६. वही 

७. २-१-५, पू० (३०१ । 

८. आ० २, पृ० ६२। 

९, ५-२-३७, पु० ३७८। | 

१०. बही। 3 
११. ४-१-२३ काशिका । 
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कुछ विद्वानों ने शम को सोलह हाथ माना है। वास्तव में, दण्ड केवल आयाम का बोधक है और 
काण्ड आयाम ?८ विस्तार का। 
. रज्जु- खेतो को नापने के लिए रज्जु प्रमाण का व्यवहार होता था। रज्जु की लम्बाई 

दस दण्ड के बराबर मानी जाती थी।' दण्ड रज्जु का अवयव था। 

किष्कु--'पारस्करप्रभृतीनि च संज्ञायाम्‌' (६-१-१५७) सूत्र के भाष्य में किष्कु का भी 
उल्लेख है। काशिका ने इसे प्रमाण कहा है। किष्कु २४ अंगुष्ठों की चौड़ाई-भर का प्रमाण था । 
अर्थशास्त्र के अनुसार इसका साधारण प्रमाण ३२ अंगुल था। किष्कु कर या हस्त के लिए भी 
व्यवहृत होता था । ' र 

नल्व--४००किष्कु का एक नल्व होता था, जिसका प्रमाण लगभग एक फर्लांग था। 
महाभाष्य में नल्व का उल्लेख नही है। 

क्रोश--क्रोश की चर्चा भाष्य में कई वार आई है । लम्बी दूरी की माप क्रोशों से की 
जाती थी। क्रोश बहुत प्रचलित प्रमाण था । भाष्यकार ने 'क्रोस भर सोता है, वनराजि क्रोश भर 
रमणीय है, नदी क्रोशा भर टेढ़ी है',' ऐसे दूर या देध्यं-दर्शक प्रसंगो में क्रोश शब्द का ही उपयोग 
किया है। यात्री लोग कोशों के द्वारा ही यात्रा की लम्बाई का अनुमान करते थे । सौ क्रोश चलने- 
वाला क्रोशशतिक कहलाता था । जिस व्यक्ति का अभिनन्दन सौ क्रोश से पहले से करना चाहिए, 
एसे भिक्षु या महात्मा को क्रोशशतिक कहते थे।' सैनिक एक क्रोश की दूरी से वाण का निशाना 
मारने का अभ्यास करते थे। 

गव्यूति--दो क्रोश की लम्बाई को गव्यूति कहते थे।" परिमाण अर्थ में ही गव्यूति शब्द 
का प्रयोग होता था, अन्यथा गोयूति शब्द का व्यवहार होता था। रॉथ के अनुसार ऋग्वेद में 
गव्यूति (१-२५-१६, ३-६२-१६) पशु को चराने के लिए छोड़ी हुई घास की भूमि का नाम है। 
वहीं से इसका व्यवहार दूरी नापने के लिए प्रारम्भ हुआ। पंचविशन्नाह्मण (१६-१३-१२) में 
यह शब्द दूरी की नाप के लिए प्रयुक्त है। 

योजन--दो गव्यूति या चार क्रोश को योजन कहते थे। योजन ४ गोरुत का होता था।' 
इस प्रकार क्रोश और गोरुत का परिमाण बराबर था। अर्थशास्त्र ने ४ अरत्नि=१ दण्ड या 
घनु: (बढ़ई की माप), जो १०८ अंगुल का होता था, माना है और १००० धनु: का एक गोरुत . 
बतलाया है तथा चार गोरुत का एक योजन।” भाष्य में योजनशत की यात्रा करनेवाले को 
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योजनशतिक कहा है। जिसका अभिनन्दन सहस्न योजन पहले से होना चाहिए, ऐसे गुरु आदि के 
भी योजनसहत्तिक विशेषण प्रयुक्त होता था।' साधारण घोड़ा एक वार जुतकर ४ योजन चला 
जाता है, किन्तु अच्छा घोड़ा आठ योजन।' यह कथन भी भाष्य में मिलता है। एक शहर से दूसरे 
शहर की दूरी भी योजनों में नापी जाती थी। जैसे, गवीधुमान्‌ से सांकाइय चार योजन था।' 

ये वस्तु की लम्बाई और चौड़ाई मापने के प्रमाण थे। गहराई या खात-प्रमाण के लिए 
व्यवहृत होनेवाले कुछ शब्द भी भाष्य में मिलते हैं। भाष्यकार ने प्रमाण और ञध्वैमान में भेद 
किया है और 'प्रमाणे दृयसज्दघ्नञ्मात्रच:' (५-२-३७) सूत्र से प्रमाण अर्थ में होनेवाले इयृसच्‌, 
दघ्नच्‌ और मात्रच्‌ में प्रथम दो का ही प्रयोग ऊध्वेमान में माना है। इस सूत्र के इलोक-वात्तिक' 
में तथा 'यत्तदेतेम्यः परिमाणे वतुप्‌" (५-२-३९) के भाष्य में जहाँ उन्होंने प्रमाण, परिमाण 
और संख्या के पृथक्त्व एवं भेद को दुह्राया है, वहाँ प्रमाण और ऊध्वंमान का मेद भी दिखलाने 
की चेष्टा की है। उन्होंने कहा है कि इन प्रमाणबोधक प्रत्ययों में से मैं दो को ही ऊध्व॑मान में 
स्वीकार करता हूँ।* ऊध्व॑मान के तीन माप-दण्ड भाष्य में मिलते हैं- - 

उरु--गहराई मापने के लिए उरु सबसे छोटा प्रमाण था। उर वरावर गहरी परिखा 
या जल आदि को अरुद्वयस,” उरुदध्न या उरुमात्र कहते थे। ८ 

पुरुष--पुरुष, प्रमाण साधारण मनुष्य की हाथ ऊपर उठाने पर जो ऊँचाई होती है, 
उसका बोधक था। पुरुष भर गहरी परिखा को द्विपुरुषी या द्विपुरुषा कहते थे।' एक पुरुष गहराई 
का जल पौरुष, पुरुषद्वयस, पुरुषदघ्न या पुरुषमात्र कहा जा सकता था।” उर 

हस्ती-_ऊर्ध्दमान का सबसे बडा प्रमाण हस्ती था । हस्ती-भर गहराई (ऊँचाई के आधार 
पर) के जल आदि को हास्तिन, हस्तिद्वयस, हस्तिदघ्न या हस्तिमात्र कहते थे। दो हस्तियों के 
लिये द्विहस्ति, इसी प्रकार त्रिहस्ति, द्विहस्तिनी, त्रिहस्तिनी आदि शब्दों का व्यवहार होता था । 
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सुवर्णादि-परिमाण--भाष्यकार ने यत्र-तत्र प्रसंगवश उन अनेक मुद्राओं या सिक्को का 
४30: उल्लेख किया है, जो देश में प्रचलित थीं । किसी विशेष प्रदेश या राजा से इनका सम्बन्ध नथा 
और न उनमें अधिकांश आहत ही थीं। इसलिए वास्तविक अर्थ में इन्हें मुद्रा कह सकता कठिन 
है। ये सोने, चांदी और ताँबे के परिमाणविशेष थे और क्रय-विक्रय के साधन थे, जिनका मूल्य 
उनके वजन के अनुसार रहता था। तीनों धातुओं के सिक्को के लिए उनके वजन की मात्रा निश्चित 
र्र रहती थी, यद्यपि प्रदेश-भेद के अनुसार वे भी कम और अधिक वजन के होते थे। सामान्यतः , 
> स्वीकृत भार के बड़े सिक्कों की महत्ता व्यक्त करने के लिए कभी-कभी उनके पूर्व 'परम' विशेषण 
| का प्रयोग किया जाता था। सुवर्ण के सिक्के प्रायः ढले हुए होते थे। सिक्को के अभाव में उतने 
f परिमाण में सुवणं भी दिया जा सकता था। कोई-कोई राजा अपने विशेष अंकों या 
१ लक्षणो से युक्त सिक्के ढलवाते थे, किन्तु भार-साम्य के कारण उनके मूल्य में अन्तर नहीं 
आता था। 
2; ; निष्क--सुवणं को मुद्राओं में निष्क और सुवर्ण का नाम भाष्य में कई वार आया है। 
हात यों ऋग्वेद, ऐतरेय ब्राह्मण, श्रौतसूत्रों एवं महाभारत में भी निष्क का वर्णन मिलता है। निष्क 
| का व्यवहार कण्ठाभूषण के रूप में बहुत प्राचीन काल से चला आ रहा था। काशिकाकार ने भी 
'हिरण्यपरिमाणघने' (६-२-५५) में 'घने किम्‌?” के प्रत्युदाहरण-स्वरूप “निष्कमाला' 
का उल्लेख किया है । निष्क यद्यपि हिरण्य-परिमाण था, किन्तु माला के रूप में उसके परिमाण 
का कोई मूल्य नहीं रह जाता था। 
निष्क पारिवारिक समृद्धता का मापदण्ड था और क्रय-विक्रय का माध्यम भी। एक 
निष्कवाला सौ निष्को के स्वामी से स्पर्धा का साहस नहीं करता था।' उसकी सामाजिक प्रतिष्ठा 
निष्कों के अनुपात में ही शतनिष्कधन से कम थी। निष्क आढ्यंकरण माना जाता था। जिस 
व्यक्ति या परिवार के पास सौ निष्क होते थे उसे नेष्कशतिका और जिसके पास हजार निष्क होते 
थे उसे नेष्कसहस्तिक कहते थे। वत्तमान लक्षाधीश आदि के समान ये आढ्यतासूचक उपाधियां | 
थीं। शतसहस्राच्च निष्कात्‌' (५-२-११९) इस पृथक्‌ सूत्र का मत्वथ प्रत्यय के लिए प्रणयत 
इस बात का प्रमाण है। यदि नेष्कशतिक और नेष्कसहस्रिक संज्ञा शब्द न होते, तो बहुब्रीहि 
१. ५-३-५५, पु० ४४७। 
नहि निष्कधनः शतनिष्कधनेन स्पर्धते ।--५-३-५५, पु० ४४७। 
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समासान्तपद शतनिष्क, सहस्रनिष्क या मत्वन्त शतनिष्कवान्‌, सहंस्ननिष्कवान्‌ आदि प्रयोग 
सामान्य बन ही जाते। 
निष्क से क्रीत वस्तु की संज्ञा नैष्किक थी।' दो और तीन निष्को से क्रीत वस्तु के लिए 
द्विनिष्क या द्विनैष्किक और त्रिनिष्क या त्रिनेष्किक शब्दों का व्यवहार होता था।' बहुत निष्कों 
से क्रीत वस्तु वहुनिष्क या बहुनेष्किक कही जाती थी।' 
दै निष्क के परिमाण में समय-समय पर अन्तर होता रहा है। कभी उसका भार १६ बड़ी! 
या ३२ छोटी राशियों के दीनार के वरावर था और वह १६ माष के एक कष या सुवर्ण के वरावर 
होता था। कभी उसका परिमाण ४ या ५ पल सोने के वरावर मिलता है। बड़े पल या दीनार 
का मान कभी-कभी १०५ से १०८ सुवर्ण के वरावर मिळता है। कहीं उसका वजन ४ माष और 
कहीं १६ द्रम्भ पाया जाता है। प्रदेश-भेद सें भी मान-भेद संभव था। इनमें अधिकतम भार के 
निष्क को परमनिष्क कहते थे और उससे क्रीत पदाथ, को परमनेष्किक। मनुस्मृति (८-१३७). 
के अनुसार निष्क ४ सुवणं या ३२० रत्ती के बराबर होता था। 
पतंजलि के समय तक आते-आते निष्क का प्रचलन वहुत बढ़ गया था, यहाँतक कि उसके 
चतुर्थं भाग का भी उपयोग होने लगा था। पन्निष्क एक स्वतन्त्र सिक्का था, जिसे पादनिप्क भी 
कहते थे।* पन्निष्क इस स्वतन्त्र शब्द का, पादनिष्क के रहते हुए प्रयोग इस वात का सूचक है। 
यदि यह कथन उचित माना जाय, तो अर्घनिष्क के भी स्वतन्त्र सिक्के के रूप में प्रचरित होने की 
संभावना की जा सकती है। 
सुवर्ण--सुवणं जैसा कि नाम से स्पष्ट है सोने की मुद्रा थी, जिसका भार १ कर्ष या ८० 
गुंजा (लगभग १७५ ग्रेन) के बराबर होता था। सुवं भी समृद्धता का मापक था। काशिका- 
कार ने द्विसुवर्ण घन (जिसकी सम्पत्ति दो सुवणं थे) का उल्लेख किया है, और सुवे को घन तथा 
हिरण्य-परिमाण दोनों माना है। उपर्युक्त परिमाण के सोने के लिए भी पारिभाषिक रूप से सुवण 
शब्द का प्रयोग होता था। भाष्यकार ने डेढ़ सुवणं-मुद्रा से खरीदी हुई वस्तु के लिए अध्यर्घ सुवर्ण 
और अध्यर्धं सौवणिक शब्दों का प्रयोग किया है।* यहाँ अध्यर्ध सुवर्ण शब्द डेढ़ परिमाण सोने के 
लिए ही प्रयुक्त जान पड़ता है; क्योंकि अर्थ-सुवर्ण की मुद्रा का भाष्य में और कोई उल्लेख नहीं 
मिलता। काशिका में दो सुवर्णो से क्रीत वस्तु को द्विसौवणिक कहा है । 
इस समय सामान्य सोने के लिए हिरण्य शब्द व्यवहार में आता था। यह बात उपयुक्तं 


१. ५-१-२०, पु० ३११। 

२. वही तथा ५-१-३०, पु० ३२०। 
३. वही। 

४. ५-१-२०, प्‌० ३११। 
५. ६-३-५६, पु० ३८८। 
६. ६-२-५५ काशिका। 
७. ५-१-२९, पू० ३१९। 


% 
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सूत्र 'हिरण्यपरिमाणघने' (५-२-५५) तथा भाष्य के अधिनइच राजानो हिरण्येन भवन्ति, न च 
प्रत्येक दण्डयन्ति' (१-१-१, वा० १२, पृ० १०३) से स्पष्ट होती है। यहाँ 'गर्गाः शतं दण्ड्यन्ताम्‌' 
(वही) के 'शतं में मुद्रा तथा हिरण्य से सामान्य सोने का भाव स्पष्ट ही है। इसी प्रकार एक स्थान 
पर कहा है कि जितने हिरण्य से दो द्रोण धान्य मिल सकता है, उतने धान्य और जितने हिरण्य से 
एक हजार घोड़े मिलते हैं, उतने हिरण्य से घोड़े खरीदता है।' यहाँ तो स्पष्ट ही हिरण्य शब्द का 
प्रयोग किसी निश्चित मुद्रा के लिए न होकर सामान्य सुवर्ण के लिए ही है। इसी अर्थ में भाष्य 
में अष्टापद शब्द भी मिलता है। 


रांजत मुद्राएँ 


दातमान--राजत मुद्राओं में शतमान सबसे वडा था, जो १०० रत्ती के वराबर होता 
था। यह वात इसके नाम से ही सिद्ध है। वैदिक साहित्य में 'मान' कृष्णल या रत्ती के अर्थ में 
व्यवहृत हुआ है। वैदिक साहित्य से शतमान के सुवणं-मुद्रा होने का भी पता चलता है, किन्तु 
शतपथ ब्राह्मणः से ही उसका राजत तथा १०० क्रृष्णल भर होना भी मालूम होता है। कुछ विद्वान्‌ 
तक्षशिला के भिड़ टीलों पर जाजे मार्शल द्वारा पाये गये टेढ़े शलाका-खण्डों को राजत शतमान 
मानते हैं। मन्‌ ने शतमान का वजन १० घरण या ३२० रत्ती माना है। पतंजलि ने डेढ़ शतमान 
से क्रीत वस्तु को अध्यघं शतमान तथा अध्यर्घं शातमान कहा है। इसी प्रकार, दो शतमानों से क्रीत 
पदार्थं को द्विशतमान या दविशातमान वतलाया है। 

शाण--शाण चाँदी का सिक्का था, जिसका वजन महाभारत के आरण्यक पर्व के अनुसार 
शतमान होता था। इस प्रकार, शाण १२॥ रत्ती या २२॥ ग्रेन का प्रचरित जान पड़ता है। 
चरकसंहिता में शाण को सुवर्ण या कर्षं के वरावर बतलाया है।* इस प्रकार, इसका वजन २० 
रत्ती के वराबर ठहरता है। चरक के इस कथन से शाण सोने का सिक्का मालूम होता है। 
पाणिनि ने 'परिमाणान्तस्यासंज्ञााणयोः' (७-३-१७) सूत्र में शाणको परिमाण मानते हुए उसके 
वहिर्भाग के लिए 'असंज्ञा शाणयोः' कहा है। काशिका ने इस सूत्र में प्रत्युदाहरण के रूप में द्वाभ्यां 
शाणाम्यां क्रीतं द्वैशाणम्‌, त्रेशाणम्‌' कहा है। क्रयण सिक्कों से ही सम्भव था। तव शाण सिक्का 
भी था और परिमाण भी ? और क्या एक ही वस्तु सिक्के और परिमाण दोनों का काम देती थी ? 
पाणिनि और काशिका वृत्ति दोनों को मिलाकर देखने से तो यही पता चलता है। वात यह है कि 
मुद्रा के रूप में प्रचलित ये सारे सिक्के तोल के आघार पर बने थे। प्रत्येक सिक्के का एक निश्चित 


१. द्रोणेन हिरण्येन धान्यं क्रीणाति, साहस्रेण हिरण्येनाइवान्‌ क्रोणाति (--२-३-१८, 
पु० ४२०। 
२. ` तस्य त्रीणि शतमानानि हिरण्यानि दक्षिणा।--शत० ब्रा० ५-५-५-१६ । 
३. ५-१-२९, पु० ३१९॥ 
४. शत० ब्रा० १३-४-२-१०। 
५. मनु० ८-१३७। 
६° महाभारत, प्रा० पर्व १३४-१४। 
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वजन था। सिक्को के साथ-साथ लाक्षणिक रूप में उनके निश्चित वजन की भी वही संज्ञा बन 
गई। शाण यदि १२॥ रत्ती का होता था, तो उसे तोलनेवाला १२॥ रत्ती का बाट (भार) भी 
मान का एक घटक वन गया और वह तथा उतने ही वजन का सोना या चाँदी भी शाण कहलाने 


लगा । कभी-कभी ये सिक्के स्वयं मानों के रूप में व्यवह्ृत होते थे, जिस प्रकार आज रुपया और. 


उसके अंश मान का काम देते हैं। पाणिनि ने उसी अर्थ में शाण को परिमाण कहा है, जिस अर्थ 
में रुपये को एक तोला परिमाण कहते हैं। मुख्य रूप से शाण सिक्का ही था । भाष्यकार ने इसी 
रूप में उसका उल्लेख किया है। सुवणं के विषय में यही वात कही जा सकती है ।' यथा, डेढ़ शाण 
से क्रीत वस्तु अध्यर्धशाण या अध्यर्घशाण्य, पांच शाणो से क्रीत पंचशाण या पंचशाण्य, दो शाणों 
से क्रीत द्विशाण, द्वैशाण या दवैशाण्य एवं तीन शाणों से क्रीत वस्तु त्रिशाण, त्रैशाण या त्रैशाण्यः। 
प्राच्य प्रदेश में हर चूल्हे पर शाण कर-स्वरूप लिया जाता था। जिसे सूपेशाण कहते थे। यदि किसी 
परिवार की भूमि या परिवार संयुक्त भी होता, किन्तु भीतरी बँटवारा हो गया होता और भोजन 
अलग-अलग वनता होता, तो प्रत्येक विभक्त परिवार को कर देना होता था।' 

कार्षापण--पाणिनि-काळ में पण्‌ धातु का अर्थ क्रय-विक्रय तथा व्यवहार करना था। 
लेन-देन की क्रिया पणन कहलाती थी और क्रय-विक्रय की वस्तु पण्य। जिस वस्तु से दूसरी वस्तु 
खरीदी जाती थी, उसे पण कहते थे। पण या लेन-देन, क्रय-विक्रय या व्यवहार का माघ्यम। पहले 
वस्तुएँ, फिर सोना, चाँदी-तांवा आदि घातुएँ और वाद में इनसे ढले सिक्के, पण का काम देते थे। 
जो सिक्का सवसे अधिक प्रचलित था, वही धीरे-धीरे पण रह गया और शेष ने विशिष्ट नाम प्राप्त 
कर लिये। कार्षापण का पण मुद्रा के इसी विकास की ओर संकेत करता है। 

कार्षापण विवेच्य काल की सर्वाधिक व्यवहूत मुद्रा थी। कार्षापण सुवर्ण का भी चलता 
रहा। बाद में इसी परिमाण का सिक्का सुवर्ण कहलाने लगा । ताँबे का भी कार्षापण बनता था। 
यद्यपि प्रचलन राजत कार्षापण का ही विशेष था। कौटिल्य ने इसके लिए 'पण शब्द का प्रयोग 
किया है। कार्षापण यदि चाँदी का होता, तो उसका वजन सोलह माष के बराबर होता था। 
यही बात सुवणं कार्षापण के संबंध में रही थी, किन्तु पतंजलि के समय में या तो सुवणंमाष का चलन 
बन्द हो गया था या सुवणं कार्षापण का अथवा दोनों का। यह भी संभव है कि इनके आनूपातिक 
मूल्य में अन्तर हो गया हो। भाष्यकार ने माष (उरद) नाम पड़ने के विषय में एक आचार्ये का 
कथन उदूघृत किया है कि पुराने समय में सोलह माष का एक कार्षापण होता था और सोलह 
ही दाने उरद की फली में होते थे। इस सादृश्य से उरद का नाम माष पड़ गया ।' उक्त कथन में 
'प्राचीन.काल' शब्द भाष्यकार के समय में बदले हुए माष और कार्षापण के आनुपातिक मूल्य की 
ओर इंगित करता है। फिर भी, माष कार्षापण का घटक था। भाष्य में माष और कार्षापण के 


१, ६-२-५५। 
६-३-१० काशिका। 
३. ५-१-३५, प्‌० ३२०॥ 


साषदांवदयः। तत्र संख्या सासान्यात्‌ सिद्धम्‌ (--१-२-६४, पु० ५९८। 


४, अपर आह- पुराकल्प एतदासीत्‌ षोडशमाषाः कार्षापणम्‌ । षोडश फलाइच 
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अवयवायविसम्वन्ध का कथन बार-बार हुआ है, यद्यपि वे समानजातीय नहीं थे। इसलिए सौ 
से ग्यारह अधिक होने पर 'एकादशशतं माषाणाम्‌' प्रयोग तो होता था, किन्तु यदि सौ कार्पापणों 
में ग्यारह माष अधिक हुए, तो उनके लिए उक्त प्रयोग तो होता था, किन्तु यदि सौ कार्षापणों में 
ग्यारह माष अधिक हुए, तो उनके लिए उक्त प्रयोग नहीं हो सकता था। 'वजन' के आगे 'उ' प्रत्यय 
होने के लिए दोनों का समानजातीय होना आवश्यक था ।' एक स्थान पर भाष्यकार ने कहा है-- 
“इस कार्षापण से इन दोनों को एक-एक माष दो। देनेवाला एक-एक माष देकर पूछता है कि शेप 
का क्‍या करूं? यदि उससे फिर कहा जाय कि यह कार्षापण इन्हें माष-माष करके दो, तो वह माष- 
माष करके उन्हें देकर चुप बैठ जाता है। इससे यह स्पष्ट' है कि माप और कार्पापण का निकट 
सम्बन्ध वत्तंमान आने और रुपये जैसा था। एक-एक माष करके या एक-एक कार्षापण करके देने 
का उल्लेख भाष्य में अन्यत्र भी मिलता है।' जो कार्षापण के अन्य अवयवों की अपेक्षा माप से 
उसका अधिक निकट व्यहारिक सम्वन्ध सूचित करता है। 
कर्षापण शब्द का प्रयोग पुल्लिग और नपुंसकरिग दोनों में होता था। उसका व्यवहार 
व्यापक था। भाष्यकार ने प्रसंगवश कहा है कि यह वही कार्षापण है, जो मथुरा में लिया था।'' 
संभवतः, यह वात पाटलिपुत्र में कही गई है, जो इस मुद्रा के व्यापक प्रचार का द्योतक है। वास्तव 
में, यही इस काळ की सर्वाधिक प्रचलित मुद्रा थी। कार्षापण से क्रीत वस्तु कार्षापणिक या 
कार्षापणि (स्त्री ०) कही जाती थी ।* प्रति का प्रयोग भी कार्षापण के अर्थ में होता था और प्रति से 
क्रीत वस्तु की प्रतिक या प्रतिकी (स्त्री०) संज्ञा थी, किन्तु यदि एक से अधिक कार्षापण से वस्तु 
का क्रम किया जाता, तो उस वस्तु के दो विशेषण हो सकते थे। उदाहरणार्थ, डेढ़ कार्षापण से 
क्रीत वस्तु अध्यर्घकार्षापण या अध्यर्घेकार्षापणिक कही जा सकती थी। न 
काशिकाकार ने कार्षापण को ही प्रति आदेश. का विधान कर अध्यर्ध कार्षापणिक, 
द्विकार्षापणिक और त्रिकार्षापणिक के स्थान पर अध्यधंप्रतिक, द्विप्रतिक और त्रिप्रतिक रूप मान 
“लिये हैं। यह इस बात का द्योतक है कि काशिका काल तक आते-आते ' कार्षापण के अर्थ में 
प्रति शब्द का प्रचलन बन्द हो गया था और विद्वान्‌ इसे स्वतन्त्र शब्द न समझकर आदिष्ट शब्द 
मानने लग गये थे। 


१. तदस्मिन्नधिकमिति दशान्ताड्डः; इह कस्मान्न भवति एकादश माषा अधिका 
अस्मिन्‌ कार्षापणशते समानजाता अधिक इष्यते ।--५-२-४५, पु ३८२। 

, २. अस्मात्‌ कार्षापणादिह भवद्भ्यां साषं देहि। भवद्भ्यां माषं माषं देहि। माषं 
साषमसो दत्वा शेषं पृच्छति किमतेने क्रियतामिति। यः पुनरुच्यते इदं कार्षापणमिहभवदुभ्यां 
माषं माषं देहीति माषं माषमसौ दत्त्वा तृष्णीमास्ते । --८-१-१२, पृ० २७५। 

३. ८-१-१, पु० २५८। 

४. २-४-३१, पु० ४७७। 

५. ५-१-२५, पु० ३१६। 

६. २-१-७ प्‌० ४४७। | 
७. वही। 
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पाणिनि और पतंजलि ने अनेकदा शतसहस्त्रादिसंख्यक मुद्राओं का उल्लेख किया है, 
किन्तुं मुद्रा का नाम नहीं दिया है। यथा 'शतमानविशतिकसहल्रवसनादणू' (५-१-२७ ) में 
सहस्र से क्रीत वस्तु साह्न; 'बिशति त्रिशद्म्यां ड्वुन संज्ञायाम्‌’ (५-१-२४) में विशति से क्रीत 
विशंत्क, त्रिशत्‌ से क्रीत त्रिशत्क (भाष्य पृ० ३१५) के उदाहरण; शताच्च ठन्‌ यवावशते' 
(५-१-२१) में शत से क्रीत शत्य शाटकशत; (भा० पृ० ३१३) पञ्चभिः क्रीतं पत्चकम्‌ (भाष्य, 
५-१-३७ पु० ३२१) तथा 'विभाषाकार्पापणसहस्राभ्याम्‌' (५-१-२९) के अध्यर्धं साहस, 
द्विसाहस्न, त्रिसाहस्न आदि प्रयोगों में मुद्रा के नामोल्लेख से विरहित संख्याएं कार्षापण (राजत) 
की बोधक हैं। संस्कृत, साहित्य में कार्पापण का उल्लेख किये विना 'देवदत्त के सौ उधार हँ आदि 
प्रयोग चल पड़े थे, जो इस वात के प्रमाण हैं कि इनका प्रयोग सर्वाधिक होता था। स्वयं भाष्यकार 
ने विना मुद्रा का नामोल्लेख किये साधारण चर्चा-प्रसंग में प्रायः संख्या-पात्र का उल्लेख कर दिया 
है। धनःप्रसंग में उल्लिखित संख्या में कार्षापण अन्तनिहित-सा माना जाता था। चाँदी के 
कार्षापण में सोलह पण होते थे, जिनके वदले १२८० कौडियाँ मिलती थीं। तांबे का कार्पापण 
८० रत्ती या १७६ ग्रेन का होता था। 

विशतिक और त्रिशत्क--पोडश माष के कार्षापण के अतिरिक्त दो प्रकार के अन्य 
कार्षापण भी प्रचलित थे, जिनका वजन क्रमशः बीस और तीस माष के बरावर था। प्राचीन 


कार्षापण सोलह माष के ही होते थे, किन्तु वाद में किसी-किसी प्रदेश में, सम्भवतः मगध और: 


पांचाल में तत्कालीन राजाओं ने उनसे बड़े परिमाण के कार्षापण प्रचलित किये। भाष्य का 
उपर्युक्त कथन कि 'किसी विद्वान्‌ का कहना है कि प्राचीन काल में सोलह माषक का कार्षापण 
होता था',' इस बात की पुष्टि करता है। “विशति विशदूम्यां ड्वुन्‌ संज्ञायाम' (५-१-२४) में 
भाष्यकार ने त्रिशत्क और विशतिक को संज्ञा माना है और इनकी निष्पत्ति पर विचार किया है। 
पाणिनि ने भी 'शतमानविशतिकसहस्रवसनादण्‌” (५-१-२७) में विशतिक का उल्लेख किया 


है। विशतिक से क्री वस्तु वैंशतिक और अध्य, द्वि तथा त्रिविशतिक से क्रय की हुई वस्तु अध्ये 


विशतिकीन, द्विविशतिकीन तथा त्रिविशतिकीन कही जाती थी। बाद में इन मुद्राओं का 


प्रचलन बन्द हो गया। 

अर्घ और भाग--ये दोनों कार्षापण के अर्ध भाग के बराबर सिक्के परस्पर पर्यायवाची 
थे। आज भी हिन्दी में रुपये के अर्ध भाग को अघेली कहते हैं। अर्थ और भाग का उल्लेख क्रमशः 
'पुरणार्घाटुन'' (५-१-५८) तथा भागाद्यच्च' (५-१-४९) सूत्रों में हुआ है। जिसके लिए 
अर्ध और भाग मुद्राएं शुल्क, वृद्धि, लाभ या उपदा में दी जाती हों, उस धनराशि को अधिक 
तथा भाग्य या भागिक कहते थे। आधिक शब्द का प्रयोग स्वतन्त्र होता है। अर्घ के पूर्व 
और कोई शब्द नहीं जोड़ा जा सकता। जिस वस्तु का मूल्य अर्ध (कार्षापण) हो, 


उसे अधिक या अधिकी (स्त्री) कहते थे।' काशिकाकार ने भी अर्घ को रुप्यकार्षापण _ क 


१. देवदत्ताय हतं धारयति।--१-४-३५। ॒ 
२. १-२-६४, पृ० ५९८। 


३. ५-१-२५, पु० ३१६। 
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के अर्घ भाग के लिए रूढ बतलाया' है, जिसका अर्थ स्पष्टतः ही है कार्षापण सिक्का 
हुआ। 
पाद-कार्षापण का १/४ भाग पाद भी स्वतन्त्र सिक्के के रूप में प्रचलित था। कमंकर 
लोगों को एक पाद प्रतिदिन वेतन मिलता था। वे इसी लालच से काम करते थे।' दो-दो पाद को 
द्विपदिकां ददाति’ तथा दो पाद दण्डित होने या दान करने के लिए द्विपदिकां दण्डितः' या 
‘द्विपदिकां ददाति प्रयोग होता था।' दो पाद का चार बार प्रयोग यह सिद्ध करता है कि पाद का 
सिक्का स्वतन्त्र था। अध्यर्घ पाद या द्वि-त्रिपाद से क्रीत वस्तु को अध्यर्थपाद, ढ्विपाद और त्रिपाद 
कहते थे।* 
| कौटिल्य से भी उक्त कथन की भी पुष्टि होती है। अर्थशास्त्र के अनुसार पण, अर्वपण, 
पाद और अष्ट भाग के सिक्के ढाले जाते थे । नीचे की ओर उतरते हुए माषक, अर्धभाषक, काकणी 
और अधंकाकणी के सिक्के ताँवे के वनाये जाते थे, जिनमें उचित परिमाण में अन्य धातुओं का भी 
'मिश्रण रहता था। मिश्रण की विधि के सम्बन्ध में भी अर्थशास्त्र में स्पष्ट आदेश हैं-समुद्राध्यक्ष 
जिसे लक्षणाध्यक्ष कहा है, रजत सिक्कों का निर्माण चार माषक ताँबा तथा एक-एक माष त्रपु, 
सीसादि धातुं मिलाकर मुद्रा वनवाता था ।* 
अष्टभाग--अष्टभाग के स्वतन्त्र सिक्के का संकेत महाभाष्य या अष्टाध्यायी में नहीं 
मिळता। 'पणपादमाषशताद्यत्‌' (५-१-३४) केवल अध्यर्थं तथा संख्यावाची शब्द पूर्व रहने 
पर माष शब्द से आहीय अर्थ में यत्‌ प्रत्यय का विधान करता है। इस प्रकार, अध्यर्घमाष्यम्‌, 
द्विमाष्यम्‌, त्रिमाष्यम्‌ आदि रूप वनते हैं। इससे द्विमाषक सिक्के की कल्पना करना दुरूह है। 
हाँ, माय का सिकके के रूप में प्रचलन इस सूत्र से अवश्य सिद्ध होता है। 
| माष--कार्षापण का सर्वाधिक प्रचलित भाग माष या माषक-था। 'पणपादमाष- 
शताद्यत्‌ (५-१-३४) सूत्र में क्रमशः तीनों, अधिकतम प्रचलित सिक्कों का उनके मूल्य के अनुसार 
उल्लेख किया गया है। माष, सुवणे, चाँदी और ताँवा तीनों का बनता रहा। सुवणं माषक का 
उल्लेख तो महाभाष्य में पृथक्‌ नहीं मिलता। हाँ वह सुवर्ण-कार्षापण का १।१६ भाग होता था, 
जो सुवर्ण का रहता था। सुवर्णं माष का वजन ५ कृष्णल या १७ ग्रेन सुवणं के बरावर था। 
चाँदी का माषक राजत कार्षापण का १६ भाग होता था। जो २-रत्ती या ३: ६ ग्रेन के बराबर 
होता था। रुप्यमाष सिक्के प्रचुर परिमाण में प्राप्त हो चुके हैं । ता म्रमाषक ता म्रकार्षाप्रण का व्‌ 
१. अर्धशब्दो रुप्यकार्धस्य रुढिः ५-१-४८ कालिका तथा भागदाब्दो5पि रुप्यकार्घस्य 
चाचकः।--५-१-४९, वही। 
२. कमंकराः कुर्वन्ति पादिकमहलंप्स्यामहे ।--१-३-७२, पु० ९०। 
३. ५-४-२१, पु० ४८२॥ 
४, ५-१-३४ काशिका । 
कर 2285 पणमर्घपणं पादसष्टभागसिति। पादाजीवं ताम्ररुप्प॑ माषकमर्धमाषकं काकणी- 
सर्धकाकणीमिति। लवणाध्यक्षः चतुर्भागतास्रं रुप्यरपं तीक्ष्णत्रपुसीसाञ्जनानामन्यतमं माष- 
बीजयुक्तं कारयेत्‌ ।- अर्थशास्त्र, अधि० २, अ० १२। ० 
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भाग होता था, जिसका वजन ५ रत्ती रहता था । रुप्यमाषक का ही प्रचलन विशेष था। भाष्य- 
कार ने कहा है कि 'एक माष से वढ़ते-वढ़ते सौ सहस्न कार्षापण हो जाते हैं।'' अर्थशास्त्र के तुलामान 
, अधिकरण के अनुसार ये माप इस प्रकार थे--५ गुंजा या १० माषवीज*- १ सुवर्णमाषक । 
१६ सुवर्णमापक=१ सुवर्णं या कर्षे। ४ कर्ष"5१ पल। ८८ गौर सर्षप १ 'रुप्यमाषक। 
१६ रुप्यमाषक या २० शैव्य वीज= १ घरण। २० चावल= १ मणिघरण।' अधंमाषक, माषक, 
दो मापक, चार मापक और आठ माषक की मुद्राऐ प्रचलित थीं । 


ताम्र सिक्के 


अर्घेमाष--ऊपर कहा जा चुका है कि ताम्र कार्षापण का ५६ माष ता म्रमाषक था, जिसका 
वजन ५ रत्ती होता था। पीछे यह भी कहा जा चुका है कि अर्थशास्त्र में निचले सिक्कों के माव, 
अर्घमाष, काकिणी और अर्घकाकिणी नाम मिलते हैं। उपर्युक्त सूत्र “पणपादमाषशताद्यत्‌ 
(५-१-३४) में अध्यर्थमाष से आहीय अर्थ में यत्‌ प्रत्यय का विधान है, जिससे अध्यर्थ माष्य शब्द 
निष्पन्न होता है। इससे इतना तो स्पष्ट है कि अर्घमाष का अपना स्वतन्त्र अस्तित्व भी था। 
काकिणी--भाष्यकार ने एक काकिणी से क्रीत वस्तु के लिए काकिणीक तथा डेढ़ काकिणी 
से क्रीत वस्तु के लिए अध्यर्थकाकिणीक शब्द का व्यवहार बतलाया! है। इसी प्रकार दो काकिणियों 
से क्रीत वस्तु को द्विकाकिणीक कहते थे। काकिणी और अर्घकाकिणी का चलन पाणिनि-काल 
में नहीं था। काकिणी ९ माष या बीस कड़ी के वरावर होती थी। 
रुप और रुपतक--कार्षापण के जो सिक्के राज्य की ओर से ढाले जाते थे, उनपर 'आहति' 
(Punch) द्वारा लक्षण (गो, अश्‍व आदि) अंकित करने की प्रथा थी। राजाओं के अपने-अपने 
लक्षण निश्चित थे। राजप्रचारित मुद्राओं पर ये लक्षण या चिह्न बना दिये जाते थे। केवल आहत या 
लक्षणयुक्त मुद्राएँ ही प्रमाणित मानी जाती थी। 'रुपादाहतप्रशंसयोर्यप्‌' (५-२-१२०) सूत्र आहत 
और प्रशंसा अथे में रुप शब्द के आगे यप्‌ प्रत्यय का विधान करता है। इस प्रकार रुप्य पुरुष का 
अर्थं रूपवान्‌ या सुन्दर पुरुष होता था और रुप्यकार्षापण का अर्थ आहत या ताडित, अर्थात्‌ राजलक्षण 
युक्त कार्षापण। लाक्षणिक रूप से इसका दूसरा अर्थ प्रमाणित कार्षापण भी होने लगा। धीरे- 
धीरे कार्षापण गौण पड़ गया और रुप्य (छोटे सरल शब्द) का ही प्रयोग अवशिष्ट रह गया। 
कार्षापण ही आहत होता था, शेष सिक्के केवल ढाले जाते थे। वे आहत नहीं होते थे। यह कार्षापण 
चाँदी की मुद्रा थी। इसलिए जब रुप्यकार्षापण का उत्तर पद अप्रयुक्त रहने लगा और केवल 


१. एकेन माषेण शतसहस्रम्‌ २-१-६९, पू० ३२५। 
२. घान्यमाषाः दश सुवर्णमाषकाः पञ्च वा गुञ्जाः। ते षोडश सुवर्णः कषो वा। चतुः 
क्षं पलम्‌। अष्टाशीतिगेर सर्षपा रुप्यमाषकः। ते षोडश धरणम्‌, शेव्यानि वा विशतिः । 


[विशति तण्डुल वज््धारणम्‌। अर्धमाषकः द्वौ, चत्वारः अष्टौ माषकाः। अर्थ० शा०, तुलामान- 


प्रकरणम्‌ । 


४, वहो। 


wpm nee | 75% आप 


३६० पतंजलिकालीन भारत 


७ ३ 


रुप्य बच गया, तो रुप्य का ही अथं कार्षापण हो गया और रजत भी । आगे चल कर संस्कृत-साहित्य 
में रुप्य शब्द चाँदी का भी पर्याय बन गया । हमारे वत्तंमान रुपये (रुप्यः) का भी यही इतिहास 
है। कार्षापण के अवयव (अधे, पाद, द्विमाष, माष, अर्घमाष आदि) भी रुपये के वर्त्तमान भागों , 
र के रूप में अभी तक वत्तंमान हैं। 
द कार्षापण या पण (अर्थशास्त्र) में आहति, भार, घातु आदि की सम्थक्‌ परीक्षा केलिए | 
20: राज्य की ओर से एक अधिकारी रहता था, जिसे अथंशास्त्र ने रूपदर्शक कहा है। कौटिल्य नेकह 
३. है कि रूपदर्शक कार्पापण के टकसाल से बाहर जाते समय तथा वाहर से कोश में आते समय उसकी | 
शुद्धता की परीक्षा करे। वह व्यवहार में आनेवाले रुप (मुद्राओं) तथा कोश में वापिस छौटने- 
वाली मुद्राओं का निरीक्षण करे।' इसी वात को लक्ष्य में रखकर भाष्यकार ने कहा है-- पस्यति 
रुपतर्क: कार्षापणम्‌-- दर्शयति रुपतकं कार्षापणम्‌' अर्थात्‌ रुपतर्क कार्षापण को देखता है। 
रुपतकं को कार्षापण दिखलाता है।९ रुपतकं यही अधिकारी है, जिसे अर्थशास्त्र ने रुपदर्शक 


कहा है। 


दडे 
' |; 00 ७070 । ७ 0000“) उँ कु 
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१. रुपदशकः पणयात्रां व्यावहारिकी कोशप्रवेश्यां च स्थापयेत्‌ ।-अर्थे० झा०, अधि० २, 


०० 


' | अध्याय ८ 
धन और व्यवहार 


धन--भाष्यकार ने सम्पत्ति या धन के अर्थ में स्व, धन और अर्घ शब्द का व्यवहार किया 
है। स्व शब्द के अनेक अर्थ थे-ज्ञाति, आत्मा, आत्मीय और घन। घन अर्थ में “स्वे गाव” और 
स्वा; गावः' जैसे पदों का व्यवहार होता था ।' रै शब्द भी इसी अर्थ में आता था । * रै चाहने के लिए 
रैयति' क्रिया' प्रयुक्त होती थी । घनवान्‌ व्यक्ति को साधारणतया आढय कहते थे।' किसी 
ग्राम या नगर में कुछ परिवार आढ्य हुए, तो वह ग्राम या नगर भी आढ्य माना जाता था । आढ्यता 
कई बातों से आँकी जाती थी । गो, अश्‍व और हिरण्य सामान्यतया आढयता के परिचायक थे। 
धान्य भी घनवत्ता का ज्ञापक था ।” गो का अधिक होना ही अकेला घनवत्ता का प्रमाण था; क्योंकि 
घन को व्युत्पत्ति है--घिनोतीति धनम्‌' प्रीणन (प्रसन्न) करनेवाली वस्तु घन कहलाती थी। 
इस अर्थ में वैल, घोड़े और धान्य भी न थे।“ जिस देश में पशु, धन और घान्य विशेष होता था, 
बह प्रदेश गुणवान्‌ और धनवान्‌ समझा जाता था ।' यों स्वशब्द सब प्रकार की सम्पत्ति के लिए 
व्यवहृत होता था। किसी के लिए एक कम्बल भी 'स्व' हो सकता था।” 
धनवत्ता--धनिकता रुपयों-पैसों से भी मापी जाती थी। एक सौ कार्षापण या निष्क 
बचाकर रखनेवाला ऐकशतिक कहलाता था। कुछ लोग नैष्कशतिक या नैष्कसहस्रिक! 


१. १-३-३५, पु० २३७। 

२. १-१-५०, पू० ३०६। 

३. वही । 

४. १-२-२९, पु० २३४। 

५, १-२-४५, पु० ५२७। 

६. देवदत्तस्य गावोऽश्वा हिरण्यं च। आढ्यो वेधवेयः ।--१-३-९, पू २८। 

७. इह तावद्‌ गावो धनमिति धिनोतेर्घनम्‌। एको गणः स च प्राधान्येन विवक्षित: -- 
५-१-५९, पु० ३३३। 

८. २-१-३०, पू० २८३। | र 

९. ५-१-११९, पृ० ३३५ तथा अर्थवानयं देश इत्युच्यते यस्मिन्‌ गावः सस्यानि च 
वत्न्ते।--५-२-१३५, पू० ४२३। 
१०. ८-१-२६, पू० २८६। 
११. ५-२-११८, पु० ४१९। 
१२. ५-२-११९। 


F 4 


३६२ पतंजलिकालीन भारत 


कहे जाते थे। इस प्रकार हर तरह की सम्पत्ति--विद्या, गाय, बैल, अश्व, चाँदी (कार्षापण) और 


सुवर्ण आदि घन माने जाते थे।' राजा लोग अधिकाधिक सोना बटोरने की चिन्ता में रहते थे।* 


घनवत्ता या आढ्यता कितने पशुधन से मानी जाय, इसकी कोई निश्चित मर्यादा न थी। दैनिक 
आवश्यकताओं की पुत्ति से अधिक पशु-घन मनुष्य को आढ्यता की ओर ले जाता था। आवश्यकता 
की पत्ति किसी परिवार की चार गायों से भी हो जाती थी। उनसे उसकी जोत के लिए 
पर्याप्त बैल, पीने के दूध और आगे के लिए वछड़े मिलते रहते थे और किसी परिवार का यह काम 
सौ गायों से भी पूरा नहीं पड़ता था।' 'स्व', की प्राप्ति चार प्रकार से हो सकती थी--खरीदकर, 
चुराकर, माँगकर या बदलकर। इन्हीं उपायों से परधन अपना वन सकता था।' 

सामाजिक सम्बन्ध और अर्थ--व्यक्तियों के सामाजिक सम्बन्ध भी चार वातों पर निर्भर 
थे, जिनमें भाष्यकार ने अर्थ को प्रथम स्थान दिया है। आथिक सम्वन्ध के अतिरिक्त यौन (पिता- 
पुत्रादि), मौख (गुरुशिष्यादि) तथा स्रौव (पुरोहितयजमानादि) सम्बन्ध माने जाते थे।' 


` आशिक, अर्थात्‌ लेन-देन, स्वामिसेवक, उत्तमर्ण-अघमणं के सम्बन्ध महत्त्वपूर्ण थे। इसी लिए, लोग 


घन कमाने के लिए चिन्तित रहते थे। धन और हिरण्य की प्रबल इच्छा को घनक और हिरण्यक 
कहते थे।' साधारणतया घन चाहना और बात है और उसके लिए पागल रहना भिन्न वात। 
साधारण इच्छा के लिए 'घनीयति' क्रिया का प्रयोग होता था और गर्घ या लालच के लिए 
घनायति' का ।* धन के लिए कुप्य“ शब्द का भी व्यवहार होता थां । रक्षणीय होने के कारण गोप्य से 
भिन्न संज्ञा अर्थ में इस शब्द की निष्पत्ति बताई गई है। स्वापतेय' शब्द भी इसी अर्थ में आता 
था। धनिकों में परस्पर स्पर्धा चलती थी, किन्तु यह स्पर्धा तभी होती थी, जब उनका अन्तर 
'अदुर' का हो। एक निष्क्रवाला सौ निष्कवाले से स्पर्धा नहीं करता था ।” 

ऋण--पीछे कहा जा चुका है कि आर्थ सम्बन्ध का समाज में महत्त्वपूर्ण स्थान था। 
आर्थ सम्वन्ध स्वामी और भृत्य का हो सकता था, क्रेता-विक्रेता का हो सकता था और उत्तमणं- 
अधमर्ण का भी होता था। आवश्यकता पड़ने पर सहायतार्थ लाभ की आशा से किसी को उधार देने 


१. १-१-६८, पू० ३३४। 
२. ६-१-५, पु० २१। 
३. ५-२-९४, पु० ४१०। 
४. यदेतत्‌ स्वं नाम चतुभिरेतत्प्रकारेभ॑वति। ऋ्रयणादपहरणाद्याञ्चाया विनिमयादिते । 
२-३-५०, प्‌० ४४२। 
५. लोक बहवोऽभिसम्बन्धाः आर्था यौना मौलाः स्रोवाइच।-१-१-४९, पु० ३००। 
६. ५-२-६५, पृ० ३९६। 
७. ७-३-३४। 
८. ३-१-११४, पृ० १८८। 
९, ४-४-१०४। 
१०, ५-३-५५, पु० ४४६। 
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वाले को ये उत्तमर्ण' कहते थे और लेनेवाले को अधमर्ण ।* ये शब्द सम्वद्ध व्यक्तियों की सामाजिक 
स्थिति के वोधक थे। उधार दी गई रकम ऋण कहलाती थी। ऋणवान्‌ होना 'घारयति'' 
क्रिया द्वारा व्यक्त किया जाता था। किसी पर सौ रुपये ऋण होते, तो कहा जाता “शतं घारयति।' 
अवमर्ण होने की स्थिति 'आधमण्य* होती थी। 'उबार का वाचक ऋण' था," जो देय भी कहा 
जाता था। ली हुई वस्तु को लौटाने की क्रिया का नाम प्रतिदान था।* कभी-कभी ऋण देनेवाले 
अपना रुपया डूब जाने का भय रखते थे। ऐसी स्थिति में अवमर्ण के अतिरिक्त एक से अधिक 
व्यक्तियों को और बीच में डाल लेता, जो उसकी जमानत देते थे और रुपये के लिए उत्तरदायी भी 
माने जाते थे। ये लोग प्रतिभू कहलाने थे।° ऋण देते समय कभी-कभी साक्षी की भी 
आवश्यकता होती थी। 

व्याज--ऋण कभी-कभी जितना लिया जाता था, उतना ही लोटा दिया जाता था। 
कभी-कभी उससे अधिक भी देना पड़ता था। आधिक्य की राशि वृद्धि' गिनी जाती थी। भाष्य 
में पाँच, सात, आठ, नौ, दस रुपये (कार्षापण) वृद्धि-स्वरूप पाने की चर्चा है। जिस ऋण पर 
ये राशियाँ अधिक मिलती थीं, उन्हें क्रमशः पंचक, सप्तक, अष्टक. नवक और दशक कहते थे। 
ये संख्याएँ उपलक्षणमात्र हैं। इसी प्रकार अधे (कार्षा०) जिस राशि पर वृद्धि-रूप मिलता था, उसे 
अर्धिक'” तथा भाग (आधा कार्षा०) जिस राशि पर मिलता था, उसे भाग्य या भागिक'' कहते थे। 
यह अर्ध या भाग सौ कार्षापण का मासिक व्याज है या अन्य अवघि का, निरचयपुर्वक नहीं कहा 
जा सकता; क्योंकि काशिक्राकार ने भागिकशतम्‌' के साथ ही भागिकाविशतिः भी उदाहरण में 
दिया है। एक ही काल में पाँचगुने अन्तर की कल्पना असम्भव नहीं; तो कठिन अवश्य है। वास्तवं 
में ये उदाहरण-मात्र हैं और चाहे, जितने समय में हो शत और विशति पर प्राप्त कुल व्याज को सूचित 
करते हैं। हो सकता है, आज शत उघार लेनेवाला कल १००३ लौटा जाय, ऐसी स्थिति में इन उदा- 
हरणों के आधार पर व्याज की किसी दर का अनुमान लगाना तक-संगत नहीं माना जा सकता। 
इसी प्रकार पंचक' राशि पर प्राप्त पाँच (कार्षा०) व्याज के आधार पर श्रावण से आग्रहायण तक 


१. १-४-२५। 

२. ३-३-१७०१ 

३. १-४-३५ । 

४. ३-३-१७० । 0 
५. ४-३-४७ | 

६, १-४-९२ । 

७. २-२-१७९ । 

८, २-३-३९ । 


९, पञ्चवद्धिर्वाऽऽयोवालाभो वा शुल्को वोपदा वा दीयतेञ्स्मे पञ्चकः सप्तकः अष्टकः 
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की अवधि तथा दस पर प्रतिमासं एक व्याज की डॉ०वा०श०अग्रवाल द्वारा की गई कल्पना भी ठीक 
नहीं जान पड़ती; क्योंकि प्रथम तो श्रावण में ऋण लेने का औचित्य नहीं सिद्ध किया जा सकता। 
ग्रामीण जीवन से परिचित प्रत्येक व्यप्रित जानता है कि नये वर्ष के लिए बेल ज्येष्ठ दशह्रे से पूर्व 
खरीद लिये जाते हैं। आषाढ के प्रारम्भ से तो जुताई होने लगती है। इसके लिये जिसे ऋण लेना 
होता है, वह आधे ज्येष्ठ तक ले लेत; है। श्रावण में केवल धान रोपा जाता है, जिसके लिए ऋण 
की आवश्यकता नहीं होती । यह रोप मँहगी नहीं विकती और कृषक इसे स्वयं वो भी लेते हैं । 
खरीफ की शेष फसलें आषाढ में ही बोई जातीहैं और उनमें बीज बहुत ही कम पड़ता है। अतः, 
पंचक दशैकादश' पद्धति से श्रावण से आग्रहायणी पौर्णमासी तक का व्याज है, यह धारणा भी युक्ति- 
संगत नहीं मानी जा सकती। और, यदि उसे ठीक मान भी लिया जाय, तो भी सप्तक से 
दशक तक के महाभाष्य के उदाहरणों का क्या होगा, जो काशिका से बहुत पुराने हैं। फिर, ये 
उदाहरण केवल व्याज (वृद्धि) के नहीं है-आय, शुल्क, लाभ और उपदा के भी हैं । 
दर्शकादश--कुछ लोग आवश्यकता पड़ने पर परिचित व्यक्ति को ऋण दे देते थे और 
साधारण व्याज भी ले लेते थे। उनका यह काम आकस्मिक था, किन्तु कुछ लोगों का व्यवसाय 
ही रुपया उधार देना और उसपर व्याज लेना था। ये लोग कुसी दक, और स्त्री हुई, तो कुसीदकी 
कहलाती थी। दस रुपये देकर ग्यारह लेने की भी प्रथा थी। जो लोग इस प्रकार ऋण देते थे, वे 
दशैकादशिक (ग्यारह लेने के लिए १० देनेवाले) और दशैकादशिकी (स्त्री) कहे जाते थे। 
वृद्धि के लिए धन देनेवाले को वाघुंषिक कहते' थे। वाधुंषिक कभी-कभी दुगना और तिगुना तक 
ले लेते थे। समाज इस प्रकार के व्याज-व्यवसाय को गह्यो मानता था।* यदि देर तक ऋण 
न चुका सकने के कारण वह बढ़ता-चढ़ता दूना हो जाता, तो उस दूनी राशि को लेनेवाला निन्द्य 
नहीं होता था। देर तक प्रतिदान न कर सकने के कारण कभी-कभी मूल ऋण बढ़कर दुगुना 
हो जाता था। ऐसे ऋण को प्रवृद्ध कहते थे। जब यह प्रवृद्धि (चक्रव्याज) अपनी सीमा पार कर 
मूल के दुगुने से भी अधिक हो जाती थी, तो उस ऋण को महा-प्रवृद्धि” कहते थे, किन्तु इसमें गर्हा का 
भाव न था। निन्य वह होता था, जो इस उद्देश्य से थोड़ा उधार देकर बहुत ले | इसलिए, त्रैगुणिक 
(तीनगुना लेनेवाला), द्वेगुणिक (दुगुना लेनेवाला) आदि शब्द निन्दा के द्योतक थे। कुसीदक 
की निन्दता का प्रभाव परिवार पर नहीं पड़ता था । इसलिए, कुसीद लेनेवाली स्त्री कुसीदकी, किन्तु 
कुसीद छेनेवाले (कुसिद) की पत्नी कुसिदायी कही“ जाती थी। प्रथम में निन्दा या गर्हा गम्यमान 


४-४-३१ । 

एकादशार्थादश दर्शकादश शब्देनोच्यन्ते --वहो, काशिका । 
* ४-४-३०, पु० २७७, ७८। 

* द्विगुणं मे स्यादिति प्रयच्छति द्वैगुणिकः ।--वही । 

* यदसावल्पं दत्वा बहु गृह्‌ णाति तद्‌ गाह्मंम्‌ ।--वही । 

* ४-४-३० काशिका। 

० ६-२-३८, पु० २५८ ॥ 


° ४-१-३७। 
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रहती थी, द्वितीय में नहीं। यह भेद दोनों में अन्तर वतलाने के लिए किया गया था और फिर 
कुसिदायी कुसीदक की पत्नी होती थी, किन्तु स्वयं सूदखोर नहीं । 

दशैकादश' में व्याज की दर प्रतिशत पर निर्भर न रहकर निश्‍चित अवधि के लिए निश्चित 
व्याज के सिद्धान्त पर अवलम्वित थी। दशैकादर्शिक अपना घन एक साथ नहीं लेता था। उसका 
प्रतिदान देने के तुरन्त वाद ही मासिक रूप में प्रारम्भ हो जाता था और प्रतिमास मूल कम होता 
जाता था। इसलिए, 'दशैकादशिक' में एक और तो व्याज की दर कम रहती थी और दूसरी ओर 
देनेवाले पर भार भी नहीं पड़ता था। 

दशैकादश' में एक की वृद्धि मासिक नहीं थी। लगभग यही प्रथा आज उत्तर भारत में 
'दशद्वादश' के रूप में वत्तं मान है। दस रुपये लेकर प्रतिमास एक रुपया देता हुआ। पूरे वर्ष में वारह 
रुपये देकर अधमणं ऋण-मुक्त हो जाता है। पंचक आदि शब्दों का अर्थ भी इस भूमिका में स्पष्ट 
हो जाता है। दस रुपये ऋण का एक घटक होता है। यदि किसी ने इस प्रकार पचास रुपये उधार 
लिये, तो वह पाँच ऋणघटकों का दायी होगा और वर्ष में दस रुपये व्याज में देगा। जव दशैकादश 
की प्रथा रही होगी, तव पचास रुपये पर वर्ष में पाँच रुपये वृद्धि होती होगी । सत्तर पर सात, अस्सी 
पर आठ आदि। इस प्रकार पंचाशत को पंचक, सप्तति को सप्तक, अशीति को अष्टक, नवति को 
नवक और शतक को दशक कहते थे। दशक तक उदाहरण देने का आशय ऋण को शत पर समाप्त 
करना था। यह प्रथा ठीक इसी रूप में आज भी चली आती है। हाँ, अब व्याज को दर अवश्य 
दूनी हो गई है। उत्तर भारत में जहाँ सौर मास का प्रचलन है, मासिक किशत अमावस को 
चुकाई जाती है। अन्तर इतना ही है कि पतंजलि-काल में कात्तिक की अमावस को दिया गया 
इस प्रकार का ऋण कवार की अमावस को चुकता हो जाता था। अब वह कातिक को उसी अमावस 
को चुकता होता है और जितने ऋण-घटक अधमर्ण पर देय होते हैं, उतने ही रुपये प्रतिमास वह 
चुकाता जाता है। 

ऋणों के नाम--ऋण चुकाने की अवघि के अनुसार ऋणों के नाम रख दिये जाते थे। 
मासभर में चुकाया जानेवाला ऋण 'मासिक” कहा जाता था और संवत्सर में अदा किया जाने 
वाला 'सांवत्सरिक'।९ कुछ ऋण छै मास में चुकायेजाते थे। ये फसल बोने के समय लिये जाते रहे 
होगे। आज़.भी कात्तिक में ऋण लेकर वैशाख में लौटाने की प्रथा है। यह ऋण रुपयों के रूप में 
भी हो सकता है और अन्न के रूप में भी। पाणिनि ने इस ऋण को ग्रैष्मक कहा है । ग्रेष्मक ग्रीष्म 
के अन्त में सवाये या ड्योढ़े परिमाण में छौटाया जाता था। यह प्रथा अब भी विद्यमान 
है। कृषक कात्तिक में बोनी के अवसर पर अन्न लेकर वैशाख में लौटाते हैं। तरबूज, 
खरबूज आदि की फसलें पैदा करने में भी ग्रॅ्मक ऋण की प्रथा बहुत व्यापक है। ज्येष्ठान्त में 


लेकर आग्रहायणी पौर्णमासी को प्रतिदिन खरीफ का ऋण आग्रहायणिक कहलाता था। _ 


१. ४-४-४७। 
२, ४-३-५०। 
३. ४-३-४९ । 
४-३-५० । 
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ग्रैष्मक' और आग्रहायणिक दोनों ऋण षाण्मासिक थे। इस वर्ष लेकर अगले वर्ष लोटाया 
जानेवाला ऋण आवरसमिक कहलाता था।' 

ऋण लेने के कारण--कुछ ऋणों को कलापी-काल, अश्वत्थ-काल और यववुस-काल में 
चुकाये जाने का उल्लेख मिलता है।' कलापी-काल उस काल को कहते थे, जव मोर कलाप धारण 
करते हैं या मग्न होकर नाचते हैं, अर्थात्‌ वर्षाकाल । अश्वत्थ काल उस-काल को कहते हैं, जब उसमें 
फलियाँ आती हैं और यववुस-काल जौ का बुस तैयार होने का समय माना जाता है। ये कृषकों 
के अपने शब्द थे। इन कालों में जिन ऋणों कां प्रतिदान होता था, उन्हें क्रमशः कलापक, अद्वत्थक 
और यववुसक कहते थे। 

सूत्र ६-१-८९ के वा० ७ के उदाहरणों में भाष्यकार ने वत्सतराणं, कम्वलाणं और 
वसनाणं तथा वा० ८ में ऋणाणं तथा दशाणं का उल्लेख किया है। ये शब्द इस वात पर प्रकाश 
डालते हैं कि सामान्य ग्रामीण किन-किन बातों के लिए प्रायः ऋण लेता था। खेती के लिए बैल 
खरीदना सबसे आवश्यक वात थी । इसके वाद अपना शरीर ढकने की बात उठती थी। शीत में 
एक कम्वल चाहिए। घर में वसन चाहिए। स्वयं के लिए वसन आवश्यक है। यदि किसी साल 
उपज न हुई, तो वस्तुएं भी ऋण लेकर खरीदनी पड़ती थीं। पुराना ऋण चुकता न हो सका तो 
दूसरे साहुकार से उधार लेकर पहले का ऋण चुकाने का प्रवन्ध किया जाता था, अन्यथा अवधि 


पूरी होने पर व्याज के मूलघन में जुड़ जाने से चक्रवृद्धि भी देनी पड़ती और साख भी मारी जाती । - 


दशाणे का सम्बन्ध दशैकादश ऋण से मालूम होता है। दशैकादश की किस्त अदा न कर सकने 
की स्थिति में उसे चुकाने के लिए किसी अन्य से उधार लिया हुआ दूसरा दशाणं हो सकता है। 
प्राणं बड़े ऋण को कहते थे, जो विवाहादि बड़े अवसरों पर लिया जाता था। प्रारण को छोड़कर 
ये शेष ऋण ग्रैष्मक या आग्रह्यायणिक ही होते थे। 


आपसित्थक--डॉ० वा० श० अग्रवाल ने अन्न-ऋण को आपमित्थक प्रथा कहा है, जिसका 


प्रचलन अर्थशास्त्र-काल में भी मालूम होता है। कौटिल्य ने प्रामित्थक का भी उल्लेख किया है। 
'आमित्थक' ऋण में प्राप्त अन्न को उसी परिमाण में लौटाये जाने को कहते थे । सम्भव है, पाणिनि- 
काळ में यह प्रथा रही हो, किन्तु पाणिनीय सूत्रों से इस बात का समर्थन नहीं होता। 'अपमित्थ- 
याचिताम्यां कक्कन्नो' (४-४-२१) और 'उदीचामाडो व्यतीहारे” (३-४-१९) ये दोनों सूत्र, 
जिनके सहारे उक्त मत का प्रतिपादन किया गया है, केवल इतना बतलाते हैं कि उत्तर के विद्वानों 
के मत से 'मांगकर बदलता है' के बदले 'वदलकर मागता है' प्रयोग भी ठीक है। व्यतीहार वस्तु 
या क्रिया की दो व्यक्तियों में अदला-बदली को कहते हैं। मेङ घातु का प्रयोग भी विनिमय अर्थ 


में होता है। विनिमय तात्कालिक अदला-बदली.की ओर संकेत करता है। प्रतिदान की ध्वनि 
इसमें से नहीं निकळती। 


"१, ४-३-४९ । 


२. वही। 


३. कालादिति वत्तते, न च कलापी नापकालोऽस्ति। नैष दोषः का , 


स्ट 
ल 
शे 


भविष्यति। कलापि सहचरितः कालः कलापीकाल इति ।-४-३-४८, पु० २३५। 


9 Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 
छ Sth Te > पह > 2 पक [३ - 


02 क 114४, ` vee नू pF we >. ७. ‘a = FR 


te 


जै 


Pr “कड rps 


घम और व्यवहार 


परिक्रयण--जव कोई अघमणं घन के वदले में धन का प्रतिदान नहीं कर सकता था, 
तव वह एक निश्चित समय के लिए अपना या अपने परिवार का श्रम उत्तमणं को सौंप देता था। 
यह पद्धति परिक्रयण' या वन्ध कहलाती थी, जैसे सौ से वांधा हुआ। अधमर्ण उत्तमणं के पास 
कर्मेकर वनकर रहता था और ऋण के भर-पाई हो जाने पर मुवत हो जाता था। 

किसी-किसी ऋण के वदले में किसान अपनी दुघ देती गाय का दुघ उत्तमर्ण को दे देता था। 


गाय को खिलाता-पिलाता स्वयं था, किन्तु दूध दुहाने के लिए उसे उत्तमणं के पास भेज देता था। 
ऐसी गाय “धेनुष्या” कहलाती थी। 


अध्याय ९ 
श्रम और श्रमिक 


अमिक--भाष्य के अनुसार शारीरिक श्रम से जीविका चलानेवालों को दो भागों में 


“बाँटा जा सकता है--शिल्पी और श्रमिक। शिल्पी-वगे पर पीछे चर्चा हो चुकी है। श्रमिक 


वे कहे जाते थे, जिनमें किसी व्यवसाय या कौशल की योग्यता नहीं होती थी । इसलिए, वे निर्वाहार्थ 
किसी घनी, व्यवसायी, कृषक या शिल्पी आदि को अपना शारीरिक श्रम वेचकर उसके बदले 
में द्रव्य, अन्न, वस्त्र या इसी प्रकार के उदर-पुत्ति के साधन प्राप्त करते थे। श्रम को खरीदनेवाले 
स्वामी को अर्थ कहते थे।' निश्चित धन-राशि देकर निश्चित अवधि के लिए व्यक्ति का श्रम 
खरीद लेनेवाला व्यक्ति 'अवक्रेता' कहलाता था और क्रय की इस प्रकार की क्रिया 'परिक्रयण' 
कही जाती थी। सो, पाँच सौ या हजार कार्षापण पर साल, दो, साल या अधिक के लिए श्रमिक 
नियुक्त कर लिये जाते थे।' यह एक प्रकार से ठीके की पद्धति थी, क्रय नहीं। 

श्रमिकों के भेद--सेवा और पारिश्रमिक की दृष्टि से श्रमिकों के भेद किये जा सकते 
हैं। भाष्य में उनके अनेक नाम मिलते हैं। उदाहरणार्थ-कर्मकर, मृतक, परिक्रीत, भृत्य, प्रसाधक, 
दास और भाक्तिक । श्रमिक को नियुक्त करना भी 'उपनयनकर्म' कहलाता था, जिसका अर्थ था 


` वेतन देकर पास लाना'।' वेतन का दुसरा नाम भृति' भी था। 


वेतन की दर--कर्मकर निश्चित वेतन पाते थे। दूसरों के घर काम करने जानेवाले 
शिल्पी का दैनिक पारिश्रमिक भी वेतन कहलाता था। वेतन पर नियुवत कर्मकर 'बैतनिक' कहे 
जाते थे। वेतन के रूप में $ कार्षापण देने की प्रथा थी ।" इस प्रकार सामान्यतया कर्मकर को 
७ कार्पापण मासिक वेतन मिळता था। भृतक और भृत्य प्रायः समानार्थी थे। भृतकों के भी 
पादिक (४ कार्षापण') का उल्लेख भाष्य में कई वार मिलता है। स्वामी का कत्तव्य माना जाता 
था कि वह कर्मकर के भरण-पोषण की व्यवस्था करे। इसलिए, भृत्य को भरणीय भी कहते थे। 


१. ३-१-१०३, पू० १८२। 


३. १-३-३६ काझिका। 

४, ४-४-१२। 

५. कर्मकराः कुर्वन्ति पादिकमहरंप्स्यामह इति ।-१-३-७२, प० ९०। 
६. याजका अन्तरेणापि यजिं गाळभन्ते भृतकाशच पादिकम्‌ । -वही। 
७, ३-२-१, पू० २५४। 


२. परिक्रयणं नियतकालं वेतनादिना स्वीकरणं नात्यन्तिकः क्रय एव ।-१-४-४४ ` 
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परिक्रयण के द्वारा नियुक्त कर्मकर को परिक्रीत कहते थे। पारिवारिक आवश्यकता होने पर 
निर्धन परिवार धनी से जो ऋण लेते थे, उसके वदले वे स्वयं या परिवार के किसी सदस्य को धनी 
का कर्मकर वनाकर ऋण चुकाते थे। ऋण राशि की भरपाई हो जाने पर कर्मकर स्वतन्त्र हो जाता 
था। भारत के अनेक भागों में यह प्रथा अभी तक प्रचलित रही है और 'कर्मकर' शब्द ने 'कमकर' 
रूप ग्रहण कर लिया है। , 
वेतन की साधारण दैनिक दर 'पादिक' थी, किन्तु कार्य के अनुसार उसमें अन्तर भी रहता 

था। मासिक दर दैनिक की दृष्टि से कुछ भिन्न रहती थी । कभी-कभी मासिक वेतन पाँच कार्षापण 
दिया जाता था, कभी छह और कभी दस तक। कर्मकरों के नाम भी उनके मासिक वेतन के 

अनुसार चल पड़ते थे। जैसे, पाँच कार्पापण मासिक पानेवाले कर्मकर पंचक कहे जाते ये, इसी 
प्रकार सप्तक या अष्टक नाम होते थे।' दास रात-दिन स्वामी की सेवा में उपस्थित माने जाते थे। 

उनके दैनिक वेतन निश्चित नहीं किये जाते थे। इनपर स्वामी का पूरा अधिकार रहता था और यह 
पद प्रायः कुत्सा का बोधक वन गया था। इसीलिए, दास्या: पुत्र: शब्द व्यक्ति की निम्नता प्रकट 

करने के लिए ही प्रयुक्त होता था। स्त्रियां भी दासी होती थीं और उनकी सन्ताने 'दासेर' कहलाती 

थीं। दासेर शब्द भी निन्दा का वोधक था; क्योंकि रात-दिन परिवार में रहने के कारण वे कभी- 

कभी स्वामी की कामुकता की पात्र वन बैठती थीं। भाष्य में दो स्थानों पर दासी के प्रति कामुकता 

का उल्लेख है, यद्यपि इसे अशिष्ट व्यवहार माना है। दास-दासियों को भोजन-वस्त्र मिलते थे और 
यदा-कदा डाँट-फटकार । ये ही तीन वातें उनके कार्य की प्रेरक थीं। उनकी स्वभूति की परिभाषा 

में भक्त, चेल और डाँट से बचाव ही सम्मिलित थे।' दास और कमंकर की स्थिति एक दुसरे से 
बहुत भिन्न थी। यह बात इससे स्पष्ट है। भाक्तिक लोग केवल नियमित भोजन पाते थे।* 

सम्भवतः ये निम्न श्रेणी के कर्मचारी थे, जो हल जोतते थे और दिन में कुछ घण्टे काम करते थे। 

भाक्तिक हल जोतनेवालों का उल्लेख सूत्र ३-१-२६ के भाष्य में मिलता है, जिसमें कहा गया है 

कि चुपचाप बैठे हुए व्यक्ति के लिए भी कहा जाता है कि वह पाँच हल की खेती करता है; क्योंकि 

खेती करने का अर्थ हल चलाना ही नहीं है, जो भक्त, बीज और बैलो की व्यवस्था करता है, वह भी. 
कैषक माना जाता है। इससे हल जोतने के लिए भाक्तिक श्रमिकों को नियुक्त करने की प्रथा 

का पता चलता हे।' आज भी इस प्रकार के कर्मचारी गाँवों में पाये जाते हैं। ये लोग प्रायः 
` पारिवारिक (घर के भीतरी) काम करते हैं। 
भाष्य में श्रमिकों के कुछ कामों की ओर भी संकेत है। प्रसाधक स्वामी की सेवा-टहल 


१. ५-१-५६। 

२. १-३-५५, पृ० ६९ तथा २-३-६९, पु० ४५६ तथा ४-१-१४४, पु० १३८। 

३. यदेतहासकमंकरं नामेते$पि स्वभूत्यथंमेव प्रवत्तन्ते भक्तं चेलं च लप्स्यामहे परिः 
भेषाइच न नो भविष्यन्ति।-३-१-२६, पू० ७७। 

४. ४-१-१६८, पृ० १६२। - 

५; ४-४-६८ तथा भक्‍तबीजबलीवदें: प्रतिविधानं करोति ।-३-१-२६, पृ० ७३। 
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करते थे? तेल मालिश करना, नहलाना, हाथ-पाँव दवाना जैसे कार्य इनके थे। स्वामी के 
शारीरिक' सुख के लिए इनकी नियुक्त होती थी और ये घनी परिवारों की शोभा थे। 'छत्रघार' 
राजाओं या घनियों का छत्र लेकर चलते थे। उदहार या उदकहार" पानी भरने के लिए नियुक्त 
होते थे। काँवर से वस्तु को ढोनेवाला वीवधिक' भारतीय ग्रामों के लिए बहुत पुराना है । 
काँवर के सहारे श्रमिक दूना बोझ ले जा सकता है। कन्या के घर से दहेज की सामग्री भेजने में आज 
भी वीवधिक से ही काम लिया जाता है। भक्तकर" भोजन पकाने का काम करते थे। 'आगवीन* 
गाँव के पशुओं को प्रातःकाल चराने ले जाते थे और सायंकाल को लौटा जाते थे। 'वांगाभारिक?? 
बोझ ढोने का काम करते थे। वंशभार शब्द भारी बोझ के लिए, जिसका वजन लगभग निश्चित 
था, व्यवहृत होता था। 'प्रेष्य एक गाँव से दुसरे गाँव सन्देश ले जाते, निमन्त्रण या आमन्त्रण 
पहुँचाते और एक ही गाँव के भीतर वस्तुएँ, सन्देश ले जाने-ले आने और कादाचित्क काम करने के 
लिए होते थे। एक प्रेष्य कई स्वामियों का काम करता था। आज भी नाई, माली, धीवर आदि 
इस प्रकार के कामों के लिए नियुक्त किये जाते हैं। कई स्वामियों के बीच नियुक्त एक प्रेष्य पारी- 
पारी से उनका काम करता था। कभी-कभी दो स्वामी एक साथ दो भिन्न दिशाओं में कार्य के लिए 
जाने की आज्ञा देते थे। ऐसी स्थिति में यदि वह एक से विरोध मोल नहीं लेना चाहता था, तो 
वह दोनों के काम को टाळ देता था। ऐसा न करने से उन दोनों स्वामियों के आपस में झगड़ 
जाने का भय होता था या किसी एक के कोप-पात्र वनने की आशंका रहती थी। _ 

श्रमिकों के नाम--ऊपर कहा जा चुका है कि श्रमिकों का उनके वेतन के आधार पर 
वर्गीकरण किया जाता था। पाँच, छह या दस कार्षापण पानेवाले पंचक, सप्तक, दशक अथवा 
पंचक मासिक, सप्तक मासिक या दशक मासिक' कहे जाते थे, किन्तु इसके अतिरिक्त वे जितने समय 
के लिए नियुक्त किये जाते थे, उसके आधार पर भी उनके नाम पड़ जाते थे। उदाहरणार्थ, जिस 
अध्यापक को घध्टे-दो घण्टे प्रतिदिन पढ़ाने के लिए नियुक्त किया जाता था, उसे मासिक अध्यापक 
कहते थे। इसी प्रकार जिस कर्म कर को प्रतिदिन कुछ घण्टे काम करने के लिए नियुक्त किया जाता 
था उसे मासिक कर्मकर कहते” थे। कमंकरों की नियुक्ति मासिक आघार पर होती थी । फुटकर 


* सुखं वेदयते प्रसाधको देवदत्तस्य ।-३-१-१८, पु० २५४ । 

० ६-२-७५ । 

« ६-३-६० । 

० ४-४-१७, पृ० २७५। 

« १-३-७२, पृ० ९०। 

० ५-२-१४, पु० ३७१। 

° ५-१-५० । 

- ६-१-८५, पु० १२१। 

° ५०४-११६, पु० ५०९। 
_ १०: तमधीष्टोभूतो भूतो भावी नह्यसौ मासमधोते। [क तहि ? मुहृत्तमसावधोष्टो- 

आसं तत्कर्म करोति। मासार्थो मुहुत्तो मासः ।-५-१-८०, पु० ३३९ । ° 
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कर्मकर दैनिक पारिश्रमिक पर खुला काम भी करते थे। कर्मकर का मास पंचांग मास से भिन्न 
भी हो सकता था। जिस तिथि से उसे नियुक्त किया जाता था, उससे लेकर अगले मास की उसी 
तिथि तक का मास उसके वेतन के लिए गिना जाता था, जो संवत्सर मास से भिन्न होता था। 
यह मास भूतकमास कहलाता था ! मास के अतिरिक्त दो, तीन या अधिक दिनों के लिए, वर्ष-भर 
या दो, तीन या अधिक वर्षो के लिए या संवत्सर (भृतक वषं से भिन्न) या अधिक संवत्सरों के लिए 
करार द्वारा नौकर रखे जाते थे।' कृषि के कमंकरों पर यह बात विशेष रूप से लाग्‌ होती थी। 
किसान का वषं वर्षा से प्रारम्भ होता है, इसलिए वाषिक कर्मकर आषाढ से ज्येष्ठान्त तक काम 
करता था। सांवत्सरिक चैत्र से फाल्गुन तक के लिए नियुक्त किया जाता था। समीन वर्ष के 
किसी महीने से नियुक्त किया जाता था और नियुक्ति के मास तथा तिथि कें वाद वर्षभर काम 
करता था। जितने समय के लिए ये लोग नियुक्त किये जाते थे, उसी के आघार पर इनके भेद 
किये जाते थे। उदाहरणार्थ--समीन, द्विसमीन या द्वैसमिक! द्विरात्रीण या द्वैरात्रिक, दयहीन 
या द्वैयह्षिक, दविसंवत्सरीण या द्विसंवत्सरिक, द्विवर्षीण, द्विवर्ष या द्विवाषिक आदि। इस प्रकार, 
वेतन और नियुक्ति की अवधि के आधार पर कर्मकरों का वर्गीकरण भाष्य में पाया जाता है। < 

| भृति पर काम करनेवालों के अतिरिक्त कुछ और लोग थे, जो अपने पारिभाषिक अर्थ 
में न तो शिल्पियो में परिगृहीत होते हैं और न श्रमिकों की श्रेणी में आते हैं। इनमें दन्त-लेखक 
(दाँतो को रंगनेवाले), नख-लेखक (नाखून रंगनेवाले), अंवस्कर-शोधक, आदि का संकेत अष्टा- 
ध्यायी में और नामोल्लेख काशिका में मिलता है।' इस प्रकार के अन्य जीविकार्थी भी रहे होंगे; 
यह सुनिश्चित है। खेतिहर मजदूरों का'उल्लेख कृषि के प्रकरण में हो चुका है। 

शोतक-उष्णक--कर्मकर यद्यपि काम के लिए ही भृति या वेतन पाते थे, तथापि वे सदा 

ईमानदारी से काम करते हों, ऐसी-बात नहीं थी। कुछ कर्मकर कर्म में ध्यान नहीं देते थे और 
देखते रहते थे कि कहीं स्वामी तो नहीं आ रहा है। उनका ध्यान दूर से स्वामी के ललाट की ओर 
रहता था और उसे देखते ही वे दिखावे के लिए काम में व्यस्त होने का अभिनय करने लगते थे। इस 
भ्रकार, के कर्मकरों को 'लाछाटिक” कहते थे। उसी प्रकार कुछ लोग बहुत धीरे-धीरे काम करते 
थे और एक दिन क काम दो दिन में समाप्त कर पाते थे। ऐसे श्रमिकों को शीतक" संज्ञा दी 
गई थी। साधारण से अधिक फुरती से काम करनेवाले चतुर श्रमिकों को उष्णक* कहते थे, जो 
शीघ्र करने योग्य कामों को शीघ्र ही कर डालते थे। | 


१. संवत्सरपर्वणीति वक्तव्यं स्यात्‌, मृतकमासे माभूत्‌ ।-४-४-२१, पु० १७३॥ | ` 
२. ५-१-८५, ८६, ८७, ८८। ॐ 
३. ६-३-७३। Fy 
ह. ३-२-२२। a र (ह 


५. ४-४-६६ काशिका। 
६. य आशु कत्तेव्यानथादिचरेण करोति स उच्यते शीतक इति। यः पुनराशु कत्तंव्या- 
नर्थानाइवेव करोति स उच्यते उष्णक इति।--५-२-७२, पू० ३९७। 5 मकि 
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राजकर्मी मनुष्यों का भाष्यकार ने एकाधिक वार स्वतन्त्र उल्लेख किया है। इन नौकरों 
में परस्पर ईष्या रहती थी और वे केवल दिखावे के लिए काम करते थे। एक काम कर लिया, तो 
दूसरा करने में आनाकानी करते थे। यदि उनसे किसी ने कहा कि लो यह कट तो वनाओ, तो 
तुरन्त उत्तर मिलेगा--अब मैं कट नहीं वनाऊँगा ) मैंने अभी घड़ा ला दिया है।' उन्हें तो काम 
का बहाना चाहिए।' एक स्थान पर राजकमं करनेवाले तक्षा के विषय में कहा है कि राजा 
का काम करके फिर वह अपना काम नहीं कर सकता। उसे सारा समय वहीं लगाना पड़ता. है। 
'राजपुरुष कहने का आशय ही यह है कि वह पुरुष राजा को छोड़कर और किसी का नहीं है। 
अन्य स्वामियो की निवृत्ति उसके नाम से ही हो जाती है।' 

श्रमिक नियमित परिश्रम द्वारा जीविकार्जन करते थे, किन्तु ऐसे लोगों की संख्या कम न थी, 
जिन्हें परिश्रम स्वीकायं न था। ये लोग या तो माँगकर खा लेते थे या चुरा लेते थे। माँगनेवालों 
की संख्या अधिक जान पड़ती है। भोजन तैयार हुआ कि वे आ गये। फिर भी, भोजन तो चढ़ाना 
ही पड़ता है। भिक्षुकों के कारण बटलोई चढ़ाना तो बन्द नहीं किया जा सकता। यह वात 
| i तत्कालीन याचकाधिक्य की ओर संकेत करती है। फिर, पेट भर जाने पर भी इन भिक्षकों को 
कट संतोष नहीं होता। दुसरे घर पर्याप्त मिल गया, तो भी वे पहला घर नहीं छोड़ सकते । संचय" 
में लग जाते हैं। 

जो लोग विना परिश्रम किये सँघ लगाकर मालमत्ता निकाल ले जाते थे, वे थे ब्रात। 
ये लोग झुण्ड-के-झुण्ड साथ रहते थे। इनके रहने का न तो निश्चित स्थान था और न जीविका के ` 
लिए निश्चित वृत्ति। अवसर पाकर ये लोग चोरी करते थे। ब्रातों की अनेक जातियाँ थीं-- 
जैसे कपोतपाक' या कपोतपाक्य, कौञ्जायन आदि । इनके अपने संघ थे। ये लोग प्रारम्भ में आयध- 
जीवी थे और घीरे-धीरे इस रूप को प्राप्त हो गये। सम्भवतः, इनकी स्थिति वही रही होगी, जो 
कुछ समय पूर्व तक कंजड़ों, बनजारों, पासियों आदि की रही है। ब्रात-कर्म से जीनेवाले को ब्रातीन 
कहते थे। 


१. १-४-५०, प० १७४। 9 
पुरुषोऽयं परकर्मणि प्रवत्तसानं स्वं कमं जहाति। तद्यथा तक्षा राजकर्मणि प्रवत्तं- | 
भानः स्वं कमं जहाति।--२-१-१, पु० २३९। | 
३. २-२-१, पृ० २४०। 
४. १-१-३९, पृ० २५३। 
५, २-१-१, पृ० २४१। 
६. ५-३-११३। नु 
७. ब्रातेन जीवति, व्रातेन जीवतीत्युच्यते किमिदं व्रातं नाम ? नानाजातीया अतियत . 
_ वृत्तयः उत्सेषजीवितः सङ्काः ब्राताः। तेषां कमं ब्रातम्‌। ब्रातकर्मणा जीवतीति व्रातीनः = क है 
५-२-२१, पृ० ३७२। व्यक 
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राजाओं की श्रेणियाँ--ऐतरेय व्राह्मण (८-१४) में राज्य, वैराज्य, स्वाराज्य, भौज्य और 
साम्राज्य ये राज्य के क्रमशः उत्तरोत्तर उत्कृष्ट स्वरूप बतलाये हैं। इनके शासकों की उपाधियाँ 
राजा, विराट्‌, स्वराट्‌, भोज और सम्राट्‌ थी। राजा सामान्य नाम था और विशिष्ट ऐश्वर्य की 
ओर संकेत न करना होता, तो राजा शब्द इन सवके लिए सामान्य रूप से प्रयुक्त हो सकता था। 
चाहे इस कारण से हो या इसलिए कि पतंजलि के समय में शेष सब का अस्तित्व समाप्त हो चुका 
था, भाष्य में केवल राज्य के अवीइवर का ही उल्लेख किया गया है। सम्राट्‌ और साम्राज्यादि 
शब्द भाष्य में नहीं आये हैं। भोज, भोजपुत्री, भोजदुहिता शब्द, जहाँतक अनुमान है, जनपद- 
_ विशेष के शासक के सम्बन्ध में ही व्यवहृत हुए हैं। ये शासक अन्धक-वृष्णि थे, भौज्य के अघीइवर 
नहीं ।' 
राजा के गुण--राजा नृपति कहा गया है। यह शब्द ही राजा के मुख्य कत्तंव्य और महत्त्व 
का परिचायक है। भाष्यकार ने उससे सम्बद्ध ऋग्वेद का जो वाक्य उद्धत किया है, वह भी 
यह स्पष्ट करता है कि राजा शूचि तथा नृपालक होने से ही उक्त पद का अधिकारी माना जाता 
था। यही उसका नापंत्य था, जिसका उल्लेख भाष्यकार ने अनेक बार किया है।' नृप शब्द भाष्य 
में केवल एक बार आया है।* पृथ्वी का ईश्वर होने के कारण वह पार्थिव कहलाता था। पाणिनि 
के सार्वभौम के दर्शन भाष्य में नहीं होते । इन और ईश्वर शब्दों को भी भाष्यकार ने राजा का 
पर्यायवाची माना है।' इनमें ईदवर शब्द सामान्यतया स्वामी के अर्थ में व्यवहृत होता था। 
एश्वर्य, ईश्वरत्व या ईश्वरभाव ईश्वर का गुण है। उसका यह ईश्वरत्व उसी 'स्व' या सम्पत्ति पर 
लागू होता था, जो उसके अधीन थी। पाणिनि द्वारा स्वामी, ईश्‍वर और अधिपति का एक साथ 


उल्लेख, जिन्हें भाष्यकार ने पर्याय माना है, इस कथन का पोषक है। इसी अर्थ में पतंजलि ने 


१. ६-३-७०, प० ३४। 
° त्वं नृणां नुपते जायते शुचिः ।-ऋग्‌० २-१-१--६-१-१७७, पृ० २२०। 
३. ८-३-१५, पु० ४०८। 
४, ५-१-४५, पु० ४५२। 
५. ५-१-४१, ४२। Bonen 
६. सभाराजामनुष्यपूर्वा पर्यायवचनस्यैव ग्रहण भवति।' कि प्रयोजनम्‌ ? 
इनसभम्‌, ईइवरसभस्‌। तस्येव न भवति--राजसभा। तदिशेषणानां 
. सभा। चन््गुप्तसभा।--१-१-६८, पु० ४३४। 


i) 
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ब्रह्मदत्त को पंचाल का ईश्वर या अघि (पति) कहा है और पंचाल को देवदत्त में आघृत 
(अघि)' | अर्थशन्द भी इसी कोटि का है और इन सवका प्रयोग यदि राजा अर्थ में मिलता है, तो 
औपचारिक रीति से। पाणिनि-सुत्र १-४-४७ तथा २-३-९ तथा उनसे सम्बद्ध भाष्य में ईश्वर 
राजा का पर्याय नहीं है। ईश्वर शब्द भाष्य में वेद के लिए भी आया है।' वह भी औपचारिक 
अर्थ में ही है। 

राजन्वान देश--राजाओं को उनके गुणों के अनुसार पूजित या क्षेप का विषय माना 
जाता था। सुराजा और किराज शब्द क्रमशः उक्त अर्थों में प्रयुक्त होते थे।' अतिराजा शब्द 
भी राजा की महत्ता का द्योतक था। जिस देश में शान्ति एवं सुव्यवस्था होती थी तथा राजा 
अच्छा होता था, उस देश को राजन्वान कहते 

राजन्य--राजा सामान्यतया क्षत्रिय होते थे, इसीलिए राजा के अपत्य के लिए प्रयुक्त 
होनेवाला राजन्य शब्द कात्यायन-काल के आते-आते क्षत्रियवाचक वन गया था। पतंजलि ने 
राजन्य को जातिवाचक माना है, यद्यपि पाणिनि-काल में वह केवल राजपुत्र का बोधक था ।' 
क्षत्रियभिन्न राजपुत्र को राजन. कहते थे। भाष्यकार ने राजन्य शब्द का प्रयोग सर्वेत्र क्षत्रिय 
अर्थ में किया है।* वास्तव में क्षत्रिय अर्थ में प्रयुक्त होने पर भी पहले यह शब्द मूर्धाभिषिक्त क्षत्रियो 
के वंद्यो के लिए ही प्रयुक्त होता था, सामान्य क्षत्रिय के लिए नहीं ।' पंचाल आदि जनपदों के 
प्रतिष्ठोपक और शासक सब क्षत्रिय थे। इसीलिए, जनपदों और उनके निवासी क्षत्रियों तथा 
उनके राजा के लिए एक ही शब्द काम में आता था। पंचाल जनपद के निवासी क्षत्रिय और उनका 
राजा दोनों पांचाल कहलाते थे।* 

राज-परिवार-महाभाष्य में राजा के पारिवारिक सदस्यों तथा उनकी पद-प्रतिष्ठा 
के विषय में भी संकेत हैं। राजाओं का समूह राजक, राजन्यों का राजन्यक तथा राजपुत्रो का 
राजपुत्र कहलाता था । पाच, दस तथा अनेक राजाओं के समूह को व्यक्त करने के लिए 'पंचराजमे, 


१. यस्य चेवर्थमीशवरतेशवरभावस्तस्मात्‌ कमंप्रवचनीययुक्तात्‌, अधिबह्मदत्ते 
पञ्चालाः आधृतास्ते तस्मिन्‌ भवन्ति अधिब्रह्मदत्तः पञ्चाशेषु। आधृतः सतेषु भवति--२-३-९ 
पु० ४-१-२। द 

२. १-१-४७, पू० २८७। 

३. २-१-१, पु० २५६। 

४. ८-२-१४। 

५. राज्ञां पत्ये जातिग्रहणं कत्तेव्यम्‌ राजन्यो नाम जातिः। क्व माभूत्‌ राजन इति।- . 
४-१-१३७, पु० १४४। 

६. ८-२-८३, पू० ३८८। 
६-२-३४, काझि०। 
४-१-१६८, पु० १६३। 
४-२-२९, पु० १७८। 
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दशराजम्‌” आदि शब्द भाष्य में आये. हैं।' पाटलिपुत्र, मगध, मद्र, कश्मीर आंदि के राजाओं 
का पतंजलि ने विशेषतः उल्लेख किया है।' राजमहिषी अपनी शान तथा सौन्दर्य के लिए प्रसिद्ध 
होती थी। इसीलिए, भाष्यकार ने कहा है कि दूर पर अव्यक्त मनुष्याकार सौन्दर्य देखकर लोग 
अनुमान करते हैं कि यह महिषी का या ब्राह्मणी का रूप है।' राजा की महिषी से भिन्न पंत्नियाँ 
राजदारा कहलाती थीं। इन्हें राजप्रासाद से बाहर जाने का अवकाश प्राप्त नहीं होता था, 
इसलिए ये असूर्यम्पश्या होती थीं।* राजदारा के लिए राजस्त्री शब्द भी प्रयुक्त हुआ है ।" राजन 
या राजन्य के अतिरिक्त राजपुत्री का भी विशेष स्थान था।' उत्तरकालीन संस्कृत-साहित्य में 
राजपुत्रियों के पालन-पोषण एवं शिक्षण-संस्कार के विषय में अनेक उल्लेख मिलते हैं। कथा- 
सरित्सागर एवं राजतरंगिणी में राजकन्यका के महत्त्वपूर्ण स्थान का वर्णन है। राजा का उत्तरा- 
धिकारी उसका पुत्र राजकुमार होता था। इसकी वयस्कता-कवच-धारण काल से मानी जाती थी। 
वयस्क राजकुमार कवचहर कहलाता था।” राजकुमारी और राजकुमार राजा की विवाहिता 
पत्नी की ही सन्तान होते थे। इनमें राजा का प्रथम उत्तराधिकारी 'राजप्रत्येना:' कहलाता था। 
राज-परिचर--पारिवारिक सदस्यों के अतिरिक्त राजा के प्रासाद में तथा वाहर कर्म- 
चारियों की बड़ी संख्या रहती थी । ये राजपुरुष कहलाते थे और इन्हें राजा की ओर से विशेष 
सम्मान प्राप्त रहता था। यहाँतक कि राजपुरुष-पुत्र तक इस सम्मान के भागी होते थे। भाष्य 
में तो राजपुरुष-पुत्रो के भी कर्मचारियों का सादर उल्लेख मिलता है। राजा मानवों में श्रेष्ठ 
या मौलिस्थ था। इसलिए, किसी वर्ग या वस्तु की श्रेष्ठता व्यक्त करने के लिए उसके पूर्व राज 
शब्द का प्रयोग विशेषण-रूप में किया जाता था। राजाइव ऊँची जाति के राजा के अए्वो क्रे लिए 
प्रयुक्त होता था। यहाँतक कि राजमाष, राजदन्त (अगला बड़ा दाँत) आदि शब्दों में राज 
शब्द केवल श्रेष्ठता के द्योतन के लिए जोडा जाता था। है 
राजपुरुषों में द्वारपाल, छत्रधार और चामरग्राह प्रमुख थे।' धावन्‌ या संदेशहर का 
स्थान भी अवश्य ही महत्त्वपूर्ण रहा होगा। अध्वगों में वह शी घर जानेवाला होता था।” ये कर्म- 
चारी नियुक्त' श्रेणी के थे। चमर चमरी जाति की मृगी के बलों से वनाया जाता था। भाष्य 
में केशों के लिए चमरी के मारे जाने का उल्लेख है। राजा के व्यक्तिगत सेवकों में परिचारक, 
१. २-२-११, पु० १४६ तथा २-१-२, पु० २६३। 
२. ४-१-१, पु० ११। 
३. १-२-६, पू० ६०४। 
४ 
प्‌ 


« असुर्यम्पड्यानि मुखानि।--३-२-८०) पू० २२९। 
° १-१-७२, प्‌० ४५७॥ 
६, ६-३७०, पु० ३४७। 
७. ३-२-१०। 
<. ४-१-१, पृ १२। 
९. ३-२-१, पु० २०१। 
१०. धावन्नध्वगानां शोघ्रतमः।--२-२-१० काशि०। 
४८ 
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परिषेचक, स्नापक, उत्सादक और उद्वत्तेंक ये नाम याजकादिगण में मिलते हैं।' इसी प्रकार 
महिष्यादिगण में प्रलेपिका, विलेपिका, अनुछेपिका, मणिपाली, अनुचारक और भृत्यों का परिगणन 
है।` अन्तःपुर में स्त्रियाँ ही परिचारिका रहती थीं । रैवत्यादिगण (४-१-१४६) में अश्वपाली, 
मणिपाली, द्वारपाली और दण्डग्राह नाम आये हैं। राजा के अन्य सामान्य कर्मचारी राजकर्मी 
कहलाते थे, जिनमें तक्षा से लेकर कुलाळ और कटकार तक सम्मिलित थे। इन लोगों को सम्मान- 
विशेष के प्रदर्शन के लिए राजतक्षा और राजनापित आदि कहा जाता था।' विछेपिका के 
कार्य और उसे प्राप्त होनेवाले वेतन को वैलेपिक कहते थे। राजा की स्नान-सामग्री तथा स्तान- 
व्यवस्था की देखरेख के रिए भी एक निरीक्षक अधिकारी होता था जो, सौस्नातिक कहलाता था । 
इसी प्रकार शय्यागृह का निरीक्षक अधिकारी सौखशायिक होता था। रात्रि में राजा की सुरक्षा 
के लिए उत्तरदायी अधिकारी को सौखरात्रिक कहते थे। राजा के पशुओं की रक्षा करने के लिए 
गोवल्लव, अइववल्लव आदि अधिकारी रहते थे। उनकी संख्यादि की लिखा-पढ़ी और गणना 
के लिए नियुक्त कर्मचारी गोसंख्य, अश्वसंख्य और पशुसंख्य आदि कहलाते थे।' 
राज्याभिंषेक--राजा अभिषेकपूर्वक सिंहासनारूढ किया जाता था। इस अवसर 
पर उसे राजसूय यज्ञ करना पड़ता था। इस.यज्ञ के पश्चात्‌ ही राजा के रूप में उसका प्रादुर्भाव 
होता था, इसीलिए इस यज्ञ का नाम राजसूय था !' शतपथ ब्राह्मण (५-१-१-१२ ) में भी इसका 
उल्लेख है। राजसूय सामान्य राजा का यज्ञ था। सम्राट्‌ को राज्याभिषेक के समय वाजपेय 
यज्ञ करना पड़ता था। भाष्य में राजसूय, वाजपेय और अश्वमेघ का नाम आया हे, यद्यपि पुनर- 
भिषेक और ऐन्द्र महाभिषेक की चर्चा उसमें नहीं है। 
रत्निगण--राजा के रत्नियों में सेनानी का स्थान प्रथम था ।? न केवल सेनानी अपितु, 
सेनानिकुल प्रतिष्ठा का पात्र था।“ सेनानिपुत्र, सेनानीकुमारी,, सेनानीकुमारी-पुत्र” सव विशेष 
सम्मान के अधिकारी माने जाते थे। इससे यह भी अनुमान होता है कि राजा के समान सेनानी का 
पद भी यथासम्भव पैतृक होता था । पुरोहित के विषय में विशेष जानकारी भाष्य में नहीं मिलती। 


केशेषु चमरीं हन्ति।--२-३-३६, पू० ४३१। 
४-४-४८ । 

१-४-४९, पु० १७४ तथा २-१-१, पु० २३९। 
४-४-१, पु० २७३। 

६-२-५२, पू० २७०। 

राजा सोतव्यः राजा वा इह सूयते इति राजसुयः ऋतुः ।--३-१-४४ काशिका। 
१-१-६०, पु० ३९२। 

१-१-३९६। 

६-१-७७। 

१-२-४८, पु० ५४४, ४५। 

११, ५-१-१२८। 
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सूत, सूतपुत्री, सूतदुहिता, सूतपुत्र, ग्रामणी, ग्रामणिपुत्र, ग्रामणिकुल' आदि का उल्लेख भाष्य में 
अनेक वार हुआ है। ग्रामणी सामान्यतया वैश्य होता था ।' यद्यपि मुख्य ग्रामरक्षक के रूप में 
उसक। सैनिक होना भी सम्भावित है । वह गाँव के मुखिया के रूप में ग्राम तथा राजा के बीच 
की कड़ी था । भाष्य में सेनानी और ग्रामणी तथा सूत और ग्रामणी का वार-वार साथ उल्लेख 
आने से सहज अनुमान होता है कि ये तीन पद राज्य में बहुत अधिक महत्त्व के तथा परस्पर निकट 
रूप से सम्वद्ध थे। रत्नी लोग राजकृत्वा कहलाते थे; क्योंकि अभिषेक-काल में इन सबकी 
स्वीकृति से ही राजा सिंहासन पर बैठता था।* 

सन्त्रिपरिषद्‌-~-राजा की सलाहकार-परिषद्‌ में अमात्य रहते थे। महामात्र परिषद्‌ का 
प्रमुख होता था। वह प्रधान मंत्री के नाते सव मंत्रियों के ऊपर था। महाभारत में सुमन्त्र और 
संजय महामात्र कहे गये हुँ, यद्यपि वे सूत थे।* राजा ममात्यों से परामर्श अवश्य करता था, किन्तु 
निर्णय करने में स्वतन्त्र था । विशेष परिस्थितियों में राजा परिषद्‌ के स्थान पर केवल महामात्र 
से परामर्श करता था। ऐसे परामश अत्यन्त गुप्त होते थे और अषडक्षीण* कहलाते थे। अमात्य 
राजा के अधीन काम करते थे। वे राजा की उपस्थिति में परतन्त्र होते थे, किन्तु किसी विषय में 
राजा द्वारा निर्णय ले लिये जाने पर उसे कार्यान्वित करने में स्वतन्त्र रहते थे। इसीलिए, भाष्यकार 
ने अमात्यों को राजा के समवाय में परतन्त्र और व्यवसाय में स्वतन्त्र कहा है ।“ प्रजा के बीच अमात्यो 
की स्थिति राजा के वाद सबसे ऊँची थी। यह केवळ राजा की ही अपेक्षा अधिकार में न्यून थी। * 
अमात्य का अर्थ है समीपस्थ । यह शब्द यथार्थ था। प्रधान मंत्री या महामात्र प्रायः ब्राह्मण होता 
था। भाष्यकार का राजब्नाह्मण संभवतः प्रधान मंत्री ही है। राजब्राह्मण के साथ भाष्यकार ने 
राजब्राह्मणी का भी उल्लेख किया है।' राजब्राह्मण के कारण इसे भी विशेष सम्मान होता था।' 
आयंब्राह्मण और राजब्राह्मण पर्याय जान पड़ते हैं।'' सम्भवतः, जिस समय पुरोहित और मंत्री 
के पद संयुक्त थे, उस युग में राजब्राह्मण और आयंब्राह्मण दोनों शब्द एक ही व्यक्ति के लिए 
प्रयुक्त होते थे। बाद में जब दोनों पद अलग-अलग हो गये, तब राजब्राह्मण शब्द केवल पुरोहित 


१. ७-१-५६, पु० ४४ तथा ६-१-७१, पु० १०३। 

२. वही। 

३. वे० इण्डेक्स १-२४७ तथा २-३३४, शत० ब्रा० ५-३-१-६। ८ 
४. ७-१-५६, पु० ५४। 

५. महाभारत, १५-१६-४। 

६. ३-२-९५। 

७. ५-४-७। 


८. असात्यादीनां राज्ञा सह समवाये पारतन्त्र्यं व्यवसाये स्वातन्त्र्यम्‌ १-४-२३, 
१० १५८। ७१ | 
९. परस्मिनुन्यूनतामेति यथामात्यः स्थिते नुपे।--५-३-५५, पु० ४५३। 
१०, ४-२-१०४, पु० २०४। } 5 
११. ४-१-१, पूट १२। 
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के लिए रूढ हो गया और राजब्राह्मणी का स्थान अन्तःपुर में पुरोहित के समान सम्मान्य वना रहा । 
राजकुमार और राजकुमारी के साथ ही राजब्राह्मण और राजब्राह्मणी का उल्लेख इस वात का 
द्योतक है कि राजब्राह्मण का पद मंत्री के समकक्ष था । राजसख भी मंत्री के समकक्ष था। यह 
राजा का नर्मसचिव तथा व्यक्तिगत सलाहकार होता था। परवर्ती संस्कृत नाटकों का विदुषक 
राजसख ही है।' . 
मंत्रियों का समूह विचार-विमर्श-काल में परिषद्‌ कहलाता था। परिषद्‌-युक्त राजा को 
परिषद्वल' कहते थे। परिषद्‌ में किये गये निर्णय परिषत्तीणं कहलाते थे।' भाष्य में विदित होता 
है कि राजकीय परिषद्‌ के अतिरिक्त धार्मिक परिषदें भी होती थीं, जिनमें स्वीकृत मत या सिद्धान्त 
मात्य समझे जाते थे। कुछ सिद्धान्त किसी विशेष परिषद्‌ द्वारा स्वीकृत होते थे और उसके विशेष 
क्षेत्र मै ही प्रमाण माने जाते थे। कुछ सिद्धान्त सर्वमान्य होते थे, जिन्हें सव परिषद्‌ स्वीकार करती 
थीं। उदाहरणार्थ-पाणिनीय व्याकरण सर्ववेद-पारिषद्‌ शास्त्र था। सामाजिक परिषदे भी 
इस युग में थीं। सम्भव है, इनका स्वरूप जातिविशेष: की पंचायतों-ज॑सा हो। परिषद्‌-सम्बन्धी 
विषयों या बातों को पारिषद्‌ कहते थे। परिषदों में भाग लेनेवाले पारिषद्य कहलाते थे।' 
सभा--प्रत्येक राज्य में एक सामान्य सभा होती थी, जो राजसभा कहलाती थी।* 
चन्द्रगुप्त मौर्य और पुष्यमित्र की भी अपनी राजसभा थी। इसे इनसभ और ईश्वरसभ भी कहते 
थे।° सभा शब्द दो अर्थों में प्रचलित था-व्यक्तियों का संघात या समूह और गृह या शाला।“ 
ग्रामसभा जो ग्राम या नगर की सामान्य सम्पत्ति होती थी, द्यूत खेलने तथा अन्य मनोरंजनों के काम 
आती थी। इसी में ग्रामणी के नेतृत्व में सामान्य हित की बातों पर विचार-विमर्श होता था।' 
राजसभा में राज्य-भर के प्रतिष्ठित जन भाग लेते थे। ये लोग सभासद कहलाते थे। सभासद 
का पद सम्मान का माना जाता था। सभासद लोग सामान्य प्रजा से उपहार भी प्राप्त करते थे।" 
इन सभाओं में स्त्रियाँ नहीं भाग लेती थीं।'* सभा में भाग लेने का अधिकारी या उनमें श्रेष्ठ वक्ता 
सम्य कहलाते थे।” सभा का संचालन या नेतृत्व सभासन्नयन कहलाता था। सभासन्नयन से 


१. २-१-२४, पृ्‌० २८०। 

२, ३-३-१०८, पु० ३१७। 

३. ५-२-११२। 

४. १-१-७२, पृ० ४५८। 

५. ४-४-४४। 

६. १-१-६८, पु० ४३५। 

७, ४-२-२३, २४। 

८. १-१-६८, पु० ४३५। 

९, गामस्य तदहः सभायां दीव्येयुः।--२-३-६०, पू० ४४८। 
१०. यां घ्नन्ति, दीव्यन्ति, सभासद्भ्यः उपहरन्ति।--२-३-६०, पु० ४४८। 
११. कथं नाम स्त्री सभायां साधुः स्यात्‌ ।--४-१-१५, पु० १४०। 
१२, ४-१-११५। 
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सम्बद्ध व्यक्ति को साभासन्नयन कहते थे।' वेद में सभ्य के लिए सभेय शब्द व्यवहृत हुआ है 
और संतान के वीर होने के साथ-साथ ,उसके सभेय होने की भी कामना की गई है।' 
दुर्ग--राजा का एक दुर्ग होता था, जिसके लिए राज्य के केन्द्रीय स्थान में भूमि का चयन 
किया जाता था और उसमें दृढ़ दुगे का निर्माण होता था ।' दुर्गे शब्द ही उसकी अप्रवेश्यता का सूचक 
है। भाष्य में दुर्ग के विषय में अधिक विवरण तो उपलब्ध नहीं है, किन्तु उसके प्राकार और परिखा 
आदि का वार-वार उल्लेख हुआ है।* काशिकाकार के अनुसार परिखा दो या तीन पुरुष गहरी 
होती थी।* दुर्ग वनाने के लिए ऐसी भूमि ढूंढ़ी जाती थी, जिसमें परिखा वन सके। इस भूमि 
को पारिखेयी कहते थे। 
कोष--कोष की वद्धि के अनेक साधन थे। कुछ धन उपदा और उपहार से प्राप्त होता 
था ।", कुछ दण्ड से आता था और कुछ कर से। पतंजलि ने राजाओं को हिरण्यार्थी कहा है, जो 
येन केन प्रकारेण दण्ड की र'शि वसूल करना चाहते थे। कर को शुल्क कहते थे। राजा उन नगरों 
और ग्रामो से बहुत प्रसन्न रहता था, जिनमें सब प्रकार शान्ति रहती थी और अच्छी पैदावार होती 
थी। इनके लोग कुछ बचाकर भी रख लेते थे। इन्हीं पुरों से राज्यकोष को भी उचित आय की 
आशा रहती थी ।' भाष्यकार ने आयस्थानों का उल्लेख किया है। जिन स्थानों से राजा को 
कर द्वारा धन की प्राप्ति होती थी, वे आय-स्थान कहलाते थे। नगर में बिकने के लिए आनेवाले 
माल पर शुल्क लिया जाता था! आपण, गुल्म, (वनसम्पत्ति), खनि तथा नदीतर आय के साधन 
थे। नदी-शुल्क को तरपण्य कहते थे।” भाष्यकार ने शुल्क के अनुसार उसे वसूल करनेवाले अघि- 
कारियों के नाम दिये हैं। ये अधिकारी शुल्क के आधार पर पंचक, सप्तक, अष्टक, नवक, दशक 
आदि कहे जाते थे। 
राजा के कत्तंव्य---राजा का मुख्य कार्य था--आक्रमण एवं अन्य संकटों से प्रजा की रक्षा।" 
अपनी भूमि की रक्षा तो अपने अस्तित्व के लिए ही आवश्यक थी। इसी कार्य के कारण राजा को 
महीपाल,'' नृपति और नृप कहते थे । इसके लिए उसे दुर्ग, कोष और सेना की आवश्यकता होती थी। 
१. १-१-७३, पु० ४६०। 
२. वीरो सभेयो यजमानस्य पुत्रो जायताम्‌ ।--४-४-१०६। 
३. ३-२-४८, पु० २१७। 
४. ३-२-१०१, प्‌० २३६। 
५. ४-१-२४, काशिका०। 
६. ५-१-१७। 
७. ५-१-४७, पु० ३२३। 
८. १-१-१, पू० १०३। 
९. क्षेत्रे सुभिक्षे कृतसञ्चयानि पुराणि राज्ञांबिनयन्ति कोपम्‌।-¬५-४-६८, पु०४९९।' 
१०. १-१-२२, पु० २०५। 
११. प्रजामेको रक्षत्यूजेमेका (--१-१-२४, पु० २१६। 
१२. ७-२-२३, पु० ११७। 
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मन्त्रिपरिषद्‌, सभा तथा दुर्ग और कोषादि से सम्बद्ध राजा के ऐश्वर्य को राजवचंस्‌ कहते थे।' 
प्रतिरक्षा के लिए राजा सेना रखता था। सेना में स्थायी और अस्थायी दोनों प्रकार के योद्धा होते थे । 
भाष्य में राजा को दृढसेन कहा है।' राजा की बड़ी संख्या में गज और अश्व पालते थे।' सेना की 
उत्तमता और विशालता उनपर निर्भर करती थी। भाष्यकार ने कहा है कि केवल वातें करने 
या 'न न' कह देने से विपत्ति नहीं टल जाती, अन्यथा राजा लोग हाथी-घोड़े न पालते, केवल “न 
न' ही कह देते।' 

अधिकारी--पाणिनि ने आयुक्त, युक्त, नियुक्त अधिकारियों, विभागाध्यक्षों एवं 
भाण्डागारिक आदि विशिष्ट उच्चाधिकारियों का उल्लेख किया है।' भाष्यकार ने सम्पूर्ण 
राज्याधिकारियों के दो विभाग किये है--ग्रामीण और नागरिक। ये कमचारी: अधिकृत 
कहलाते थे और इनकी नियुक्ति राजा के निर्देश से होती थी और वे उसी से निदिश्यमान कार्य 
करते थे।” 

' राज्य के उच्चाधिकारियों में राष्ट्रिय का पद वहुत महत्त्वपुर्ण था यदि राज्य बड़ा होता, 
तो राजा अपने युवराज या किसी अन्यपुत्र अथवा विश्वस्त जन को राज्य के एक भाग का राष्ट्रिय 
नियुक्त कर उसके हाथ में वहाँ का सारा आन्तरिक प्रबन्ध सौंप देता था। मौर्य राजाओं, रुद्रदामा 
एवं पुष्यमित्र सभी ने अपने राज्य में .राष्ट्रिय नियुक्त किये थे। अशोक स्वयं विदिशा में राष्ट्रिय 
रहा था। इसी प्रदेश में पुष्यमित्र ने भी विदिशा में अपने पुत्र अग्निमित्र को राष्ट्रिय पद पर नियुक्त 
किया था। गिरनारस्थ रुद्रदामा के शिलालेख में भी चन्द्रगुप्त मौय के राष्ट्रिय वैश्य पुष्यगुप्त का 
उल्लेख है। प्राणिनि और पतंजलि दोनों राष्ट्रिय पद से परिचित थें।* 

दुत राजा का अत्यन्त विश्वासपात्र अधिकारी था। वह अन्य राज्यों से साथ सम्बन्ध का 
माध्यम था। दुतों के नाम उस देश के आधार पर रखे जाते थे, जिनके लिए उनकी नियुक्ति की 
जाती थी। उदाह्रणाथं-स्रुघ्न को भेजे गये दुत को स्रौघ्न कहते थे।' दुत का कार्य दृत्य कहलाता 
था। दुत के द्वारा भेजा जानेवाला सन्देश 'वाचिक' कहलाता था। उस सन्देश के अनुसार किया 


१, ५-४-७८, पु० ५०४। 

२, २-४-१९, पु० ४७१। 

३. २-२-६, पु० ३३९। 

४. वहो। 

५, यदेतन्नभोमाहात्म्यं स्यान्न जातु चित्राजानो हस्त्यवं बिभूयुनेत्येव राजानो कयः ।-- 
२-२-६, प्‌० ३३९। 

६० २-३-४०, ४-४-७०, ६-२-६६, ६-२-६७। हे 

- ७. छोकेऽधिकृतोऽसो ग्रामेऽधिक्ृतोसो नगर इत्युच्यते यो यत्र व्यापारं गच्छति । निदिव्य- 

सानमधिक्ृतं गम्यते।--१-३-११, पु० ४२। 

८. ४-२-९३, पु० २०२। 

९, १-३-१०, प्‌० ४०। 
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गया काम 'कार्मण' कहा जाता था।' राजा लोग नगर एवं राज्य के समाचार लाने के लिए 
गुप्तचर रखते थे। ये लोग कर्णेजप या सूचक कहलाते थे। 

राज्य के कायं अनेक दृष्टियो से किये जाते थे। राजा के हित की दृष्टि से किये जानेवाले 
कार्य राजभोगीन श्रेणी के होते थे। सेनानिभोगीन और ग्रामीणभोगीन कार्य सेनानी और ग्रामणी 
हित की दृष्टि से होते थे। बड़े-बड़े आदमियों के अनुकूल कार्य माहाजनिक कहलाते थे। ग्राम- 
सभा या पंचायत के हित के कार्यों को पंचजनीन कहते थे। साव॑जनिक हित की वाते, सार्वजनिक, 
सवंजनीन, विश्वजनीन, सर्वीण या सार्व होती थी।' 


२-१३, पू २१२ 
० ३०२। 


अध्याय २ 
संघ-शासन 
गणतन्त्र 


संघों के प्रकार--दूसरे प्रकार के जनपद गणतन्त्र थे। ये संघ कहलाते थे। भाष्यकार 
ने संघ शब्द का प्रयोग समुदाय या समूह के अर्थ में किया है।' पाणिनि ने पशुओं के समूह को संघ 
कहा है।' मानव-संघ या समूह तीन प्रकार के होते थे---छात्रों के संघ, जो बौद्धों के श्रमण-संघों या, 
भिक्षु-संघों के समान थे। पता नहीं, इनका अपना कोई विधान था या नहीं। भाष्य ने केवल 
औदमेध्य, वामरथ आदि छात्रसंघों के लिए रूढ शब्दों के नाम दिये हैं, जिनसे इतना ही पता चलता 
है कि उनके समय में एक गुरु की समस्त शिष्य-प्रशिष्य्र-मण्डली संघ के रूप में संगठित होती थी । 
दुसरे प्रकार के संघ सामाजिक थे, जो किसी विशेष उद्देश्य की पूर्ति के लिए संगठित होते थे । 
ब्रातीनो के संघ इसी प्रकार के थे । तीसरे प्रकार के संघ राजनीतिक थे, जो शासन-पद्धति की दृष्टि 
: से एकराज-पद्धति के ठीक उल्टे थे ।" इस प्रकार के संघों में शासन की`डोर एक राजा के हाथ में 
४ न रहकर जनपद के मूल निवासी क्षत्रिय जाति के अनेक प्रभावशाली लोगों के हाथ में रहती 
| थी। ये प्रभावशाली जन क्षत्रियवंशीय होते थे और राजन्य कहलाते थे। डॉ० जायसवाल (हि० 
पा०,पृ० २८) के मत से घामिक संघ राजनीतिक संघों का अनुकरण-मात्र थे। उनकी धारणा है 
फक कि पाणिनि ने संघ शब्द का प्रयोग सदा राजनीतिक संघ के अर्थ में ही किया है। इस वात की पुष्टि 
ह जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, पाणिनि-सूत्ों से नहीं होती। 
अभिषिक्त वंश्य क्षत्रिय-संघ-शासन में शक्ति एक राजा के हाथ में केन्द्रित न होकर 
- समग्र क्षत्रिय जाति में विभक्त रहती थी। क्षत्रिय राजा के क्षत्रिय अपत्यों को राजन्य कहते थे। 
2 राजन्य शब्द भाष्यकार के अनुसार जातिवाचक था । ये राजन्य लोग ही संघ के वास्तविक शासक 
होते थे। प्रत्येक परिवार का कुलवृद्ध संघ-सभा का सदस्य होता था । लौकिक गोत्र के स्थविरतर, 
१, मानुषाणां सङ्घ: ४-१-१२१, पु० १२३; स्त्रेणानां सङ्घ: --४-१-८३, पू० ९७। 
२. ग्राम्यपशुसङ्कष्वतरुणेषु स्त्री।--१-२-७३। 
द क औदसेध्यानां सङ्घ औदमेघः ४-१-७८, पु० ८१; वामरथानां सङ्घ: ४-१-१५१ 
४. उत्सेघजीविनः सद्धा ब्राताः ।--५-२-२१, पृ० ३७२। 
५. क्षत्रियादेकराजादिति वक्तव्यं सङ्कप्रतिषेधार्थम्‌ ४-१-१६८।--प्‌० १६२; संख्याया 
संज्ञासङ्कसूत्राष्ययनेषु ।--५-१-५८ 
६. राज्ञोऽपत्ये जातिग्रहणं कत्तव्यम्‌ । राजन्यो नामजातिः बय माभूत्‌ ? राजन इति | 
४-१-१३७, पु० १४४। 
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संघ-शासन ३८५ 
ज्यायान्‌, युवा ये वर्ग इस बात की ओर संकेत करते हैं कि महत्त्वपूर्ण विषयों में परिवार का स्थ- ै 
विरतर सदस्य ही परिवार का प्रतिनिधित्व करता था।' इस प्रकार संघ के अनेक शासक होते थे 
और वे सब राजा कहलाते थे। इसीलिए, भाष्यकार ने जनपद के राजा के लिए एकवचन का 
और संघ के राजाओं के लिए बहुवचन का प्रयोग किया है ।' सम्भवतः,इसी लिए पाणिनि ने अन्धक- 
वृष्णि-कुलों के राजन्यो के वहुवचन द्वन्द्व का ही उल्लेख किया है।' इस सूत्र की काशिकाक्कत व्याख्या 
से यह भी पता चलता है कि एक क्षत्रिय जाति में सारे परिवार या उप-जातियाँ राजन्य नहीं 
होते थे। राजन्य केवल अभिषिक्त वंश्य,कहलाते थे। उदाहरणार्थ, अन्धकों और वृष्णियो में 
इवाफल्क, चैत्रक, रोधक, शिनि और वासुदेव राजन्य थे, किन्तु द्वैप्य और हैमायन राजन्य नहीं थे। र 
इस प्रकार अन्बक-वृष्णियों में राजन्यता कुछ विशिष्ट कुलों तक ही सीमित थी। अन्धक और | ६.5% 
_ वृष्णि पुराणों में सात्वत कहे गये हैं। ऐतरेय (८-१४) में सात्वतों में इन्हें भोज कहा है। महा- Es 

भारत (सभा० पर्व ३७-५) के अनुसार दशार्ण (वृष्णि) राजहीन थे। कौटिल्य (१-६-३) ने इन्हें ~ 
संघ माना है। इपायन को अप्रसन्न करने के कारण ये अवसाद को प्राप्त हुए। इनके ईसा-पुवे 
प्रथम शती के गण के नाम के सिक्के मिले हैं। इनपर राजा का नाम नहीं है। कनिघम के मत से Re 
विना राजा के नामवाले सिक्के गण के नाम पर हैं। यथा--आजुनायना नांजय, (कनिघम क्वाइन्स डि 
आफ ऐन० इण्डिया, पृ० ७०,७७,७९ प्लेट-संख्या ४,६,८) । यौधथों के सिक्के मन्त्रघरों और क 
गण दोनों के नाम पर हैं। वृष्णियों के सिक्के सबसे भिन्न हैं, जो गण और राजन्य दोनों के नाम पर ०. 
हैं। अमरकोश (अ० १०) के अनुसार राजाओं की सामान्य सभा (काउंसिल) को राजक और कर 
गण (सिनेट) को राजन्थ कहते थे । प्राच्य देश में लिच्छिवि-संघ में राजन्यों की संख्य; बहुत अधिक 
थी। वहाँ लिच्छिवियों का प्रत्येक कुल-वृद्ध राजन्य माना जाता था और संघ का सदस्य था। 

आयुधजीविसंघ--संघ-शासित जनपदों के शासन-विधान एक-से नहीं थे। इनमें कुछ 
विकास की प्रारम्भिक अवस्था में थे और कुछ सुसंगठित । भाष्यकार के विभिन्न उद्धरणो से अनु- 
मान होता है कि अन्धक, वृष्णि, क्षुद्रक, मालव, यौवेय, पंचाल और विदेह (? ) समुन्नत संघ थे।' 
अविकसित संघ आयुधजीवी थे। पाणिनि ने श्वागणिको, वेतनजीवियों, वस्तको और क्रयविक्रयि-_. 
कों के साथ आयुधीयों या आयुघिको का उल्लेख किया है। इन आयुधीय या आयुधिक लोगों 
की जीविका के साधन उनके आयुध थे ।' पतंजलि ने आयुध शव्द की जो व्याख्या की है, उसके अनु- “६ 
सार ये आयुधिक लोग योद्धा,क्षत्रिय जातियों के थे और सैनिक का कार्ये करते थे। कौटिल्य ने 
आयुघजी वियों को शस्त्रोपजीवी कहा है, जो राजशब्दोपजीवी के ठीक विपरीत है। डॉ० जायसवाल 


१. ४-१-१६३, १६५ पु० १५५ से १६१। . | 
२. ४-१-१६८, पू० १६२। 
३. ६-२-३४। 
४. द्वेप्य हैमायनाः राजन्य ग्रहणमिहाभिषिक्तवंदयानां क्षत्रियाणां प्रहणाथंम्‌। एते 
च नाभिषिक्तवं्याः । वही, काशि०। 
५, ४-४-११ से १४ तक। 
६. आयुध्यन्ते तेनायुधम्‌ । ३-३-५८, पू० ३०८। 
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के मत से जिनके शासन-विधान में युद्धकला का सर्वोपरि महत्त्व था, वे शास्त्रोपजीवी तथा जिनके 
विधान में “राजा' उपाधि धारण करने का अधिकार साधारण जनों को था, वे जनपद राजराब्दो- 
पजीवी कहे जाते थे। वौद्ध साहित्य में वणित प्रजातंत्र में निर्वाचित सभापति को राजा का पद 
मिलता था। यों नागरिक भी साधारण तौर पर राजा कहे गये हैं; क्योंकि वे ही सर्वोच्च सत्ता का 
निर्माण करते थे और उनमें प्रत्येक राजा चुना जाने का अधिकारी भी था (हिन्दु पालिटी,पृ० ६४) । 
रीज डेविड्स (बुद्ध इण्डिया, पु० १४) के अनुसार गणराज्यों में एक सभापति चुना जाता था। 
वह सभा का सत्र न रहेने पर राज्य का सभापति होता था। उसे राजा की उपाधि प्राप्त रहती 
थी। पाणिनि के अनुसार आयुधिकों के संघ आयुधजीविसंघ कहलाते थे। इनमें ब्राह्मण, क्षत्रिय 
। तथा अन्य लोग भी थे क्षत्रियों में भी राजन्य तथा सामान्य क्षत्रिय ये दो भेद.थे। इससे स्पष्ट 
होता है कि ये संघ राजनीतिक थे और इनका अपना शासन-विधान था। सत्ता राजन्यो के हाथ 
में थी । इन संघों में रहनेवाले ब्राह्मण भी आयुधजीवी थे या नहीं, यह पूर्णतया स्पष्ट नहीं है, किन्तु 
अधिक संकेत इस बात के हैं कि ये भी आयुवजीवी थे। वसे आयुधजीविसंघ से इतना ही स्पष्ट 
होता है कि इन संघों की शासन-सत्ता आयुधजीवियों के हाथ में थी। ये संघ वाहीक प्रदेश में 
थेऔर उसके वाहर भी । वाहीक में इनका बाहुल्य था ।' भाष्यकार कोण्डीवृस, क्षुद्रक और मालव 
इन आयुधजीवी संघों से परिचित थे। गोपालव ब्राह्मण और शालंकायन राजन्य वाहीकस्थ 
आयुधजीवी संघ थे। मल्ल और वतण्ड संघ वाहीक के अन्तर्गत थे, किन्तु आयुधजीवी नहीं। 
काशिकाकार ने शवर और पुलिन्द ये वाहीक-वाह्य आयुधजीवी संघ बतलाये हैं। काशिकाकार 
7 ने कोण्डीवृस, क्षुद्रक और मालवों को वाहीकस्थ कहा है ।' भाष्य में कौण्डीवृस और वतण्डों का 
| उल्लेख सम्मान के साथ हुआ है । कौण्डोवृसी वृन्दारिका, कौण्डीवृस्य वृन्दा रिका, वतण्डी वृन्दारिका. 
और वातण्ड्य वृन्दारिका शब्द इन गोत्रो की स्त्रियों के प्रति आदर के परिचायक हैं।' केवल एक 
स्थान पर वतण्ड स्त्री की निन्दा की गई है और उसके कारण उसकी सन्तान को भी निन्दित कहा है; 
किन्तु उसमें वतण्ड का महत्त्व नहीं है।' वह 'ण' प्रत्यय.के णित्व की सार्थकता के प्रमाण के लिए 
उदाहरण बनाया गया है। फिर भी, कोण्डीवृसों और वतण्डो का उल्लेख उनकी स्त्रियों के सन्दर्भ 
में ही सवंत्र हुआ है, यह वात ध्यान देने योग्य है। क्या आजकल की . वल्लोची स्त्रियों के समान 
ये स्त्रियां भी दुर-दुर तक आती-जाती थीं और इसीलिए दूर प्रान्तों के लोग भी उनसे परिचित थे ? 
ऐसा हो, तो गोत्र स्त्री के कुत्सित होने के कारण उसकी सन्तान का 'वातण्ड जाल्म' कहा जाना 
और अधिक सार्थक हो जाता है। जो हो, वतण्डों से लोग सुपरिचित थे। वतण्ड आंगिरस थे 
और उनसे भिन्न भी। आंगिरसों के अपत्य वातण्ड्य कहलाते थे और अन्य लोग वातण्ड।* भाष्य- 
कार ने उनके आंगिरस गोत्र का जोर देकर उल्लेख किया है। 


ओ १. आयुघजोवी सङ्घामृम्यङ्क वाहीकेष्वग्राह्मणराजन्यात्‌ ।--५-३-११४ । न 
। २. वही, काशिका । 740 
३. ६-३-३४, पू० ३१५। छः 
४. गोत्रस्त्रियाः कुत्सेन णच वातण्डो जाल्मः 1-४-१-१४७, पु० १४५। 
५, ४-१-१०८, पु० १३४। 


संघ-जशासन. ३८७ 


वृक, दामन्यादि (दामनी, औलपि, आकिदन्ती, काकरन्ति, काकदन्ति, शत्रुन्तपि, सार्व- 
सेनि, विन्दु, मौञ्जायन, उलभ और सावित्रीपुत्र), त्रिगत्तेषष्ठ (कौण्डोपरथ, दाण्डकि, क्रौष्टकि, 
जालमानि, ब्रह्मगुप्तीय, जानकि या जालकि), पर्श्वादि (पशु, असुर, रक्षस्‌, वाल्हीक, वयस्‌, मरुत्‌, 
दशाह, पिशाच, विशाळ, अशनि, कार्षापण, सत्वत्‌ और वसु), तथा यौघेयादि (यौधेय, कौशेय, 
क्रौशेय, शौक्रेय, शौ श्रेय, धात्तेय, वात्तेय, जाबालेय, त्रिगत्तं, भरत और उशीनर) ये वाहीक-प्रदेश से 
बाहर के आयुधजीवी संघ थे।' यह भी मनोरंजक वात है कि वाहीक-संघों के समान प्वादि और 
यौघेयादि संघों की स्त्रियों के भी संघमूलक नामों के लिए पृथक्‌ नियम थे। उदाहरणार्थ--क्षत्रिय 
जनों तथा उनके जनपदों में स्व-स्वामिभाव सम्वन्ध की चरमोत्क्ृष्टता बतलाने के लिए उनका 
रूप एक ही होता था । अङ्गाः या पशवः यह बहुवचनान्त प्रयोग अंग या पर्शु क्षत्रियों और जनपदों 
के लिए समान होता था, किन्तु स्त्रियाँ आङ्गयः या पार्शेव्यः कहलाती थीं ।' पुग, ब्रात तथा समस्त 
आयुघजीवि-संघों में स्त्री-पुरुषों के बीच यह अन्तर किया जाता था। इससे इस वात का संकेत 
मिलता है कि जनपदों का स्वतन्त्र अस्तित्व उनके योद्धा पुरुषों के कारण माना जाता था, स्त्रियों 
के कारण नहीं। पर्शु, रक्षस्‌ और असुर जनपदों की पशूः, रक्षाः और असुरी स्त्रियों का 
उल्लेख भाष्यकार ने किया है एवं यौधेयादि संघों की स्त्रियों का सामान्यतः नाम-ग्रहण 
किया है।' 

वृक या वाकेण्य* तथा यौधेयादि गणों में तरिगत्त॑षष्ठ,\ भरत' और उशीनर से भाष्यकार 
भली भाँति परिचित थे। उत्कृष्ट और उन्नत यौधेय संघ के विषय में कोई जानकारी भाष्य से 
नहीं प्राप्त होती। पाणिनि ने पर्वताभिजनीय आयुधजीवियों के लिए विशेष प्रत्यय का विधान 
किया है। काशिकाकार ने हृद्गोल, अन्धकवत्तं और रोहितगिरि पर्वत को आयुधजीवियों का 
अभिजन वतलाया है। उन्होंने सांकाश्य को इनका निवास कहा है। इससे पता चलता है कि 
आयुधजीवी क्षत्रिय पहले इन पवंतों के ही निवासी थे। वहाँ से वे घीरे-घीरे उत्तर और मध्य 
देश. में फैल गये।“डॉ० वा० श० अग्रवाल के मत से (पा० पु० ४३५) आयुधजीवियों का प्रदेश, 
कश्मीर से अफगानिस्तान (रोहितगिरि)तक फैला हुआ था। हिंगोल जलालावाद जिले का 
वत्तमान हिद्द और अन्धकवत्ते अफगानिस्तान का उत्तर पूर्वी जिला अन्दखुई है। आयुषजीवी- 
संघ उत्तर भारत में सिन्धु के पश्चिम हिन्दुकुश के दोनों ओर, सीमान्त-क्षेत्र एवं अफगानिस्तान 
के एक भू-भाग में थे। इनमें ददिस्तान की जातियाँ भी शामिल थीं। भाष्यकार दारद संघों 
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से सुपरिचित थे। उन्होंने इनका उल्लेख तो किया ही है । दारदिका, दरद वृन्दारिका या दारद 
पट वुन्दारिका की भी चर्चा की है।' - 

र क्षातीनं--इनके अतिरिक्त भाष्यकार ने ब्रातसंघों का वर्णन किया है। ये संघ, संभवतः, 
राजनीतिक न होकर जीविकामूलक थे, जिनमें अनेक जातियों के लोग सम्मिलित रहते थे। 
इनकी कोई निश्चित जीविका न थी। ये लोग उत्सेध द्वारा निर्वाह करते थे। इनके कारण इनके 
जीविका-कर्म का नाम भी व्रात पड़ गया था और जो लोग ब्रात-क्म हारा जीविकार्जन करते थे, 
चे ब्रातीन कहे जाते थे। पाणिनि ने भी ब्रात-कर्म को जीविका का साधन वतलाय। है ।' काशिकाकार 
ने उत्सेध शब्द का अर्थ शरीर माना है और उत्सेघजीवी का अर्थ शरीरायास से जीनेवाला। 
उन्होंने ब्रात-संघ के सदस्यों की ही ब्रातीन संज्ञा मानी है । संघ. से वाहर के उत्सेघजीवी ब्रातीन नहीं 
कहलाते थे।` काशिकाकार ने ऐसे संघों में कपोतपाक, ब्री हिमत्‌, कौजायन और ब्राध्नायन का नामो- 
ल्लेख भी किया है।' ब्रात्य वैदिककालीन संघ हैं। शतपथ ब्रा० (४-१-५) में गाँव-गाँव घूमने- 
वाले शर्यात मानव का वर्णन है । सम्भवतः, वत्तंमान कंजड़ तथा अन्य घुमक्कड़ जातियाँ, जो आज 
भी शारीरिक श्रम और उत्सेघ दोनों से निर्वाह करती है, ब्रातीनों के ही अवशेष रूप हैं। इनके 
नाम प्रायः काशिका में उल्लिखित नामों से मिलते-जुलते हैं। इन जातियों में प्रायः जरायनपेशा 

Rs हैं। डॉ० वा० श० अग्रवाल ब्रातों को राजनीतिक संघ मानते हैं। उनके मत से वे एक नायक के 

नीचे, जिसकी स्थिति ग्रामणी के समान ही थी और जो नायक के चिह्न के रूप में राजतनिष्क 

(आभूषण) पहनता था, संगठित थीं। ये लोग राजनीतिक विकास की पहली सीढ़ी पर थे।* 

पंचाशद्‌ ब्राह्मण (५-१८) भी ब्रात्यों से परिचित है। तैत्तिरीय संहिता (२-३-१०३) तथा 

मैत्रायणीय सं० (२-२-१) के अनुसार ग्राम आत्मावलम्बी कार्पोरेशन था और ग्रामणी, सम्भवतः, 

उसका निर्वाचित अधिकारी होता था। वह ग्रामवादी भी था! 

पुग--पाणिनिने पूगों का उल्लेख किया है। काशिका के अनुसार ये भिन्न-भिन्न जातियों 

के संघ थे। ये लोग भी व्रातो के समान अनियतवृत्ति लोग थे और द्रव्य-प्राप्ति के लिए संगठित 

थे। अर्थकामःप्रघान होने से अनुमान होता है कि ये लोग उत्सेध का आश्रय न लेकर व्यापारादि 
म्य को जीविका का साधन बनाते थे। ये व्रातो की अपेक्षा अधिक सभ्य एवं संस्कृत थे। ग्रामणी | 

जि इनका नेता होता था, जो सामान्यतया वैश्य होता था। काशिका ने पुगों को गण कहा है और उन 
गणों के नाम गिनाये हैं। उनके ये संगठन राजनीतिक मालूम होते हैं। सम्भवतः, पुग राजनीतिक | 
RK: एवं व्यापारिक दोनों प्रकार के संगठन थे। राजनीतिको का ग्रामणी योद्धा और व्यापारियों का | 


१. ४-१-१२०, पृ० १४१ तथा ६-३-३४, पु० ३२०। 
२. व्रातेन जोवतोत्युच्यते कि ब्रातं नाम । नानाजातीया अनियतवृत्तय उत्सेधजीविनः 
सद्धा ब्राताः। तेषां कर्म ब्रातं। ब्रातकर्मणा जीवतीति व्रातीनः ।--५-२-२१, प० ३७२। 


३. तेषामेव ब्रातानामन्यतम उच्यते। यस्त्वन्यस्तदीयेन जीवति तत्र नेष्यते ।--वही, 
काशिका 
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वैश्य होता था। पूगों में कुमारों के अपने अलग संगठन थे। राजतन्त्र के कुमारप्रत्येना: के समान 
पूगों की कुमार-संस्थाओ का अपने गणों के भीतर स्वतन्त्र अस्तित्व एवं महत्त्व था। काशिका 
में कुमारचातक, कुमारलोहध्वज, कुमारबलाहक और कुमारजीमूत नामक कुमारपूर्गों का 
उल्लेख मिलता है।' कुछ संघों के नाम ग्रामणी के नाम पर होते थे और कुछ के स्वतन्त्र । ग्रामणी 
यदि देवदत्त या यज्ञदत्त हुआ, तो संघ का नाम देवदत्तक या यशदत्तक (वहुवचनान्त) होता 
था। अन्य संघों के लोहध्वज, बलाहक, जीमूत, शिवि, चातक आदि रूढ नाम थे।' 

श्रेणि--श्रेणि सवसे छोटा जनतन्त्रात्मक संगठन था। ये श्रेणियाँ भिन्न-भिन्न जीविका 
या व्यापारवालों के छोटे-छोटे संगठन थे। भाष्यकार ने असंगठित जनों को संगठित कर उनके 
श्रेणीकरण का वर्णन किया है। पाणिनि के श्रेण्यादि गण में पुग का भी उल्लेख है। पुगक्कत शब्द 
का अर्थ है--अपूग जनों का पूग बनाना । पूग कई श्रणियों को मिलाकर बनाये जाते थे। भाष्यकार 
ने स्पष्ट कहा है कि विद्यमान श्रेणियों के विषय में कुछ करने को श्रेणीकरण नहीं कहते । अविद्य- 
भान श्रेणियों का श्रेणिरूप में संगठन ही श्रेणीकरण कहलाता है। श्रेणि व्यापारिक संगठन था, 
राजनीतिक संस्था नहीं। सम्भव है, इनका विधान राजनीतिक विधानों के समान रहा हो। 
पाणिनि ने गण और संघ के साथ पृगो का स्मरण किया है।' 

श्रणि, पुग, गण और संघ क्रमशः उत्तरोत्तर विशाल संगठन थे, जिनकी रचना जनतन्त्रा- 
त्मक आधार पर थी, भले ही जनतन्त्रात्मकता का वत्तेमान रूप उनमें न मिले, किन्तु यदि उनके 
विकास में वाधा उपस्थित न हुई होती, तो बहुत सम्भव था कि आज उनका स्वरूप इसी प्रकार 
होता। अपनी तत्कालीन सीमा में ये गण और संघ अभिजात क्षत्रियों के कुल पर आधृत 
प्रतिनिधित्व से आगे नहीं बढ़ पाये। श्रेणि और पूग की रचना के सिद्धान्तों की विस्तृत जानकारी 
उपलब्ध न होने से उनके विषय में कोई निश्चित मत प्रकट करना न्याय्य न होगा। 

संघों के घटक--भाष्यकार ने संघ की परिभाषा करते हुए उसे समूह और समुदाय का 
पर्यायवाची माना है तथा ५, १० और २० के संघों का उल्लेख किया है।' ये संघ गणों के समूह 
थे। अनेक जनपद अवयर्वो में विभक्त थे। इनमें प्रत्येक अवयव का पृथक्‌ शासक होता था। 
भले ही वह अन्य अवयवों के साथ एक ही पूर्वज की सन्तान रहा हो। इस प्रकार के अवान्तर 
विभाग साल्व, त्रिगत्तं, यौधेय, शालंकायन आदि संघों में विद्यमान थे। आयुधजीवी संघ तो 
अनेक गोत्रों के समवाय से ही बने थे। इन छोटे-छोटे गणों के संघों की ओर ही पतंजलि ने पंचक 
संघ आदि से संकेत किया है। डाँ० अग्रवाल के मत से पतंजलि के पंचक, दशक और विशक शब्द- 
संघों की कार्यकारिणी के सदस्यों के बोधक हैं ।' यह इसी अर्थ में सम्भावित हो सकता है कि महत्त्व- 
१. ६-२-२८ काशिका 
२. ५-३-११२ काशिका । 
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पूर्ण विषयों के सम्बन्ध में निर्णय करते समय संघ अपने घटकों से परामर्श करते हों और परामर्श- 
काल में प्रत्येक घटक गण कार्यकारिणी के एक सदस्य के समान माना जाता हो।' इस प्रकार ये 
संघ पाँच, दस या बीस गणों के समूह थे। वत्तंमान प्रजातन्त्र देशों में से कुछ के संविधान में, जिनमें 
दो व्यवस्थापिका सभाए होती हैं, प्रत्येक राज्य को एक इकाई मानकर राज्यसभा में उन्हें 
समान प्रतिनिधित्व दिया जाता है। विशक संघ भी बीस इकाइयों का एक राजनीतिक संगठन 
रहा होगा, भले ही वे इकाइयाँ छोटी-छोटी रही हों। भिन्न-भिन्न क्षत्रिय जातियों के अपने गण 
एक संघ के अन्तर्गत संगठित थे। गण संघ राजनीतिक संस्था थी। गणों की सदस्यता को प्राप्त 
जन गण्य कहलाते थे। गण्य, संभवतः, संघों की सामान्य सभा के सदस्य होते थे ।' गण्य होना 
* गौरव की वात थी। आज भी यह शब्द सम्मान का द्योतक माना जाता है। 

व्यं ओर गृह्य--संघों के घटक या इकाइयाँ कभी-कभी वर्गों में विभक्त हो जाते थे। 
किसी इकाई का प्रधान यदि अपेक्षाकृत अधिक प्रभावशाली हुआ, तो वह स्वयं नेता वन कुछ घटकों 
को अपना अनुयायी वना लेता था। संघ में यदि उसका कोई प्रतिस्पर्धी निकल आया, तो सारा 
संघ दो या अधिक, पर अधिकतर दो वर्गों या पक्षों में बंट जाता था। ये वर्ग किसी स्थायी सैद्धान्तिक 


५ अर आधार पर नहीं बनते थे, अपितु वैयक्तिक प्रभाव पर आश्रित थे। पाणिनि ने पंचत्‌ और दशत्‌ 
| र वर्गों का उल्लेख किया है।' संघों और वर्गों की संख्याएँ उपलक्षण-मात्र नहीं हैं। भाष्यकार और 
BE पाणिनि की दृष्टि में ऐसे संघ थे, जिनके पाँच, दस और बीस घटक थे। इसी प्रकार पाँच और दस 


के वर्ग भी उस समय प्रसिद्ध रहे होंगे। भाष्यकार ने एक ही संघ के अन्तरगत अक्रूर और वासुदेव 

के दो वर्गों की चर्चा की है। इन वर्गों के सदस्य क्रमशः अक्र्रवर्ग्य या अक्रूरवर्गीण और वासुदेव- - 

| वर्ग्य या वासुदेववर्गीण कहलाते थे।* काशिकाकार ने भी (३-१-११९) वासुदेव और अर्जुन 

BR के गृह्यों (पक्ष्यो) का उल्लेख किया है। इन वर्गों को आधुनिक अर्थ में पार्टी नहीं कहा जा सकता; 

६ क . क्योंकि इनके पीछ न तो कोई सैद्धान्तिक आधार था और न हर संघ में सदा इनका अस्तित्व ही 

Es रहता था। 

| पुरणी संख्या--पतंजलि ने पूग, गण और संघ की पुरणी संख्या पर विचार किया है, जिससे 
स्पष्ट है कि इन तीनों संस्थाओं की अपनी सभाएँ या परिषदे थीं । यह भी अनुमान होता है कि 
ये संगठन क्रमशः बृहत्तर थे। इनकी सभाओं में कम-से-कम जितने सदस्यों की उपस्थिति कार्य 
संचालन के लिए आवश्यक थी, वही उनकी पूरणी संख्या मानी जाती थी। ऐसी पूरणी संख्या 
को क्रमशः पूगतिथ, गणतिय और संघतिथ कहते थे। दिशादिगण में भी वग, पुग और गण का § 
एक साथ ग्रहण है। इससे भी इनकी उत्तरोत्तर विशारूता के अनुमान की पुष्टि होती है।१ : 


१. अश्रेणयः श्रेणयः कृताः श्रेणीक्ताः । यदा हि श्रेणय एवं किञ्चित्‌ करियन्ते तदा सा. 
भूदिति।-२-१-५९, पृू० ३१६। 

२. ४-४-८४। 

३. ५-१-६० 

४. ४-२-१०४, पु० २०८। 
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अंक और लक्षण--भाष्यकार ने अंक और लक्षण का उल्लेख किया है। लक्षण लक्षित 
व्यक्ति का अपना निजी चिह्न होता है, जो उसे अन्यो से पृथक्‌ करता है।' यह लक्षित व्यक्ति या 
वस्तु में ही रहता है। उदाह्रणाथं, किसी में विद्या की उत्कृष्टता उसकी परम्परागत विशेषता 
होती है। यह उसका लक्षण माना जायगा। अंक वाहर से आरोपित चिह्न होता है। गायों, 
बैलों आदि पर पहचान के लिए वनाये गये चिह्न अंक कहलाते हैं।` शासन में प्रत्येक राज्य अपने 
लक्षण रखता था, जिनका उपयोग अन्य राज्यों के साथ व्यवहार में होता था। मुद्राओं पर भी 
ये लक्षण अंकित रहते थे। इसीलिए, कौटिल्य ने मुद्रा वनानेवाले अधिकारी को लक्षणाध्यक्ष 
कहा है। डॉ० जायसवाल के मत से अंक विशिष्ट निर्वाचित अधिकारी की निजी मुहर था। 


न्याय-ग्यवस्था 


धर्म और न्याय--भाष्यकार के समय तक धमंसूत्रो की रचना हो चुकी थी और उनके 
आदेश आप्तवाक्यवत्‌ मान्य थे। ईश्वर के वाद घमंशास्त्रों के ही नियमों का स्थान था।' धर्मे- 
सूत्रकारों ने दो प्रकार के धमं नियमों का निवन्धन किया था। एक वे थे, जिनका सम्बन्ध व्यक्ति 
के सवंथा निजी आचार-व्यवहार से था और दूसरे वे थे, जो प्रत्यक्ष रूप से समाज से सम्बद्ध 
थे।' परम्परा से चली आती हुई प्रथाएँ भी घमं के अन्तर्गत मानी जाती थीं।* स्थूल रूप में समाज 
हारा स्वीकृत उचित कर्म घम्यं थे। उनके अनुकूल आचरण करनेवाला धार्मिक और उसके 
विरुद्ध व्यवह!र करनेवाला अधामिक माना जाता था ।" धमं के अनुकूल कार्य धम्ये था । न्याय्य 
और घम्यं प्राय: समानार्थी थे। न्याय्य कृत्य वह हो सकता था, जो हर काल और देश में उचित 
ठहराया जा सकता है।* यदि कभी किसी बात की न्याय्यता के विषय में सन्देह उठ खडा होता, तो 
` उसका निर्णय किसी विशेष दक्ष पुरुष द्वारा करा लिया जाता था। इस निर्णेता को स्थेय कहते 
थे।” स्थेय का निर्वाचन विवाद से सम्वद्ध पक्ष करते थे। 
विवादों की श्रेणियाँ--कुछ विवाद राजकीय स्तर पर भी होते हैं। ये दो प्रकार के 


१. ४-३-१२७, पू० २५४। , 
| २. लक्षणं लक्ष्यभूतस्यंव चिह्नभूतं स्वं यथा विद्याविदानाम्‌। अङ्कस्तु गवादिस्थोपि ` 
| गवादीनां स्वं न भवति ।--वही, काशि०। 
डत ३. नैवेषवर आज्ञापयति नापि धसंसुत्रकाराः पठन्ति (--५-१-११९, पु० ३५२। 
( ४. ४-२-४६। 
कु ५. ४-४-४७। 
६. ६-२-६५। 
घमचरति अधर्माच्चेति वक्तव्यम्‌ (--४-४-४१, पू० २७८ ॥ 
८, ४-४-९२। 
९. ३-३-३७। डी 
१०. विवादपदनिर्णता लोके स्थेय इत्युच्यते (--१-३-२३ काशिः 
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होते हैं--साम्पत्तिक और आपराधिक । सम्पत्ति-सम्वन्धी मामले व्यवहार कहलाते थे ।' इनके 
पक्षों को परिवादी! या परिवादक' कहते थे और निर्णेता को घर्मपति।' निगंयों पर पहुँचने में 
कभी-कभी शपथ का भी आश्रय लिया जाता था", पर सामान्यतया साक्ष्य के आधार पर निर्णय 
किये जाते थे। साक्षी पारिभाषिक शब्द था और वह साक्षाद्‌ द्रष्टा ही हो सकता था। यों 
साक्षाद्‌ द्रष्टा धनिक या उत्तमर्ण और अघमणं भी होते हैं, किन्तु भाष्यकार के अनुसार इन दोनों 
से भिन्न तीसरा उपद्रष्टा ही साक्षी माना जा संकता था।* जमानतदार को प्रतिभू कहते थे। 
सम्पत्ति में भागीदार दायाद अंशक या अंशहारी और उनकी सम्पत्ति दायाद कहलाती थी। 
पाणिनि ने सम्पत्ति के उत्तरोत्तर प्रकृष्ट अधिकारियों को स्वामी, ईश्वर और अधिपति नाम 
दिये हैँ' और साक्षी, दायाद तथा प्रतिभू का भी उनके साथ ही उल्लेख किया है।” 
व्यवहार-न्यायालय में ऐसे मामले जाते थे, जिनमें एक पक्ष अपह्नव से काम लेता था। 
पाणिनि ने धन लेकर या विना धन दिये न लेने या देने के अपलाप के विषय में प्रयोगों के नियमन 
के लिए सुत्र बनाया है। काशिकाकार ने शत और सहस्र रुपयों के अपलाप के उदाहरण दिये 
हैं।'' ऐसे विषयों में घम्य और न्याय्य की जाँच के लिएशपथ का भी आश्रय लिया जाता था। ' 
परीक्षा के वाद जिस अभियोग में सचाई प्राप्त नहीं होती थी, उसे असार कहते थे। झूठे मुकदमे के 
क विषय में प्रयुक्त सार शब्द पारिभाषिक था और वह नपुंसकलिंग में ही प्रयुक्त होता था । सामान्य 
) i सार शब्द, जो कि उत्कर्ष-वोधक है, पुलिंग था।'१ 
छ आरण्यक न्याय- न्याय के समक्ष धनी, निर्धन या सशक्त और शक्तिहीन का भेद नहीं था। 


१. २-३-५७। 

२. ३-४-१४२। | 

३. ३-२-१४८। [ 

४. अइ्वपत्यादि गण।-_४-१-८४। 

५- सत्यादशपथे सत्येन शापयेद्‌ विप्रम्‌ (मनु०)। इति तस्यायं निषेधः ।--५-४-६६ 
का०। 


६. साक्षाद्‌ द्रष्टरि संज्ञायाम्‌ संज्ञायामिति किमर्थम्‌ ? त्रिभिः साक्षाददुष्टे भवति। 
यइच ददाति यस्मे च दीयते यइचोपद्रष्टा। तत्र स्त्र प्रत्ययः प्राप्तोति। संज्ञाग्रहणसामर्थ्याद्‌ 
घनिकान्तेवासिनोर्ने भवति ।--५-२-९१, पु० ४०२। 

७. २-३-३९। 

८. १-४-५०, पु० १७५ तथा २-१-१, प्‌० २२८। 

९, २-३-३९। 

१०, वही। 

११. एकागारिकटचोरे इद तहि प्रयोजन चोर इति वक्ष्यामि।--५-१-११३, पृ० ३४। 
१२. ३-१-२५, पू० ६५। | 
१३. सारशब्द उत्कर्षं पुल्लिङ्गो न्यायादनपेते नपुंसकं तत्सारमिति।--२-४-३१ काशि० । 


IS 
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इसके विपरीत स्थिति अरण्यों की थी, जहाँ बलवान्‌ कमजोर को निगल जाता है। इस स्थिति 
को भाष्यकार ने आरण्यक न्याय” कहा है, जिसके निराकरण के लिए न्याय-विभाग की स्थापना 
की गई थी। 

स्तेन्यापराध ---आपराधिक मामलों में, जिनके लिए राजदण्ड दिया जाता था, स्तैन्य, 
दस्युकाय और हत्या प्रमुख माने जाते थे। स्तैन्य के अनेक प्रकार थे। अकेले घर में किसी को न 
देखकर घुस जाना और द्वार वन्द हुए, तो किवाड़ तोड़कर मालमत्ता उड़ा ले जाना इस युग में 
सामान्य वात थी ।' वृक, चोर और दस्यु इन तीन के भयों का भाष्य में पुनः-पुनः उल्लेख इस बात 
का प्रमाण है। चोरों के नाम उनके चौयं-प्रकार पर रखे गये थे। यया; ऐकागारिकक, पाटध्न 
आदि। सामान्य चोर के लिए तस्कर, ' प्रणाय्य" आदि तथा डकैत के लिए दस्यु शब्द का प्रयोग भाष्य 
में मिलता है। दस्यु-कमं साहसिक्य या साहस-कर्म भी कहलाता था। भाष्यकार ने.कहा है कि 
अच्छा चोर आँखों से काजल तक चुरा सकता है और अच्छा डकैत भागते हुए का भी रक्‍त पी 
सकता है। उन्होंने इन्हें चोररूप और दस्यु-रूप की संज्ञा दी है।” इन दोनों के बीच की श्रेणी 
लुण्ठाको की थी । ये लोग रास्ते के किनारे छिपे रहते थे और राहगीरो पर अचानक छापा मारकर 
उन्हें छूट लेते थे। ये लोग पारिपन्थिक कहलाते थे।* कभी-कभी वे यात्रियों को मार डालते थे या 
बाँधकर डाल देते थे। एक गाँव से दूसरे गाँव को जाने में चोरों और लुटेरों का भय अधिक रहता 
था।” राज्य चोरों और दस्युओ से लोगों की रक्षा करने में समर्थ नहीं थे, यह स्पष्ट है। इसीलिए, 
भाष्यकार ने प्रक्षापूर्वकारी पुरुष को चारों ओर से दस्युओ से वच-बचकर रहने का परामर्श 
दिया है।' 

हत्यापराध--इनके अतिरिक्त हृत्याओ का प्रचार पतंजलि के समय में बहुत अधिक था । 


१, ४-२-१२९, पु० २१६। 

२° १-३-४४ काशि०। 

३. ३-२-४४। 

४. १-४-५०, पु० १७५ तथा २-१-१, पू० २२८। 

५. तद्बृहतोः करपत्योरचोरदेवतयोः सुट तलोपइच-तस्करः।--६-१-१५७, पृ० १९४। 
६० ३-१-१२८। 

७' चोररूपोयम्‌। अप्ययमदणो रञ्जनं हरेत्‌। वस्युरूपोयम्‌। अप्ययं घावतो लोहित 


~ पिबेत्‌ ५-३-६६, प० ४६०। 


३-२-१५५। 
९" ड-ड-३६॥ 
१०. चोरेम्यस्त्रायते, दस्युभ्यस्त्रायते इति।--२-३-३५, पु० ४३०। 


११. य एष मनुष्यः परेक्षापुर्वकारी भवति स पश्यति यदीमं चोराः पड्यन्ति धुवमस्यवघ- . 
बन्धन परिक्लेशा इति स बुद्धया सम्प्राप्य निवत्तयति।--१-४-२५, पू० १६२, तथा २-३-३५ |= 
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मातृहा, पितृहा, भ्रातृह्दा,' भ्रूणहा,' कुमारघाती, राजघ' और सिर फोड़ डालनेवाले शीर्षघाती" 
लोगों का इस युग में बाहुल्य था। पुरुष की हत्या के लिए भाष्य में 'पौरुषेयवघ' शब्द का भी प्रयोग 
हुआ है।" आत्महत्या अपराध मानी जाती थी या नहीं, यह भाष्य में स्पष्ट नहीं है; किन्तु कष्टों से 
ऊबकर लोग आत्मघात अवश्य करते थे।* आत्मघात का सरल उपाय था विष-भक्षण। ब्राह्मणों 
में पत्नियों को और वृषलों में पति को मार डालना सामान्य वात थी। ब्राह्मणों और वृषलों का 
यह एक लक्षण ही वन गया था । ब्रह्महत्या यद्यपि बहुत वड़ा अपराध माना जाता था, फिर भी 
ब्रह्महत्याएं होती थीं। यही वात भ्रूणहत्या के विषय में कही जा सकती है। भाष्य में भ्रूण. 
हत्या का वार-वार उल्लेख मिलता है ।' 

दण्ड--यह तो स्पष्ट नहीं है कि किस अपराध के लिए राज्य की ओर से कौन-सा दण्ड 
दिया जाता था, फिर भी दण्ड के प्रकारों के विषय में भाष्य से कई सूचनाएं उपलब्ध होती हैं। 
आथिक दण्ड वैयक्तिक भी होते थे और सामूहिक भी। सामूहिक दण्ड कुटुम्व-विशेष के लिए दिये 
जाते थे। राज्य इस वात की चिन्ता नहीं करता था कि दण्डित कुल के किस सदस्य ने दण्ड का 
रुपया चुकाया और किसने नहीं। जुरमाने की पुरी रकम का वसूल हो जाना उसके लिए 
पर्याप्त था। राजा लोग घन के लोभी थे।” भाष्य में द्विपाद और द्विशत कार्षापण के दण्ड का 
उल्लेख है।' 

शारीरिक दण्ड भी कई प्रकार के थे। यथा--सामान्य मारपीट, कोड़े लगाना, मूसल 
से मारना", अंगविशेष काट लेना, सिर काट लेना, कुत्तों से चिथवाकर मार डालना, विष देकर 
मार डालना" तथा शूली-फाँसी द्वारा, जिसे वध्य की सामान्य संज्ञा दी गई थी, मार 
देना। 


oe 


१. ३-२-८७, पु० २३५। 

२, वही। 

३. ३-२-५५, पु० २१९। 

४. ३-२-८४, पृ० २३३। 

५. ५-१-१०, पु० ३२०। 
६. १-४-५०, पु० १७५। 

"~ "७, ३-२-५२, पु० २१८। 
८. ३-२-८५, पु० २३५। 
९, ३-१-१०८, पू० १८५। 
१०. गर्गाः शतं दण्ड्यन्ताम्‌। अधिनदच राजानोः हिरण्येन भवन्ति न च प्रत्येक 

दण्डयन्ति ।--१-१-१, पृ० १०३। 

११. ५-४-२, पु० ४८२। 

१२. ५-१-९४, ६५, ६६, तथा दण्डादि गण में दण्ड मसल, कञ्ञा, वघ। 

१३. ४-४-९१। 
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संघ-शासन ३९५ अर 


जिसका अपराध सिर काट लेने योग्य माना जाता था, उसे शीर्षच्छेद्य या शैर्षच्छेदिक 
कहते थे।' इसी प्रकार, दण्ड्य, मूसल्य, कश्य, वष्य आदि विशेषण अपराधानुसार निश्चित किये ६ 
गये थे। अंगच्छेद के योग्य अपराधी छेद्य कहलाता था।' अपराधी वृषल को कुत्तों की मौत = 
मार डाला जाता था। यही हाल दस्युओं का किया जाता था ।* | 


MIN MOS Sr, करे 
१. शीषंच्छेदाद्यच्च ५-१-६५। छ) 
॥ २. ५-१-७६, पु० ३३५। | 2344 हक 
४. आघ्नते ते।--३-१-१०८, पु० १८५। 


अध्याय ३ 
सेना 


“यु युद्ध-कला--भाष्य में व्यक्तिगत एवं सामूहिक दोनों प्रकार के युद्धों का उल्लेख मिलता 
| ` है। व्यक्तिगत शक्ति एवं युद्ध-कला-नैपुण्य शोभा की वस्तु थे। मल्लविद्या, मुष्टिक-विद्या तथा 
नानाप्रकार की प्रहरण-क्रीडाएँ', जिनमें लाठी तथा आत्मरक्षा के अन्य साधनों का अभ्यास किया 
जाता था, इस समय खूब प्रचलित थीं । मल्ल और मुष्टिक की पकड़ के लिए एक विशिष्ट शब्द 
“संग्राह प्रचलित था। पुरुष व्याघ्रवत्‌ शूर बनने में गौरव का अनुभव करते थे।' जिन गांवों में 
बीर पुरुष रहते थे, उनका विशेष सम्मान होता था।' वीरों की इन कलाओं में प्रतियोगिताएँ भी 
हः होती थीं। स्पर्धा में प्रतिपक्षी को ललकारने में 'आह्वयते' आदि द्वे' घातु के आत्मनेपदीय रूप 
व्यवहुते होते थे।' न 
दूसरे प्रकार के युद्ध सामान्यतया राजाओं के बीच होते थे ।' शत्रुओं से अपनी रक्षा करने 
ण्य के लिए तथा प्रतिपक्षी पर प्रहार करने के लिए राजा लोग दृढ सेनाओं का संगठन करते थे |" ये 
वी, युद्ध सेना के बल पर लड़े जाते थे। परिमाण तथा गुण के आधार पर सामान्य, परम और उत्तम 
डर सेनाएँ थीं। जय-पराजय इन्हीं के सुसंगठन पर निर्भर थी ।' | 
पट | सेना के अंग--सेना के चार अंग थे--हाथी, घोड़े, रथ और पैदल। भाष्यकार ने इन्हीं | 
88%”. 1 के द्वारा संग्राम का प्रतिविधान बतलाया है।* संग्राम शब्द से अनुमान होता है कि प्रारम्भ में ग्राम- | | 
६ रक्षा के लिए एकत्र जन-समूह और वाद में युद्धार्थं एकत्र समूह संग्राम का अंग रहा। भाष्यसे 
यह स्पष्ट नहीं होता कि सेना में किस वर्ण के लोग रहते थे और जो लोग रहते थे, वे स्थायी होते थे | 
१. ४-२-५७॥ 
२. मल्लस्य संग्राहः मुष्टिकस्य संग्राहः।--३-३-३६, पु० ३०३। 
३. पुरुषोऽयं व्याघ्र इव शूरः पुरुषोऽयं व्याप्त इव बलवान्‌ । --२-१-५६, पु० ३१२। 
४. २-१-६९, पु० ३२३। 
ष्‌ 
६ 


° १-३-३१। 
* सम्प्रहरन्ते राजानः।--१-३-३५, पृ० ६०। 
७. दृढ़ सेनो राजा--२-४-१९, पु० ४७०। 
बही। | 
९, पराजयति सेना।--१-३-१९, पु० ६०। . * 
कु देवदत्तस्य समाशं शरावैरोदनेन ज यज्ञदत्तः प्रतिविधत्ते तथा संग्रामं हस्त्यशवरथः 
_ पदातिभिः।--१-१-७२, पु० ४४७। 


सेना ३९७ 


या केवल युद्ध-प्रसंगों पर भरती कर लिये जाते थे। डॉ० जायसवाल के अनुसार ईसा-पूर्व छठी 
शताब्दी तक राजाओं के पास स्थायी सेना नहीं रहती थी।' इस समय तक संगठित सेना के 
पत्ति और रथी ये दो ही अंग थे। चतुरंगबल महाभारत में ही सर्वप्रथम उपलब्ध होता है। 
भाष्यकार के समय में सेनांगों के स्पष्ट विभाग हो चुके थे एवं हस्ती और अश्व उसके महत्त्वपूर्ण 
अंग थे।* वैदिक काल में भी सेना के दो ही अंग मिलते हैं--पत्ति और रथी। महाभारत (शान्ति 
पर्व, १०३-३८) में सेना के चतुरंगों का वर्णन है। मुख्य चतुरंगों के अतिरिक्त भारवाहक, शिप्स, 
गुप्तचर और स्थानीय निर्देष्टा इन्हें मिलाकर सेना के कुल आठ अंग हो जाते हैं।' 
सेना-संगठन--सेना का संगठन सामान्यतया क्षत्रियों से होता था, किन्तु ब्राह्मण भी सेना 
में काम करते थे। काशिकाकार ने इस ओर स्पष्ट संकेत किया है।' सेनापति पुष्यमित्र शुंग 
स्वयं ब्राह्मण थे, किन्तु ये अपवाद-मात्र थे, इसीलिए थुद्धविद्या और घनुविद्या क्षत्रविद्या मानी टॅ 
जाती थी । भाष्य में भी इसे क्षत्र-विद्या ही कहा है।" वैदिक काल में अवश्य विश युद्ध में बराबर १ 
भाग लेते थे।' ग्रामणी, जिसपर ग्राम-रक्षा का भार रहता था, वैश्य ही होता था।* फिर भी, श्री 
पी० सी० चक्रवर्त्ती के मत से यह घारणा, सैनिक का कार्य केवल क्षत्रियों का एकाधिकार था, 
आन्त है।“ ह्वीलर (हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, भाग १, पृ० ७७) का कथन है कि कुछ अतिप्राकृत 
कहानियों को छोड़कर अन्यत्र कहीं ब्राह्मण सैनिक के रूप में चित्रित नहीं हुए हैं, ठीक नहीं जान 
पड़ता। | न 
सेनापति--सेनापति सेना का सर्वोच्च अधिकारी होता था । भाष्यकार ने इसे सर्वत्र 
सेनानी कहा है।' सेनानी और सूत शतपथ (५-३-१)-काल में ही राजा के रत्तियों में गिने जाते 
थे। सेनानी के साथ वार-बार उल्लिखित ग्रामणी भी ग्राम में सैनिक-मुख्य का काम करता था । कुछ 
भाष्यकार के समय में ग्रामणी और सेनानी दोनों अत्यन्त महत्त्वपूर्ण सैनिक-पद थे। इनके कारण > 
इनके परिवार या कुल भी सम्मानित माने जाते थे। सेनानिपुत्र और सेनानिकुमारीपुत्र का राज- 
कुमारी और राजकुमारीपुत्र के साथ उल्लेख उनकी राजनीतिक प्रतिष्ठा का परिचायक है ।" 
१. हिन्दू पालिटी, पु० १८८, ९०॥ 
२. २-४-२, पृ० ४६२ तथा २-४-१२, पू० ४६६ न 
३. शान्तिपवं, १-३-३८ तया बी० के० मजूमदार: मिलिटरी सिस्टम इन एन० 


इण्डिया । 
४. ब्राह्मणसेनम्‌ ।--२-४-२५। 
५. ४-२-६०, पु० १८७। 
| ६, ऋग्‌० -१-६९-३ तथा १-१२६-५। 
- ७, बे० इण्डेक्स १-२०४। 
८. दि आरट ऑफ्‌ वार इन० इण्डिया। 
९. १-१-६० पु० ३६२ 
१०. ६-३-१, पू० २९७। 
१-२-४८, पृ० ५४५ तथा ६-१-७१। 


३९८ पतंजलिकालीन भारत 


ग्रामणिभोगीन और सेनानिभोगीन शब्द उन्हें दी जानेवाली शारीरिक सुख-सुविधाओं के सूचक 
हैं। इनके साथ राजभोगीन और आचायंभोगीन शब्द भी आये हैं जो इन पदों को आचार्य और 
राजा के लगभग समान सूचित करते हैं।। अधिक अधिकार-सम्पन्न ग्रामणी और सेनानी ग्रामणीतर 
तथा सेनानीतर कहे जाते थे।' इनके अतिरिक्त अश्वपति, शतपति,' अनुशतिक, रथगणक, पत्ति- 
गणक', पृतनाषाह, सेनाचर आदि कुछ सेनाधिकारियों के नाम गणपाठों में मिलते हैं। 
सैन्य--सेना के सामान्य सिपाही को सैन्य कहते थे। यह सेना में समवेत, अर्थात्‌ वाहर से 
आकर उसमें मिलकर एक वन गया व्यक्ति माना जाता था ।' सैन्यो में हस्तिपक' तथा हस्त्यारोही के 
अतिरिक्त रथिक, आश्विक और पदाति का भाष्य में उल्लेख है। रथिक अन्तिम तीनों में शी प्रगामी 
और आरि्विक शी घ्रतरगामी था।” अद्ववार या अश्वपाल का स्थान रथी के वाद था।१ 
सेनानीतर के समान रथीतर भी विशिष्ट रथी का वाचक था।'' उष्ट्रसादि' भी सेना के अंग रदे 
होंगे, यद्यपि उष्ट्र सेना का अंग बतलाया नहीं गया है। पदाति, पदाजि और पदिक'* एवं पत्काषी 
या पत्ति (याजकादि) ये पैदळ-सेना के नाम थे। पाणिनि ने साल्व-प्रदेश के पदाति-वर्ग का विशेषतः 
उल्लेख किया है। सम्भवतः, यहाँ की पदाति-सेना विशेषतः प्रशिक्षित होती थी।* सेना के ये. 
चारों प्रकार के सैनिक राजयुध्वा कहलाते थे।'° 
प्राचीन सैन्य-मूत्तियाँ--इस काल के सिक्कों तथा प्रस्तर-मृत्तियो से प्राप्त विवरणों से भी 
पतंजलि के एतद्विषयक उल्लेखों का समर्थन होता है। इस समय के ग्रीक, सीथियन और पार्थियन 
मूत्ति-चित्रों में यवन आक्रमणकारी राजाओं को कवचधारी दिखाया गया है। उनके सिर पर 
° ५-१-९, पु० १००। 
६-३-४३। / 
४-१-८४। १ 
७-३-२०। 
५-१-१२९। 
८-३-१०९। 
३-२-१७। 
० ४-४-४५। 
९, १-३-६७, प्‌० ८५। 
१०. रथिक आशुगच्छत्याश्विकश्चिरेण पदातिश्चिरतरेण ।— १-१-७०, पु० ४४५। 
११, ८-२-१८, पु० ३४८। 
१२. ८-२-१७, पु० ३४१। 
१३. ६-२-४०। 
१४. ६-३-५२, ५३, पु० ३३८। 
१५. वहो। 
१६, ४-२-१३५। 
१७. ३-२-९५। 
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टोप तथा हाथों में असि और शक्ति (भाले) हैं। कुछ शासक हाथी या घोड़े पर सवार हैं। 
इनमें कुन्त, यष्टि आदि आयुधों के भी दर्शन होते हैं।' भारत की ईसा-पुर्व दुसरी और पहली शती 
की मूत्तिकला से भी इस वात की पुष्टि होती है। भरहुत के स्तूप पर अशवों से खीचे जाते हुए रथ, 
नावें, बैलगाड़ियाँ, नाव, पुरानी शैली की तलवारें तथा पदातियों का जुलूस अंकित है।' साँची 
के स्तुप, सं० १ में भी जहाँ बुद्ध के अस्थि-अवशेषों के लिए कुशीनारा के मल्लों पर अन्य क्षत्रिय- 
वंशों का आक्रमण और घेरा दिखलाया गया है, वहाँ भी रथ और गज खुदे हुए हैं। विजेतागण 
रथों पर सवार हैं और गजमस्तक पर अवशेष रखे हुए हैं। इसी स्तूप में प्राकार खुदे हैं। दक्षिण 
और पदिचिम के पिछले तोरणों पर यह संघर्ष विशद रूप से अंकित है ।१ पत्ति सेना का विस्तृत रूप 
साँची और भरहुत दोनों स्थानों में उपलब्ध है। इन प्राकारों के अंकन के विषय में रीज डेविड्स 
ने लिखा है कि सम्भवतः पुराणतर काल से प्राकार एक ही प्रकार के वनाये जाते है।' इस प्रकार 
महाभारत और पतंजलि के चतुरंग वल का कलात्मक अंकन भरहुत और साँची की कला में उप- 
लब्ध है। ः 
सेना की रचना--परिमाण की दृष्टि से पत्ति, सेनामुख, गुल्म, गण, वाहिनी, पृतना, चमू, 
अनीकिनी और अक्षौहिणी क्रमशः उत्तरोत्तर विशाल संगठन थे ।. इनमें पत्ति और सेना का उल्लेख 
ऊपर हो चुका है। पृतना और अनीक वैदिक शब्द हैं। भाष्यकार ने इनका उल्लेख किया है।' 
गुल्म के नायक को गौल्मिक कहते थे ।' अक्षौहिणी का उल्लेख पाणिनि ने नहीं, वात्तिककार एवं 
भाष्यकार ने किया है।” महाभारत के आदिपवं (२-१९) के अनुसार इन घटको की सैनिक 


संख्या इस प्रकार होती थी-- 

घटक रथ हस्ती अइव पदाति 
पत्ति १ १ ३ प्‌ 
सेनामुख ३ ३ ९ १५ 
गुल्म ९ ९ २७ ५ 
गण २७ २७ ८१ १३५ 
वाहिनी ८१ ८१ २४३ ४०५ 
पृतना २४३ २४३ ७२९ १२१५ 
चमू ७२९ ७२९ २१८७ ३६४५ 
अनीकिनी २१८७ २१८७ ६५६१ १०९३५ 
अक्षौहिणी २१८७० २१८७० ६५६१० १०९३५० 


१. केम्ब्रिज हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, जिल्द १, भाग ७, पु० ३८९। 
२. कनिघम: दि स्तुप ऑफ्‌ भरहुत, प्लेट-सं०. ३२ । 

३. मार्शल; ए गाइड टु साँची, प्लेट-सं० ४, ५ तथा २६, २७। 
४. बुद्धिस्ट इण्डिया, भारतीय सं०, पु० ४७। 

५, ६-१-६३, पु० ८६ तथा ५-४-३०, पु० ४९१। 

९, ४-२-१०४, पु० २०८। 

७. ६-१-८९, पु० १३८। 


CCO. Vasishtha Tripathi Collect 


| 
। 


४०० पतंजलिकालीन भारत 


शान्ति-पर्वे (१००-३१) में वणित घटकों का निर्माण १०-२०-३०-४० के ढंग पर है। 
व्यूह की दृष्टि से अनेक प्रकार की सेनाओं में उलूक-पुच्छी रचना से भी भाष्यकार परिचित थे। 
काशिकाकार ने 'दन्तावल' भी सेना का प्रकार वतलाया गया है।' सेना का अग्रभाग सेनामुख 
और पझ्चभाग सेना-जघन कहलाता था। दिगादिगण (४-३-५४) में इसी अर्थ में मुख और 
जघन शब्द परिगणित हैं।' 

क्षौद्रक मालवी सेना--भाष्यकार के समय में सर्वाधिक प्रख्यात सेना, जिसका उन्होंने 
विशेषतः उल्लेख किया है, क्षौद्रकमालवी थी। यह शब्द सेना के लिए रूढ था। क्षुद्रक-मालवों 
से सम्बद्ध अन्य वातों के लिए 'क्षौद्रकमालवक' शब्द व्यवहृत होता था। यह बात इस सेना की 
प्रसिद्धि की द्योतक है। सिकन्दर के आक्रमण के लगभग डेढ़ सौ वर्षों के वाद भी इस सेना का यश 
स्थिर बना रहा। ग्रीक इतिहासकारों के अनुसार मेसिडोनियन आक्रमण के समय इस सेना में 
१३० हाथी, १००० रथ, ५००० घोडे और १७०००० ( ८०००० क्षुद्रक, ९०००० मालव) 
पदाति सैनिक थे । अकेले क्षुद्रकों ने भी ग्रीक आक्रमणकारियों को परास्त किया था। भाष्यकार 
ने वार-वार असहाय (अकेले) क्षद्रकों की विजय का उल्लेख किया है।* स्वयं पुष्यमित्र की सेना 
भी इस समय अत्यन्त सवल थी, जिसके वल पर पुष्यमित्र ने युथिडेमस के पुत्र, वैक्ट्रिया के राजा 
डेमोट्रियस के आक्रमण को विफल कर दिया था।* यद्यपि भाष्य में पुष्यमित्र की सेनाशक्ति का 
विशेष विवरण नहीं प्राप्त होता, फिर भी यवनों द्वारा साकेत और मध्यमिका (चित्तौड़ की नागरी) 
पर घेरा डालने के विषय में महाभाष्यीय उल्लेख” तथा कालिदास के मालळविकाग्निमित्र में वणित 
वसुमित्र द्वारा सिन्धु (मालवा की काली सिन्ध) के तट पर यवनराज की पराजय से उसके बल का 
अनुमान किया जा सकता है। ग्रीक आक्रमणों की श्वृंखला में डेमोट्रियस का आक्रमण अन्तिम था। 
पुष्यमित्र ने राज्य की प्रतिरक्षा के लिए अन्तपालों को नियुक्त कर उन पर सीमा की सुरक्षा का 


: दायित्व सौंप दिया था। कालिदास के अनुसार नमंदा-तुट पर वीरसेन उसका अन्तःपाल था। 


संग्राम--संग्राम को आहव भी कहते थे । पाणिनि ने संग्रामों के नामकरण के दो आधार 
बतलाये हैं--प्रयोजन और योद्धा। यदि संग्राम का प्रयोजन सुभद्रा की प्राप्ति हुई, तो उस संग्राम 


० ४-१-५५, पु० ६९। 
« ५-१-११३, काशि०। 
« ४-३-५४ काझि०। 
« मेक्रिण्डिल : इण्डिया एण्ड इट्स इनवेजन बाई अलैग्जेण्डर, पु० २७८। 
° ५-३-५२, पु० ४४३। 
« स्मिथ: अलो हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, चतुर्थं संस्करण, पृ० २११ तथा रायचौघरीः 
पालि० हिस्ट्री ऑफ्‌ ऐन इण्डिया, पु० २६७ तथा गंगानाथ झा: रिसर्च इन्स्टी० जर्नल, जिल्द 
४, भाग १, नव० १९४०। 
८ ७. भण्डारकरः डेट ऑफ्‌ पतंजलि, इंडियन ऐण्टिक्वेरी, १८७२, पु० ३००। 
८. मालविकाग्निमित्र, प्रथम अंक। 
३०२०७२। 
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को सौभद्रे कहते थे । इसी प्रकार, यदि किसी युद्ध में लड़नेवाले लोग भरत हुए, तो उस युद्ध का नाम 
` भारत पंड़ जाता था। इसी आधार पर कौरव-पाण्डव-युद्ध का नाम भारत-युद्ध पड़ गया था, जो आगे 
चलकर महाभारत वन गया।' महाभारत का उल्लेख पाणिनि ने भी किया है।' 

सेना-संचालन--शन्र के प्रति सेना-संचालच के लिए 'अभिषेणयति' और कवच-धारण 
. की क्रिया को संवर्भयति' ये विशिष्ट प्रयोग व्यक्त करते थे।' सभी सैनिक कवच धारण करते थे। 
इस क्रिया के लिए पतंजलि ने 'युद्धाय सन्नहते' इस विशेष वाक्य का प्रयोग किया है। सनद्ध शब्द 
का मूल अर्थ युद्ध के लिए तैयार होना था, जो वाद में 'किसी भी काम की तैयारी” हो गया। सैनिक- 
जीवन में प्रवेश की आयु निश्चित थी। उस आयु को प्राप्त योद्धा कवचहर कहलाता था।* कवच- 
हर अवस्था तारुण्य का प्रवेश-काळ था। कवच घारण करनेवाले कवची और उनका समूह 
कावचिक कहा जाता था ।' युद्ध-जय के पश्चात्‌ छूट या भेंट में धन की प्रचुर प्राप्ति होती थी। 
भाष्य में प्रत्येक युद्ध में धन जीतकर छाने का उल्लेख है 1९ 

सैनिकों के बर्ग--सैनिक का परिचय उसके द्वारा प्रयुक्त किये जानेवाले अस्त्र या शस्त्र से 
दिया जाता था। असि चलानेवाला आसिक और परश्वव चलानेवाला पारइवघिक कहलाता था।* 
इसी प्रकार शाक्तीक और याष्टीक सैनिक इन अस्त्रों के प्रयोग में निपुण होते थे।' भाष्य 
में शाक्तीकी और याष्टीकी स्त्री-सैनिको का उल्लेख मिलता है। सम्भवतः, ये राजप्रासादो की 
रक्षा करनेवाली अन्तःपुर में नियुक्त सैनिकाएँ थीं । रथ से युद्ध करनेवाला रथी होता था और 
'श्रेष्ठ रथी रथीतर कहलाता था।*' 
. युद्ध के नियम--ुद्ध के कुछ नियम थे। योद्धा अपनी श्रेणी के ही सैनिक से युद्ध करते थे। 
रथी रथियों से और आरिवक आइवको से भिडते थे ।'* इसी प्रकार, दो सैनिक एक ही अस्त्र लेकर 


परस्पर प्रहार करते थे। असिघारी के साथ दुसरा सैनिक असि से ही लड्ताथा। एक दुसरे के 


७. 


१. ४-२-५६। 

२९ ६-२-३८। 

३. ३-१-२५। 

४. १-४-३२, पु० १६८। : 

५, ३-२-१०। 

६, ४-२-४१। > 

७. धनञ्जयो रणे रणे (--३-३-५८, पू ० ३०८। 

८. ४-४-४७, ४८, ५९, पु० २८१। 

-९, ४-४-५९, पु० २८१। 

१०, ४-१-१५, पु० ४१। 

११. ८-२-१७, पु० ३४१। 

१२. रथी रथिनसपलापयते।--६-१-४८ पु० ७९। 

१३. अदवयुद्धमू, असिभि्यद्धम्‌।--५-१-५९, पु० ३३३। 
५१ 
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केश पकड़-पकड़कर या परस्पर लाठी मार-मारकर किये जानेवाले युद्ध केशाकेशि और दण्डा 
दण्डि आदि कहलाते थे।' 
प्रहरण--युद्ध में प्रयुक्त होनेवाले प्रहरणों को आयुध कहते थे।' ये दो प्रकार के थे-- 
संरक्षात्मक और प्रहरणात्मक। संरक्षात्मक आयुधों में धर्म या कवच का उल्लेख ऊपर हो चुका 
है। आवरण चर्म या ढाल को कहते थे, जो गैंड़े के चमड़े का होता था । इसी चर्म के लिए द्वीपी 
को मारने का उल्लेख भाष्यकार ने किया है।' शिरस्त्राण शिरोरक्षा के लिए पहने जाते थे; क्योंकि 
शीषंघात युद्ध के नैतिक नियमों के अनुकूल था । भाष्यकार ने एकाधिक वार सिर पर प्रहार 
करने की चर्चा की है। 
प्रहरणात्मक आयुधों में असि, धनुष, वाण, कुन्त, शक्ति, यष्टि, परशु, आराशस्त्री, मूसल, 
लांगल, अंकुश, दण्ड आदि के नाम भाष्य में मिलते हैं। घनुष ताळ के भी वनते थे।' इन्हें 
कार्मुक भी कहते थे। क्रमुक नामक वृक्ष की लकड़ी से बनाये जाने के कारण यह नाम पड़ा था ।' 
बाद में अन्य वृक्षों की लकड़ी का भी व्यवहार होने लगा और कार्मुक का मूल अर्थ विस्मृत कर दिया 
गया। क्रमुक का उल्लेख काठक ( १९-१०), शतपथ (६-६-२-११) और कोपीतकी (२८) ब्राह्मण 
में मिलता है। वाद में कार्मुक की व्याख्या करते हुए क्रिया में समर्थ होने के कारण वैयाकरणों ने 
उसका यह नाम माना है।° वाण धारण करने के कारण कार्मुक को इष्वास नाम दिया गया था। 
वड़े आकार के धनुष महेष्वास कहे जाते थे।' भाष्य में गाण्डीव, अजगव और शाङ्खं ये विशिष्ट 
प्रसिद्ध धनुषों के नाम आये हैं। धनुष में दृढता का ध्यान सर्वाधिक रखा जाता था। इष्वास 
एक कोस की दूरी से भी लक्ष्य वेध कर सकता था।' युद्ध का अधिकांश धनुष से लड़ा जाता था। 
घनुष को भाष्य में नखमुच, अर्थात्‌ नखों को छील देनेवाला कहा है।' धनुष के बाद असि का प्रयोग 
सर्वाधिक होता था। असिवध्य,' अस्युद्यत,' असि के सहारे युद्ध, अद्वों के सहारे युद्ध जैसे कथनों की 
पौन:पुनिक आवृत्ति इसका प्रमाण है। साधारणतया लोग असि या दण्ड हाथ में लेकर चलतेथे। 
१. २-२-२७, प्‌० ३७७। 
२. आयुध्यन्ते तेनायुधम्‌ ।--३-३-५८, पु० ३०८। 
३. चर्मणि द्वीपिनं हन्ति ।--२-३-३६, पू० ३९२। 
४. इदं ते झिरो सिनते ।--६-१-६०, पृ० ८४ तथा शीर्षघातो ।--३-२-८४, पृ० २३३। 
५. ४-३-१५२। 
६. वाज० सं० ११-७० महोधर भाष्य 
७. ५-१-१०३। 
८, ६-२-३८। 
९. इहस्थोयमिष्वासः क्रोशाल्लक्ष्यं विध्यति।--२-३-७, पु० ४१०। 
१०. ३-२-५, पु० २१०। : 
११. ३-१-९७, पू० १८२। 
१२. २-२-३६, पृ० ३९२। 
१३. ५-१-५९, पृ० ३३३। 
१४. असिपाणिः दण्डपाणिः ।--२-२-६६, पु० ३९२। 
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असि कुक्षि में लटकाई जाती थी, इसीलिए इसे कौक्षेयक भी कहते थे।' इसका म्यान चमड़े 
का बनाया जाता था।' रक्त वरसाने के कारण इसका एक विशेषण सेकिम भी प्रचलित था।' 
कृपाण शब्द भी भाष्य में आया है। धनुष के प्रहार को वेध और असि के प्रहार को छेद कहते थे।' 
कुन्त या भाला फेंककर मारा जाता था। यष्टि-भी फेंककर मारते थे। यष्टि और दण्ड में अन्तर 
था। दण्ड बड़ा मोटा लटु होता था।* कुन्त भी हाथ में लेकर चलने की प्रथा थी। शक्ति या 
सांगा भाले का ही एक प्रकार था । यह फंककर मारी जाती थी । जांगल केवल ध्वज-चिह्न ही नहीं 
था, अस्त्र के रूप में भी व्यवहृत होता था। अंकुश और तोमर (एक प्रकार की वरछी) भी युद्ध में 
प्रयुक्त होते थे । भाष्यकार ने शक्ति-प्रह, लांगल-ग्रह, अंकुश-ग्रह, यष्टि-ग्रह, तोमर-ग्रह और धनुग्रह 
का एक साथ उल्लेख किया है।° मूसछ शस्त्र था। उसे चलाने का नियमित अभ्यास किया जाता 
था।* प्राणदण्ड पाये हुए अपराधी भी असि और मूसल से मारे जाते थे।' शस्त्री या छुरी लोहे की 
वनती थी। उसका. रंग श्याम वतलाया गया है।” यह तीक्ष्ण, पतली और लम्वी होती थी ।'' आरा 

भी शस्त्री का एक भेद था ।" परशु फरसा प्रसिद्ध ही है। दूसरों या शत्रुओं के काटने का काम 

करने के कारण यह परशु कहलाता था। शक्ति की ही श्रेणी का एक आयुध किटक भी था ।% 

भाष्य ने प्रहरणों के आयुध और आविध ये भेद किये हैं। शक्ति, किटक, कुन्त आदि प्रक्षेपास्त्र 
आविध कहलाते थे।** 

अवहोर--दो पक्षों में सम्पन्न होनेवाले युद्धोत्तर समझौते या संधि को अवहार कहते 
थे।* अवहार के पश्चात्‌ दोनों पक्ष अपने-अपने अस्त्र समेटकर मैत्री-भाव प्राप्त कर लेते थे। 


: ४-२-९६, पृ० २०२। 

चार्म: कोश: ।--६्‌-४-१४४, पृ० -४८३। 

४-४-२०, पृ० २७६। 

. ८-२-२८, पु० ३४२। 

० १-४-१, पु० १०९। 

- ४-१-४८, पु० ५९। 

° ३-२-९।॥ पु० २१०, ११। 

२-२-३६, पू० ३९२। 

* ३-१-९७, पू० १८२। न द्‌ 
* सस्त्रीश्यामा ।--१-४-१, पु० १०६। 2 
* वहवः शस्त्रयां गुणास्तीक्ष्णा सुक्ष्मा मृदुरिति-२-१-५५) पू० ३०९। 

° ३-३-१०४, पू० ११४। 

° परान्‌ धुणातीति परशुः।-¬१-१-६१, पू० ३९४। 

° १-४-१०१, प० २०८। 

आविध्यन्त्यनेनाविधम्‌ आयुध्यन्ते तेनायुधम्‌ (--२-३-५८, पू० ३०८। 

१६. अवह्वयन्तेस्मिन्‌ (शस्त्राणि) इत्यवहारः।-३-३ेः१२१, पुश ३१८ 
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अध्याय ४ 
जनपद और जनपदी 


विश और जन--महाभाष्य में जनपदों की चर्चा वार-बार मिलती है। जन या 
विशिष्ट लोगों के निवास की भूमि होने के कारण विशेष भू-भाग जनपद कहलाते थे। ऋग्वेद में 
जन शब्द तत्कालीन सर्वप्रमुख राजनीतिक संगठन के रूप में मिळता है। यह कई विश का समूह 
था। विश में कई ग्राम सम्मिलित रहते थे। विश और जन तथा ग्राम और विश का पारस्परिक 
सम्बन्व ऋग्वेद में स्पष्ट नहीं हैं। ब्राह्मण-काल तक आते-आते विश्‌ का अस्तित्व समाप्तप्राय हो 
गया और जन एव गोत्र सर्वाधिक विभाजक तत्त्व वन गये। सामान्य जन-संख्या वैश्य (विश) 
कहलाने लगी। 

जनपद--पतंजलि के समय में जनपद विषय या देश को कहते थे। डॉ० जायसवाल के मत 
से जनपद में किसी राज्य की राजधानी को छोड़कर शेष सारा क्षेत्र सम्मिलित माना जाता था। 
राजधानी, जिसे पुर,नगर या दुग कहते थे, उसमें नहीं गिनी जाती थी ।' जनपद का मूल अर्थ जन या 
विशेष क्षत्रिय-वर्ग की निवासभूमि, अभी तक विस्मृत नहीं हो पाया था। जनपदों के नाम उनके 
मूळजनों के नाम पर ही प्रचलित थे। उनके राजा या शासक भी उसी मूलजन के वंशज थे।' 
उनके निवासियों में भी उसी जन के वंशजों का वाहुल्य था और यदि वाहुल्य न हुआ, तो भी प्रभुत्व 
अवश्य था, यद्यपि जनपदों में उनके मूल्जनों से भिन्न लोग भी रहते थे। क्षत्रिय जनपदों में 
ब्राह्मण, वैश्य और शूद्र भी बड़ी संख्या में वसते थे।' इस समय मूलजन और जनपद दोनों की स्वतन्त्र 
और पृथक्‌-पृथक्‌ सत्ता स्वीकृत हो चुकी थी। इसीलिए, किसी जनपद के निवासी को उस जनपद 
के नाम से ही पुकारे जाने पर भी यह आवश्यक नहीं रह गया था कि वह उस जनपद के मूलजन सें 
भी सम्वद्ध हो। उदाहरणाथ, पंचाल जन के कारण विशेष भू-भाग (वत्तंमान वरेली और उसके 
पास-पड़ो् का उत्तरप्रदेश का क्षेत्र) का नाम पंचाल पड़ा। धीरे-धीरे पंचाल जन का महत्त्व | 
कम होता गया और पंचाल शब्द प्रदेश के अर्थ में विशेष प्रसिद्ध हो गया। प्रारम्भ में पंचाल-प्रदेश 
में रहनेवाळी क्षत्रिय जाति के लोग ही पंचाल कहे जाते थे। वाद में पंचाळ-प्रदेश में रहनेवाला 
हर व्यक्ति पंचाल कहलाने लगा। इस प्रदेश पर शासन पंचाळ जन का ही वना रहा। इसलिए, 


१. हिन्दू पाँलिटी, पु० २३०, ३१। 
२. ्षन्नियसमानशब्दाज्जनपदात्तस्य राजच्यपत्यवत्प्रत्यया भधन्तीतिवाच्यम्‌ ।--- 
. ४-१-१६९, पृ० १६३। 


३. जनपदशन्दातक्षत्रियादन्‌-- अथ क्षत्रियग्रहणं किमर्थम्‌ ? इहमाभूत नास 
ग्राह्मणास्यापत्यं वेदेहिः ।--वही, पु० १६२। १ क पिह 
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पंचाल का राजा पांचाल पुकारा जाता था और उसके अपत्य भी।' कुछ जनपदों के मूल निवासी 
क्षत्रियो में अहंकार की मात्रा विशेष थी और वे अपना जातीय अस्तित्व पृथक्‌ वनाये रखना चाहते - 
थे। क्षौद्रक और मालव इसी प्रकार के जनपद थे। ये संघ-शासित प्रदेश थे। क्षौद्रकों और माळवों 
की सन्तान क्षोद्रक्य तथा मारूव्य कहलाती थी, किन्तु इनके दास या कर्मकर क्षौद्रक्य और मारव्य 
नहीं कहला सकते थे, भले ही वे क्षौद्रक-मालव जनपदों के निवासी हों। ये शब्द इन जातियों के 
अपने लोगों के लिए ही रूढ थे। 

कुछ जनपद ऐसे भी थे, जिनके नाम उनकी शासक क्षत्रिय-जाति के आधार पर नहीं रखे 
गये थे। कादिकाकार ने पौरवों और द्रौह्यवों के अधीन जनपदों को इसी कोटि का वतलाया है ।१ 
ये लोग पुरु और दुह्य. के वंशज थे, किन्तु भाष्य में पुर को जनपद भी कहा है और उसके शासक को 
पौरव संज्ञा दी है। 

मूलजन तथा उसके निवास का नाम-साम्य पाणिनि-काल में ही सुविदित हो चुका था। 
इसोलिए, उन्होंने इन क्षत्रिय जनों के आगे होनेवारे चातुर्थिको में प्रत्ययों का जनपद अथं गम्य- 
मान होने पर लोप-विधान किया था। इस प्रकार, पंचाल या विदेह क्षत्रियों के निवास-जनपद भी 
पंचाल कहलाते थे ।* प्राचीन आचायों ने इस विषय में नियम भी बनाये थे कि निवासी क्षत्रियों के 
किंग और वचन ही उनके निवास-जनपंदों के रिंग और वचन होते हैं। ये नियम इन क्षत्रियों और 
जनपदों में ऐकात्म्य स्थापित करने के लिए थे।* पाणिनि-काल तक आते-आते यह बात इतनी 
प्रसिद्ध हो गई कि इसके लिए व्याकरण में पृथक्‌ नियम बनाने की आवश्यकता नहीं समझी जाने 
लगी। रात्रि, दिन, अहोरात्र तथा शब्द में प्रत्यय की प्रधानता आदि के समान यह बात भी इतनी 
प्रसिद्ध और प्रचरित हो गई थी कि इसके लिए किसी को समझाने की आवश्यकता नहीं मालूम 
होती थी ॥ पंचाळ एक जनपद था, फिर भी उसके लिए बहुवचन का प्रयोग प्रचलित हो गया था; 
क्योंकि उसके मूलजन पञ्चाल अनेक थे। इस वात को भाष्यकार ने पञ्चाला जनपद इति सुभिक्षः 
सम्पन्नपानीयो वहुमाल्यफलः' तथा “मधुरापञ्चालाः' इन उदाहरणों से स्पष्ट किया है, जिनमें 
पंचाल और जनपद के समानाधिकरण होने पर भी पंचाल बहुवचनान्त है तथा जनपद एकवचनान्त 
तथा मधुरा और पंचाल इन दो के दरनद्व में भी वहुवचन का प्रयोग है!“ भाष्यकार ने पाणिनि के 


१. पञचालानामयत्यं, यिदेहानामपत्यम्‌। नह्यन्तरेण बहुषु लुके पञ्चाला . 
` इत्येतद्‌भवति।-_४-१-१६९,प्‌ ० १६३ तथा पञ्चालानां राजा पाञ्चालः।--वही। 

२. इदं तहि क्षोद्रकाणामपत्यं सालवानामपत्यमिति। अत्रापि क्षौद्रक्यः भालव्य इति 
नेतत्तेषां दासे चा भवति कर्मकरे वा। कि तहि? तेषामेव कस्मिंरचित्‌ वा।--वही, पु० १६२। 

३. ४-१-१६८। 

४. वही, पू १६५। 

५. ४-२-८१। ` 

६. १-२-५१, ५२। 

७, १-२-५६, ५७, ५८। 
* १-२-५२,पु० ५५४ तथा १-२-५१,पु० ५५३। 


N 
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४०६ पतंजलिकालीन भारत 


संज्ञाप्रमाणत्व' (१-२-५६) की व्याख्या करते हुए कहा है कि विना ही वैयाकरणों की सहायता 
के जन-सामान्य को इस बात का संज्ञान या बोष हो जाता है।' पाणिनि ने इस विषय में एक तकं 
' यह भी दिया था कि यदि इन जनपदों को यौगिक शब्द मानें, तो एक कठिनाई यह भी 
उपस्थित होगी कि जिस जनपद में आज उसके मूलजन नहीं रहते, उसका वह नाम असंगत हो 
जायगा।' 
इससे दो बातें स्पष्ट हैं। प्रथम यह कि भाष्यकार के काल में मूल क्षत्रियों से पृथक्‌ जनपदों 
का स्वतन्त्र अस्तित्व था और दूसरे कुछ जनपद ऐसे भी थे, जिनमें उनके मूलनिवासी क्षत्रिय शेष 
नहीं रह गये थे। । 
जन और शासक--इतना होने पर भी इन जनपदों में उनके शासक प्रायः मूल क्षत्रिय 
जन ही थे। शासन दो प्रकार का था---एक राज-शासन और संघशासन। पाणिनि और पतंजलि 
द्वारा उल्लिखित एकराज-श।सन के जनपदों, उनके राजाओं तथा उनके मूल क्षेत्रिय-जनों को सन्तान 


को संज्ञाएँ निम्नलिखित थी-- 
मूल क्षत्रिय जन जनपद राजा क्षत्रियापत्य 
१. पाणिनि द्वारा उल्लिखित 
साल्वेय' साल्वेय' साल्वेय साल्वेय' 
गान्धारि गान्घारि गान्धार गान्धार 
मगध मगध मागध : मागध, मागधी (स्त्री) 
कलिंग कलिंग कालिंग कालिंग 
सूरमस सूरमस सौरमस सौरमस 
कोसल कोसल कौसल्य कौसल्य ` 
अजाद अजाद आजाद आजाद्य 
कुरु कुछ कौरव्य . कौरव्य, कुरू (स्त्री) 
प्रत्यग्रथ प्रत्यग्रथ प्रात्यग्रथि प्रात्यग्रथि 
कलकूट कलकूट कालकूटि कालकूटि 
अइमक ` अश्मक आरइ्मकि आइमकि 
कम्बोज कम्बोज `: कम्बोज कम्बोज 
ह अवन्ति आवन्त्य आवन्त्य, अवन्ती (स्त्री) 
कु कुन्ति कौन्त्य कौन्त्य, कुन्ती (स्त्री) 


। १. कि या एताः झुत्रिमाष्टिघुभादि संज्ञास्तत्त्रामाण्यादशिष्यम्‌ ? नेत्याह। संज्ञानं 
सज्ञा १-२-५३, पृ० ५५६। १ 

२. योगप्रमाणं च तदभावेज्दर्शन स्यात्‌।--१-२-५५। 

३, ४-१-१६८ से ४-१-१७८ तक। | 
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जनपद और जनपदी । ४०७ 


२. पाणिनि-सृत्रों में उल्लिखित और काशिका द्वारा व्याख्यात! 


अंग अंग आंग आंग 

वंग वंग वांग वांग 

पुण्डू पुण्डू पौण्डू पौण्डू 

सुह्य सुह्य सौह्य सौह्य 

आम्वष्ठ आम्वष्ठ आम्वष्ठ्य आम्वःठ्य, आम्वष्ठ्या (स्त्री) 
सौवीर सौवीर सौवीयं सौवीर्य, सौवीर्या (स्त्री) 
निषध निषध नैषध्य नैषध्य 

निपथ निपथ नैपथ्य नैपथ्य 

उदुम्वर ` उदुम्बर औदुम्वरि औदुम्बरि 

तिलखल तिलखल तैलखलि तैलखलि 

मद्रकार मद्रकार माद्रकारि माद्रकारि 

युगन्धर युगन्धर  योगन्धरि यौगन्धरि 

भुलिंग भुलिंग भौलिगि भौलिगि 


शरदण्ड शरदण्ड शारदण्डि शारदण्डि 


३. पतंजलि द्वारा उल्लिखित' 


पंचाल पंचाल पांचाल पांचाल 


विदेह विदेह वैदेह वेदेह, वेदेही (स्त्री) 
पुरु पुरु पौरव पौरव 
पाण्डु पाण्डु पाण्ड्य पाण्ड्य 
अंग अंग आँग आंग, आंगी (स्त्री) 
वंग वंग वांग वांग, वांगी (स्त्री) 
आम्बष्ठ आम्वष्ठ आम्बष्ठ्य आम्बष्ट्य, 
- आम्बष्ठ्या (स्त्री) 

सौवीर्य सौवीर्य सौवीर्य सौवीयं, सौवीर्या 

न (स्त्री) 
दाव दावे दाव्यं दाव्यं ऊर 
निचक : ` निचक नैचक्य नैचक्य , भ 
नीप नीप नैप्य ) नैप्य न 
अवन्ति अवन्ति आवन्त्य आवन्त्यस अवन्ती न 


| १. ४-१-१६८ से १७८ तक 
४. २, वही। 
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कुन्ति कुन्ति कौन्त्य कौन्त्य, कुन्ती (स्त्री) 
नैश नैश नैश्य नैश्य 

अजमीढ अजमीढ आजमीढि आजमीढि 

अजक्रन्द अजक्रन्द आजक्रन्दि आजक्रन्दि 

बुघ बुध बौधि वौधि 

कम्बोज कम्बोज कम्बोज कम्बोज 

चोल चोरू चोल चोल 

कडेर कडेर कडेर कडेर 

केरल केरल केरल केरल 


इनमें पंचाल, विदेह, अंग, वंग और मगध प्राच्य कहे गये हैं। भगे, करुप, केकय, कश्मीर, 
साल्व, सुस्थाल, उरस्‌ और कौरव्य ये भर्गादि तथा यौधेय, शौ भ्रेय, शौक्रेय, ग्रावाणेय, वात्तय, 
घात्तेय, त्रिगत्त, भरत और उशीनर ये योबेयादि थे। पाणिनि ने इन सब प्रदेशों, अवन्ति, कुन्ति, कुरु 
तथा शूरसेन, मद्र आदि अकारांत जनपदों के स्त्री-क्षत्रियापत्यों के लिए पृथक्‌ नियम दिये हैं। 
भाष्यकार ने पशु , रक्षस्‌ और असुर जनपदों की स्त्री-क्षत्रियापत्यों को पर्शूः, रक्षाः और असुरी 
कहा हैं। ऊपर कहा जा चुका है कि ये जनपद शासन-व्यवस्था की दृष्टि से दो भागों में 
विभक्त थे-एकराज या राजतन्त्र और संघराज्य। भाष्यकार ने पंचाल, विदेह, क्षौद्रक और 
मालव जनपदों को संघ कहा है, यद्यपि अन्यत्र उन्होंने पंचाल के एक राजा का भी उल्लेख 
किया है। 

'जनपदावयन--कुछ जनपद अनेक अवयवों या प्रान्तों में विभक्त थे। साल्व के अवयवों 
की चर्चा तो पाणिनि ने भी की है।' इसकी व्याख्या के लिए काशिकाकार ने कहीं से एक प्रसिद्ध 
कारिका उद्धत की है, जिससे पता चलता है कि साल्व जनपद छह अवयवों में विभक्त था। 
भाष्यकार ने पंचाल और मगध के पूर्व और अपर दो-दो भाग बतलाये हैं। उन्होंने अर्घ पंचाल, 
अर्ध मगध और सर्व पंचाल तथा सवं मगघ का उल्लेख किया है ।* यही स्थिति त्रिगतं को थी। वह 
स्वयं जनपद था और उसके छह भाग भी स्वतन्त्र जनपद माने जाते थे। सम्भवतः, मलजनौं के 
कई भाग हो जाने पर जनपद भी कई भागों में वॅट गये थे। उनका केन्द्रीय स्थान एक रहता 
था, किन्तु आन्तरिक मामलों में स्वतन्त्र प्रान्त विभक्त-सम्पत्तिक भाइयों के समान एकवंशीय 
शासकों के अधीन स्वतन्त्र होते थे। 'जनपदावधि जनपद' शब्द भी इस वात का प्रमाण है कि 
जनपदों का अस्तित्व इस काल में था। गर्त्तान्त जनपद अनेक थे और वे सव एक ही विशाल 


१, ४-१-१७६ से १७८, पु० १६५। 
1 २. ४-१-१६८, पृ० १६३। 
415 २. ४-१-१७३। 
४, उदुस्बरास्तिलखला भद्रकारा यगन्धराः 
भुलिङ्गाः शरदण्डाइच साल्वावयवसंत्ञिताः॥ 


“--काहि०, १-१-७२, पु० ४५४। 
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जनपद के अन्तर्गत थे।' जनपदों का स्व', अर्थात्‌ वस्तु उनके नाम के अनुसार ही माना जाता 
था। उदाहरणार्थ, अंग या वंग के ग्राम या अन्य वस्तुऐ जो उसकी अपनी होतीं, आंगक या वांगक 
कही जाती थीं । ' अवयवों को छोड़कर अन्य जनपद स्वतन्त्र इकाई थे। जनपद कहने सें एक ही 
जनपद का वोब होता था, जनपद-समुदाय का नहीं । काशी और कोसल दो स्वतन्त्र जनपद थे । 
यद्यपि वे पड़ोसी थे और परस्पर सम्वद्ध भी, फिर भी जनपदों के प्रसंग में उनका अलग-अलग 
उल्लेख किया जाता था, इकठ्ठा नहीँ।' 
विषय--भाष्यकार ने विवय' और जनपद का अन्तर स्पष्ट किया है। जनपद क्षत्रिय- 
जातियों के निवास थे। बहुत-से जनपदों के शासक वे ही क्षत्रिय थे, जिनका उनमें निवास था 
और जिनके कारण उन जनपदों का नाम पड़ा था। किन्तु, कुछ जनपद ऐसे भी थे, जिनमें निवास 
अन्य क्षत्रियों का था और शासन दूसरों का। इसी प्रकार कुछ क्षत्रिय जन ऐसे थे, जिनका शासन 
अपने निवास से भिन्न प्रदेश पर भी था। वे वहाँ के शासक तो थे, किन्तु निवासी नहीं। ऐसी स्थिति 
में वह उनका देश या विषय-मात्र माना जाता था, जनपद नहीं। जब किसी क्षत्रिय जन द्वारा 
केवल अविकृत प्रदेश बतलाना होता, तो उसे उनका विषय या देश कहते थे और उस देश का प्रयोग 
एकवचन में होता था। उदाहरणार्थ, शिवियों का देश या शासित विषय शैव और उष्ट्रो का औष्टर 
हलाता था, किन्तु शिवियों के जनपद को शिवय: (वहु०) और उष्ट्रों का उष्ट्रा: (वहु०) ही कहा 
जाता था। इस आधार पर भाष्य में निम्नलिखित . विषयों और जनपदों का अन्तर स्पष्ट 


मिलता है?" 

क्षत्रिय देश या विषय ` जनपद 

अंग आंग अंग (बहुवचन) 
वंग वांग वंग | A 
सुह्य सौह्य | सुहय 21 11 
जण्ड्र पौण्डू पुण्ड १५ 
गान्धारि गान्धार, . गान्धारि गान्धारि HY 
वसाति वासात, वसाति वसाति & 2 
शिवि शैव, शिवि शिवि 2) 
राजन्य राजन्यक, राजन्य राजन्य व 
दैवयातव दैवयातवक, दैवयातव दैवयातव ५52 
वेल्ववन वैल्ववनक वैल्ववन २२१ 
अम्बरीषपुत्र आम्बरीषपुन्रक ` अस्बरीषपुत्र ” 0 
आत्मकार्मय आत्मकार्मयक आत्मकामेय ” ” 
होर". 


१: ४-२-१२४, प्‌ ० २१५, १६। 

९० ४-३-१२०, पु० २५१। 

देः ४-२-४५, पु० १८१। 

४ ४-२-५२, पु० १८४, १८५। न्या 
५२ 
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राजन्यादिक विषयों में शालङ्कायन, जालन्धरायण, शैलूष, उदुम्बर, वेल्वल, आजुनायन, 
साम्प्रय, दाक्षि, ऊर्णनाभ तथा अजित से भाष्यकार परिचित थे, यद्यपि उन्होंने इनमें से केवल 
दो का ही उल्लेख किया है। राजन्यादि आकृति-गण है, जिससे पता चलता हे कि विषयों 
देशों) पर क्षत्रियों का अधिकार वदलता रहता था और जो विषय कळ एक क्षत्रिय-जाति के 
अधीन था, वह आज दूसरी क्षत्रिय-जाति के हाथ में चला जा सकता था।' इस दृष्टि से भाष्यकार 
का निवास और अभिजन का अन्तर भी महत्त्वपूर्ण है। कुछ क्षत्रिय-जातियाँ प्रारम्भ में किसी 
एक प्रदेश में रहती थीं, किन्तु बाद में वे अन्यत्र चली गई । पूर्व प्रदेश उनका अभिजन और 
नवीन प्रदेश निवास कहा जाता था। उदाहरणार्थ, जव माळवों ने अवन्ति और उसके समीपवर्ती 
प्रदेश को अपना निवास बना लिया, तब उनका पुराना जनपद केवल अभिजन रह गया, जनपद 
नहीं । जनपद और अभिजन का यह अन्तर ध्यान देने योग्य है।' 
जनपदी और जानपद--जनपदों के राजा जनपदी तथा अन्य जन जानपद कहलाते थे। 
पुरया राजधानी के लोगों का समूह या संघ पौर कहा जाता था ।' यदि जनपद में संघ-शासन हुआ, 
तो जनपदियों की संख्या अधिक रहती थी। एक ही जनपद में रहंनेवाले परस्पर सजनपद कहलाते 
थे। यह वात इस तथ्य की द्योतक हैं कि तत्कालीन जनता में नागरिकता के भाव विद्यमान थे 
और वह अपने जनपद के प्रति आत्मीयता का अनुभव करती थी। जनपद के प्रति भक्ति की अपेक्षा 
नागरिक से की जाती थो। जनपद और जनपदी दोनों के प्रति भक्ति के लिए एक ही शब्द प्रयुक्त 
होता था।' मद्र जनपद और माद्र राजा दोनों के प्रति भक्ति रखनेवाले को मद्रक और इसी प्रकार 
वृजि-जनपद और वाज्यं जनपदी के प्रति भक्ति (सेव्य भाव) रखनेवाले को वृजिक* कहते थे। 
जनपद और जनपदी दोनों में से किसी के प्रति भी. विश्वासघात दूसरे के प्रति भी विश्वासघात माना 
जाता था। जनपदी जनपद का संरक्षक था, इसलिए नागरिक को जनपद के साथ ही जनपदी के 


प्रति भी भक्त (रॉयल) होना आवश्यक था। यह वात उन्हीं जनपदियों के विषय में थी, जो उस 
जनपद के मूल क्षत्रियजन तथा शासक दोनों थे। 


ee 


१. ४-२-५२, पू० १८४। 


२. निवासाभिजनयोः को विशेषः? निवासो नाम यत्र सम्प्रत्यष्यते। अभिजनो 
नाम यत्र पुर्वेषितम्‌ --४-३-९०, प० २४४। 


३, जायसवाल: हिन्दू पॉलिटी, प० २३६। 


४. जनपदिनां जनपदवत्सर्वं जनपदेन समानशब्दानां बहुवचने ।-४-३ -१००, पृ० २४६। 
५, ६-३-८५। 
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साहित्य और कला 


अध्याय १ 
शिक्षा 


शिक्षा की पृष्ठभूमि--महाभाष्य का काल ब्राह्मणों के चरम उत्कर्ष का काल था और 

पतंजलि तत्कालीन ब्राह्मण-समाज के वास्तविक प्रतिनिधि थे। इस समय देश का वौद्धिक और 
आध्यात्मिक ही नहीं, राजनीतिक नेतृत्व भी ब्राह्मणों के हाथ में था। इस सत्ता और शक्ति के भीतर ` 

वौद्धवर्म के विरुद्ध प्रतिक्रिया भी निहित थी। फलतः, चातुर्वेण्य, चातुराश्रम्य, चक्रवत्तित्व और 

यज्ञादि कर्मेकाण्डों की पुनः प्रतिष्ठा के साथ कुछ शर्तांब्दियों से अभिभूत वेदिक संस्कृति और साहित्य 

का पुनः प्रचार और प्रसार प्रारम्भ हो गया*था । यह युग संस्कृत-साहित्य के भी उत्थान का था। 

व्याकरण की उपेक्षा का परिणाम प्रादेशिक प्राकृतों के विकास और संस्कृत के प्रति जन-सामान्य 

की विरक्ति के रूप में सामने आ चुका था। संस्कृत शिष्ट लोगों तक सीमित रह गई थी। वैदिक 

संस्कृति और संस्कृत के अविच्छेद्य संवंव को विद्वान्‌ लोग जानते थे। वौद्धघमं ने सवसे कड़ा विरोध 

वेदों की आप्तता और यज्ञादि कर्मकाण्ड का किया था। इसलिए, शुंगकाल में विकसित वैदिक 

पुनरुत्थान की धारा, प्रधानतः याज्ञिक संस्कृति के रूप में ही सामने आईं। पतंजलि आत्त्विजीन 

थे और वैदिक संस्कृति के अनन्य उपासक। वे जानते थे कि प्राकृतों की बढ़ती आँधी को रोकने 

के दो ही उपाय हैं--प्राकृतों के प्रति घुणा-भावना की उत्पत्ति और संस्कृत का व्यापक प्रचार। 

प्राकृत वहुजन-समाज की भाषा वन चुकी थी। .सहसा इतने बड़े समाज को बदलना उनके वश का 

न था। निम्न वर्ग से उनका सम्पर्क भी न था। वे स्वयं पुष्यमित्र के याजक थे। अझ्वमेघ-याजक 
पुष्यमित्र के प्रोत्साहन ने देश में सहस्नों ब्राह्मणों को याजक-वृत्ति की ओर प्रोत्साहित किया था। . 

पतंजलि-जैसे विद्वान्‌ के लिए यह सोचना कठिन न था कि यदि इन याञ्चिको को व्याकरण की ओर 

{ उन्मुख कर दिया जाय, तो संस्कृत की उन्नति में वडी सहायता मिल सकती है। वे स्वयं अध्यापक 

थे। उन्होने प्रत्यक्ष शिक्षण तथा उपदेश द्वारा उन्हें व्याकरण की ओर प्रवृत्त करने का प्रयत्न 

किया। इस कारण महाभाष्य में प्राप्त होनेवाले सिक्षा-सिद्धान्त तथा शिक्षा-विषयक उल्लेख 

ब्राह्मणों की शिक्षा तथा समाज से ही सम्बद्ध है। वेदों, वेदांगों और वैदिक शिक्षा-पद्धति के 
विषय में ही उनसे जानकारी प्राप्त की जा सकती है। आगे जो कुछ कहा जा रहा है, उसे इसी 
सन्दर्भ में ग्रहण करना चाहिए । eI 
शिक्षा के उद्देद्य--पतंजलि ने कहा है कि ब्राह्मण को निष्कारण या निष्काम भाव से षडंग- उ 
सहित वेद का अध्ययन करना चाहिए और उनका अर्थतत्त्व समझना चाहिए; क्योंकि वेद-वेदांग 
साक्षात्‌ घमं हैं। यह उनकी दृष्ट में ब्राह्मण का सहज कत्तंव्य था। वे व्याकरण को षडंगो में मुख्य 0 

मानते थे, इसलिए उनकी दृष्टि में व्याकरण का अध्ययन परमावश्यक था । वेदों की रक्षा विना 
व्याकरण के असम्भव है। जो व्याकरण नहीं जानता, वह वेद नहीं समझ सकता, इसलिए व्याकरण 


४१४ पतंजलिकालीन भारत 


का ज्ञान वेदाध्ययन के पहले आवश्यक है, यहं उनका मत था। १ प्राचीन काल में ऐसा होता भी था। 
उपनयन-संस्कार के बाद ब्राह्मण व्याकरण पढ़ते थे। जब वे उच्चारण-सम्बन्धी आभ्यन्तर और 
बाह्य प्रयत्नों तथा उच्चारण के कारणों का सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त कर लेते थे, तव उन्हें वेदिक शब्दों 


का उपदेश किया जाता था। पतंजलि के समय में स्थिति उलट गई थी ।' विद्यार्थी सीधे वेद प्रारम्भ - 


कर देते थे और कहने लगे कि वैदिक शब्दों का वेद से और लौकिक शब्दों का ज्ञान लोक से ही हो 
जायगा, तब व्याकरण की क्या आवश्यकता ? इस स्थिति के प्रतीकार के लिए पतंजलि ने व्याकरण 


के अध्ययन पर जोर दिया और कहा कि वेद की रक्षा के विना व्याकरण के सम्भव नहीं है। , 


जो लोप, आगम और वर्णविकार नहीं समझता है, वह भली भाँति वेदों का पालन नहीं कर सकता | 
यज्ञ करने-करानेवालों को तो व्याकरण जानने की और भी आवश्यकता है। वेदों के जिन मन्त्रों 
का यज्ञ में उपयोग होता है, उनमें रिंग, विभक्ति-सम्बन्धी कुछ परिवत्तंन आवश्यकतानुसार यत्र 
तत्र करने पड़ते हैं। यह काम भौ व्याकरण-ज्ञान के विना सम्भव नहीं है। यह वात तो सव 
जानते हैं कि ब्राह्मण को शब्दों (शुद्ध शब्दों) का ज्ञान होना चाहिंए। वह भी विना व्याकरण 
के नहीं हो सकता ।' याज्ञिकों के शास्त्र में वहुत-से ऐसे प्रसंग आते हैं, जिनका अर्थ विना व्याकरण- 
ज्ञान के स्पष्ट नहीं हो सकता। उदाहरणार्थं, अग्नि-वरुण के निमित्त स्थूलपृषती अनड्वाही के 
आलम्मन का विधान है। स्थूलपूषती के दो अर्थ हो सकते हैं--बड़े-बड़े पृषतों (धव्वों) वाली 
तथा स्थूल और पृषतवाली। ऐसे स्थलों पर व्याकरण जाननेवाला व्यक्ति ठीक अर्थ को समझ 
सकता है। यदि पूर्वपद प्रकृति स्वर हो, तो वहुब्रीहि और यदि अन्तोदात्त हो, तो तत्पुरुष पद 
होगा।* 


१. ब्राह्मणेन निष्कारणो धर्मः षडङ्गो वेदोऽध्येयो ज्ञेयश्च प्रधानं च षडङ्गेषु व्याकरणम्‌। 
A १, पु० ३। 

२. पुराकल्प एतदासी संस्कारोत्तरं ब्राह्मणा व्याकरणं स्माधीयते। तेभ्यस्तत्र 
स्थानकरणानुप्रदानज्ञेभ्यो वेदिकाः शब्दा उपदिश्यन्ते। तदद्यत्वे न तथा। वेदमधीत्य त्वरिता 
वक्तारो भवन्ति-चेदान्नो वेदिकाः शब्दा: सिद्धा लोकाच्च लौकिकाः । अनर्थकं व्याकरणम्‌ ।-¬ 
आए १, पु० १०। कः 

३. रक्षां वेदानामध्येयं व्याकरणम्‌, लोपागमवर्णविकारज्ञो हि सम्यग्वेदान्‌ परिः 
पालयिष्यति ।--आ० १,प्‌०२। ड 

४. नच सर्वोलङ्गंनं च सर्वाभिः। विभक्तिभिवेंदं अर्था निगदिताः। ते चावद्यं यज्ञगतेन 
ययायथं विपरिणमयितन्याः। ताm्नावेयाकरणः शक्नोति यथायथं विपरिणमयितुम्‌ (--वही । 

५. ब्राह्मणनावश्यं शब्दा ज्ञेया इति। न चान्तरेण व्याकरणं लघुनोपायेन शब्दाः 
शाक्या ज्ञातुम्‌ --आ० १, प० ३। 

. ६. असल्वेहार्थ चाध्येयं व्याकरणम्‌, याज्ञिकाः पठन्ति स्थूलपृषतीमनडवाहो मालभेत । 
तस्यां सन्दहः-स्यूला चासौ पुषती च स्थूलपृषती, स्थूलानि पृषन्ति यस्याः या स्थूलपुषतीति। 
तान्नावयाकरणः स्वरतोऽध्यवस्यति ।--वहो । 
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इनके अतिरिक्त व्याकरण पढ्ने से और भी अनेक लाभ हैं। व्याकरण से असमथित 
प्राकृत-जन-च्यवहूत शब्दों को म्लेच्छ कहते हैं। ब्राह्मण को अपशब्द बोलकर म्लेच्छ नहीं बनना 
चाहिए।' स्वर या वर्ण की दृष्टि से अशुद्ध बोला गया शब्द वांछित अर्थ का बोधक नहीं होता । 
यज्ञ में वोला गया दुष्ट या अशुद्ध शब्द बज्र बनकर यजमान का नाश कर डालता है।१ वृत्रासुर 
का नाश इसी प्रकार हुआ था। इसके ठोक विरुद्ध जो व्यक्ति व्यवहा र-काल में शब्दों का यथार्थ 
उच्चारण करता है, वह इस लोक तथा परलोक में उत्कर्ष और प्रतिष्ठा का भागी वनता है और 
जो ऐसा नहीं कर सकता, वह अपशब्दों का उच्चारण कर भ्रष्ट वनता है।' एक-एक शुद्ध शब्द 
के अनेक अपश्रंश-रूप समाज में व्यवहृत होते हैं। उनके उच्चारण अन्य दोष से कोई यह कहकर 
छुटकारा नहीं पा सकता कि मैंने अज्ञानवश अशुद्ध उच्चारण किया है; क्योंकि ब्रह्महत्या और सुरा- 
पान के समान अनजाने भी अशुद्ध शब्द का व्यवहार-दोष उत्पन्न करता है। व्याकरण न जानने से 
हृस्व, दोघं, प्ळूत का भी ज्ञान नहीं होता। ऐसे व्यक्ति प्लुतत्व-नियम न जानने के कारण अभिवादन 
का ठीक उत्तर नहीं दे सकते।* उनकी स्थिति स्त्रियों जैसी हो जाती है। याज्ञिकों को सविभवित 
प्रयाज करने पड़ते हैं। उसके लिए भी व्याकरण-जानना आवश्यक है।' ब्राह्मणों को आत्त्विजीन 
होना चाहिए और आत्त्विजीन वह हो सकता है, जो प्रतिपद, प्रतिस्वर और प्रत्यक्षर साफ-साफ 
उच्चारण कर सके। यह्‌ विना व्याकरण जाने नहीं हो सकता*। शब्द महान्‌ देव के रूप में प्राणियों 
में निवास करता है। हमें भी महान्‌ देव से अपना साम्य करने के लिए व्याकरण जानना चाहिए।* 
मनीषी ब्राह्मण नामाख्यातोपसर्गनिपात इन चार अंगोंवाली वाणीः को ठीक जानते हैं।' वाणी 


१. ब्राह्मणेन न म्लेच्छितवे नापभाषितवे। स्लेच्छो ह वा एब यवपदाब्दः।--आ० 
१, पृ० ४। 
२. दुष्टः शब्दः स्वरतो वणंतो वा मिथ्याप्रयुक्तो न तमथंमाह--सवाग्वज्त्रो यजमानं 
हिनस्ति यथेन्द्रः शत्रु: स्वरतोऽपराधात्‌ ।--वही । 
३. यस्तु प्रयुक्ते कुशलो विशेषे शब्दान्‌ यथावद्‌ व्यवहारकाले। 
सोऽनन्तमाप्तोति जयं परत्र वाग्योगविद्‌ दुष्यति चापशब्देः॥-वही। 
४. एकेकस्य हि झाब्दस्य बहवोःपश्रंशा:--नात्यन्तायाज्ञान शरणं भवितुमहंति। 
यो हाजानन्‌ बे ब्रह्मणं हन्यात्‌ सुरां वा पिबेत्‌ सन्ये सोऽपि पतितः स्यात्‌ । -वही। 
५. अविद्वांसः प्रत्यभिवादे नाम्नो येन प्लुतिं विदुः । 
कामं तेष्‌, तु विप्रोष्य स्त्रीष्वायमह' वदेत्‌ ॥--आ० १, पु ० ६। 
६. प्रयाजाः सविभक्तिकाः कार्याः। न चान्तरेण व्याकरणं प्रयाजाः सविभक्तिकाः शक्याः 
कर्तम्‌ ।-वही। 
७. यो वा इमां पदशः स्वरशोऽक्षरशो वाच विदधाति स आत्त्विजीनः। आत््विजीनाः 
'व्याकरणम्‌ ।--वही । है 
<. महादेवो मर्त्या आविवेश महता देवेन नः साम्यं स्यादित्यध्येयं व्याकरणम्‌ ¬ 
आ० १, पृ० ७। 


९. चत्वारि चाक्परिमितानि पदानि तानि विवुर्बाह्मणा ये सनोषिण:।--वहों। 
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व्याकरणज्ञ के सामने अपने सम्पूर्ण अप्रच्छन्न सौन्द्यं-रहस्य के साथ इस प्रकार उपस्थित रहती है, 
जिस प्रकार सुवासा अलंकृत पत्नी अपने पति के सम्मुख ।' जो लोग छने हुए सत्तू के समान विकार- 
रहित वाणी बोलते हैं, उनकी जिह्वा पर मंगलमयी लक्ष्मी निवास करती है। अपराव्द बोलने के वाद 
प्रायस्चित्त-स्वरूप सारस्वती इष्टि करनी चाहिए, ऐसा याज्ञिक लोग कहते हैं।' जन्म से दस दिन 
वाद पुत्र का नामकरण करना चाहिए। नामकरण के सम्बन्ध में घर्मेशास्त्रकारो ने जो नियम स्थिर 
किये हैँ,उनका पालन विना व्याकरण जाने नहीं हो सकता। सप्त विभक्तियों के ठीक उच्चारण' 
से जिसका ताल सदा अनुक्षरित होता रहता है, वह वरुण के समान सत्यदेव बनता है। व्याकरण- 
ज्ञान से ही शुद्ध विभक्तियों का प्रयोग किया जा सकता हैं। 
इस प्रकार, भाष्यकार की दृष्टि में अध्ययन का मुख्य उद्देश्य वेदरक्षा था; क्योंकि वे वेद 
को साक्षात्‌ घमं मानते थे। व्याकरण वेद-रक्षा में सर्वाधिक सहायक था। इसलिए, वे उसके 
अध्ययन को आवश्यक समझते थे! वेद-रक्षा का सर्वाधिक उत्तरदायित्व ब्राह्मणों पर था, 
अतः उन्होंने ब्राह्मणों, शिक्षा-संस्थाओ और शिक्षा-पद्धति का ही विशेषतः उल्लेख किया है । 
शिक्षा का दुसरा लक्ष्य था बालक को रिष्ट वनाना। भाष्यकार की दृष्टि में शिष्टो का 
वड़ा ऊंचा स्थान था। वास्तव में शिष्ट ही समाज की घुरी थे। शिष्ट दो प्रकार के वनते थे-- 
शिक्षा से और चरित्र से। शिक्षा का मूल व्याकरण-ज्ञान था, इसलिए वैयाकरण शिष्ट माने 
जाते थे। झिष्टि शास्त्र द्वारा ही होती है और वैयाकरण शास्त्रज्ञ होते हैं, ।' इसलिए, उन्हें शिष्ट 
कहना चाहिए, यह पतंजलि का विचार था। शिक्षा के अतिरिक्त निवास और आचार भी शिष्टत्व 
के चिल्ल थे। आर्यावत्तं के निवासी ब्राह्मणों में जो असंग्रही, अलोलुप, जितेन्द्रिय और किसी विशेष 
शास्त्र में पारंगत होते थे, वे शिष्ट माने जाते थे। इनकी कही हुई वात प्रमाणित मानी जाती थी। 
भाष्यकार ने अष्टाध्यायी का प्रयोजन शिष्ट-ज्ञान माना है। अष्टाध्यायी के अध्ययन से व्यक्ति 
में यह योग्यता आती है कि वह शिष्टों और अशिष्टों की पहचान कर सके। 


१. उतोत्वस्मे तन्वं विसस्रे जायेव पत्ये उञ्चती सुवासाः।--आ० १, पु० ८। 

२. सक्तुमिव तितउना पुनन्तो यत्र घीरा भनसा वाचमकुत--अत्रा सखायः सख्यानि 
जानते भन्रेषां लक्ष्मीनिहिताधिवाचि।--वही। 

३. आहिताग्निरपशाब्दं, प्रयुज्य प्रायश्चित्तीयां सारस्वतीमिष्टिं निर्वेपेत।--आ० 
१, पु० ९। 

४. दशम्युत्तरकालं पुत्रस्य जातस्य नाम विदध्यात्‌ घोषवदाद्यन्तरन्तःस्थमवुद्धं यक्षरं 
चतुरक्षरं वाकृतं नाम कुर्याच तद्धितम्‌ --वही। 

५. सुदेवोऽसिवरुणं यस्य ते सप्तसिन्धवः अनुक्षरन्ति काकुदं सुम्यं सुषिरामिव, सत्यदेवाः 
: स्यामेत्यघ्येयं व्याकरणम्‌ ।--आ० १, पु० १०। ; 

६. के पुनः शिष्टाः? वेयाकरणाः। कुत एतत्‌? शास्त्रपुविका हि शिष्टिः शिष्टिपूर्वक 
च झास्त्रम्‌।--एवं तहि निवासत आचारतइच। एतस्मिन्‌ आर्यनिबासे ये ब्राह्मणाः कुम्भीधान्याः 
अलोळूपा अगृह्माणकारणाः। किञ्चिदन्तरेण कस्याद्चिद्‌ विद्यायाः पारणास्तत्र भवन्तः शिष्टाः 
दिष्टज्ञानार्था ।-अष्टाध्यायी, ६-३-१०९, पु० ३५९। 
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भाष्यकार के इन समस्त वक्‍्तव्यों को यदि हम एक साथ मिलाकर देखें, तो स्पष्ट होगा 
कि वे शिक्षा के दो फल मानते थे-वौद्धिक विकास और नैतिक उन्नति और इन दोनों का उद्देश्य था 
प्राचीन संस्कृति एवं साहित्य की सुरक्षा। प्रथम आल्विक में उनके द्वारा गिनाये गये व्याकरण 
पढ्ने के सारे उपयोगो का भी समावेश इनमें हो जाता है। नेतिक विकास पर इतना जोर देने 
के कारण ही उन्होंने इस वात को वार-वार दुहराया है कि तप (सुकृत के लिए कष्ट-सहन तथा 
संयम), अध्ययन और ब्राह्मण माता-पिता से उत्पत्ति, ये तीन बातें मिलकर किसी को ब्राह्मण बनाती 
हैं। जिनमें प्रथम दो वाते नहीं होतीं, वह केवल जाति-ब्राह्मण होता है। जाति के कारण वह 
गौर, पिगलाक्ष होता है और तप के कारण शुच्याचार।' विद्या और आचार-शुचिता इन दोनों पर 
पतंजलि ने समान वल दिया है और विद्या, कमं और योनि तीनों की दृष्टि से अवदात व्यक्ति को 
ही ब्राह्मण माना हैँ।' 

उपनयन--योनि-शुद्धि के लिए धर्मशास्त्रों ने अनेक नियमों की सृष्टि की थी, जिनका 
उल्लेख अन्यत्र हुआ है। विद्या और कमं की प्रगति और शुचिता का दायित्व शिक्षकों तथा शिक्षा- 
संस्थाओं पर था। सामान्य विश्वास था कि वाळक जन्मतः शूद्र उत्पन्न होता है और संस्कार से 
द्विज बनता है। संस्कार का सामान्य अर्थ उपनयन था।' उपनयन का अर्थ है आचायं के पास ले 
जाना । पाणिनि ने इस क्रिपा को आचार्यकरण संज्ञा दी है,* जिसकी व्याख्या करते हुए काशिकाकार 
ने कहा है कि उपनयन करनेवाला माणवक को इस ढंग से अपने पास ले आता है, जिससे वह (उप- 
नेता) स्वयं आचायं हो जाता है।* उपनयन के बाद बालक गुरु के साथ ही रहता था, इसलिए 
उसे अन्तेवासी कहते थे।' अन्तेवासी त्रैवाणक होते थे और वर्णी कहलाते थे।' वर्णी शूद्र नहीं 
हो सकते थे, यह वात इस शब्द सें ही स्पष्ट है। गुरु का स्थान, जहाँ रहकर बालक विद्या ग्रहण 
करता था, गुरुकुल“ या तीर्थ कहलाता था। एक ही तीर्थ में रहकर विद्याभ्यास करनेवालों को 
सतीर्थ्य कहते थे' । ये सव भाई-भाई की तरह हिंल-मिलकर रहते थे। पाणिनि ने सोदर और 
सोदय के साथ ही सतीथ्यं का भी स्मरण किया है। 


१. तपः श्रुतं च योनिशचेत्येतद्‌ ब्राह्मणकारकम्‌। 
तपः श्रुताभ्यां हीनो यो जातिब्राह्मण एव सः॥ 
गौरः शुच्याचारः कपिलकेशा इत्येतानप्यभ्यन्तरान्‌ ब्राह्मण्ये गुणान्‌ कुर्वन्ति 
२-२-६, पु० ३४०। 
२. त्रोणि यस्यावदातानि विद्या योनिश्चकमंच। 
एतच्छिवे विजानीहि ब्राह्मणाप्रयस्य लक्षणम्‌ ॥--४-१-४८, वा० १, १० ६२ 


३. संस्कारोत्तर ब्राह्मणाः व्याकरणं स्माघीयते ।--आ० १, ६० १०। 


४. १-३-३६। 
५. साणवकमीदृशेन विघिनाऽऽत्मसमोपं प्रापयति यथा स उपनेता स्वयमाचार्यः 


सम्पद्यते । --वही (काशि०) । | . 
६. ४-२-१०४, वा० १९, पू० २०९। ७. ५-२-१२३४। 


८. २-१-१, प्‌ ० २३१। र 
९. ६-३-८७, पु ० ३५४। १०. ४-४-१०७॥ ११. ४-४-१०८। 
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साणव--भाष्य में माणव, दण्डमाणव, वर्णी, ब्रह्मचारी और छात्र शब्द विद्यार्थी के 
अथ में प्रयुक्त हुए हैं। माणव छोटे बालक को कहते थे। जब ये प्रारम्भिक अध्ययन के लिए शाला 
में प्रविष्ट होते थे, तव इनका मुण्डन करा दिया जाता था।' उपनयन के समय मुण्डन की प्रथा थी। 
दण्ड, कमण्डलू और मृगचम साथ लेकर ये गुरु के आश्रम में प्रवेश करते थे। वहाँ भैक्षचर्या करते 
थे और नियभपूर्वंक अध्ययन करते थे। नियमपूर्वेक अध्ययन करनेवाले माणवकों को “उपयुक्त' 
कहते थे। ये ग्रन्थ और अर्थ दोनों का अभ्यास करते थे। भाष्य में नियमित और 'यदा-कदा' पढ़ने 
वालों में अन्तर किया है। उपाध्याय से पढ़ता है', इस वाक्य में पंचमी' का प्रयोग नियमित अध्ययन 
के प्रसंग में ही होता था। नट या ग्रन्थिक के पास जाकर यदा-कदा उनकी वातें सुनने के 
प्रसंग में नट की सुनता है, ऐसा पष्ठी-विभक्ति-युक्त वाकय प्रचलित था, “नट से सुनता है' 
नहीं ।' 

माणवक नीची कक्षाओं के छात्र होते थे और ब्रह्मचारी विशिष्ट अध्ययन के व्रती छात्र। 
आश्रमों य, गुरुकुलों में रहनेवाले माणव दण्ड साथ लेकर चलते थे। इसीलिए, वे दण्ड-माणव 
कहलाते थे। दण्ड-माणवों का परिचय उनके गुरु के नाम सें दिया जाता था, यथा दाक्ष दण्ड-माणव, 
या काण्व (कण्व के शिष्य) दण्ड-माणव।' कारिकाकार ने गौकक्ष और माहक दण्ड-माणवों का 
भी उल्लेख किया है।' ये दण्ड-माणव 'अनृच होते थे। वेद का सार्थ अध्ययन इस अवस्था के बाद 
प्रारम्भ होता था।' पाणिनि ने दण्ड-माणव और अन्तेवासी में अन्तर किया है, जिससे अनुमान 
होता है कि सव दण्ड-माणव अन्तेवासी नहीं होते थे।' कुछ छात्र दिन में अध्ययन कर सन्ध्या समंय 
घर चले जाते थे। ये गुरुकुल के पास-पड़ोस गाँवों के रहनेवाले छात्र होते थे। माणवों के दण्ड 
को आषाढ भी कहते थे।" 2 2 

अन्तेवासी छात्र--अन्तेवासी आश्रम में गुरु के साथ उसके परिवार के अंग वनकर 
रहते थे। इनमें श्रेष्ठ या उच्चं कक्षा के अन्तेवासी को '्रान्तेवासी' कहते थे।“ 'गुरुकुल' शब्द में 


१. ३-१-८,प्‌० ३९ [| 
~, २. आख्यातोपयोगे उपयोग इति किमर्थम्‌ ? नटस्य श्युणोतति, ग्रन्यिकस्थ श्वृणोति, 
एवं / तहांपयोग इत्युच्यते सर्वश्चोपयोगस्तत्र प्रकर्षणतिविज्ञास्यते। साधीयोऽयं उपयोग इति। 
कश्च साधीयः ? यः ग्रन्याथंयो: । अथवोपयोगः को अवितुमर्हाति ? यो नियमपुर्वकः। तद्यथा, 
उपयुक्ता माणवका इत्युच्यन्त य एते नियमपूर्वकमघीतवन्तो भवन्ति।--१-४-२९, पृ० १६५। 
-- है ४-२-१०४, बा २३,प्‌० २१०। 
४. गोकक्षा दण्डमाणवा अन्तेवासिनो वा दाक्षा साहकाः।--४-३-१३०। 

५, अनुचो माणे बह्लुचरचरणाख्यायामिति विश्ञेषस्तद्‌ वक्तब्यम्‌।-५-४-१५४, 
पु०५१४। र 
६. न दण्डम।णवान्तेवासिषु ।--वही । 

७. विशाखाषाढमन्थदण्डयोः।-५-१-११०। 
. ८, २-२-१८, पू० १६५। 
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पारिवारिकता का भाव छिपा हुआ है। छात्र उसे अपना गुरुकुल मानते थे और कष्ट उठाकर 
भी वहाँ रहना पसन्द करते थे।' | 

शिष्य और छात्र शब्द सामान्यतया प्रत्येक विद्यार्थी के वाचक थे । गुरु अपने कुल में रहने- 
वाले छात्र को छत्र के समान वर्षा, आतप जैसें कष्टों से बचाता था। इस प्रकार, वह शिष्य पर 
छत्र के समान छाया रखता था। शिष्य भो छत्र के समान गुरु का परिपालन करता था। इसी 
दृष्टि से शिष्य छात्र और गुरु छत्र कहलाता था ।` गुरु-शिष्य का यह सम्बन्ध अत्यन्त मधुर था। 
यदि हम इसो प्रसंग की काशिकावृत्ति पर दृष्टिपात करे, तो स्पष्ट हो जायगा कि परवर्ती कुछ 
शताब्दियों में गुर्कुल-संस्था का नैतिक स्तर काफी नीचे उतर आया था। इस समय गुर को सेवा- 
टहल में जागरूकता और उसके दोषों को छिपाकर रखना, छात्र की परिभाषा मानी जाने लगी' 
थी; वयोंकि छादन या आवरण के कारण छत्र कहे जानेवाले छत्र के समान व्यवहार छात्र का होना 
` चाहिए था।* निश्चित ही यह परिभाषा उन गुरुओं के द्वारा निश्चित की गई होगी, जो छात्रों 
को अपनी सेवा का साधनमात्र समझते होंगे और समाज तक अपनी दुर्बळताओं के पहुँचने से 
भयभीत रहते होंगे । ण 

ब्रह्मचारी--त्रह्मचारी वेदाध्यायी को कहते थे। काशिकाकारने कहा है किब्रह्म वेद को 
कहते हैं और उससे सहचरित अध्ययन को भौ। उसके लिए लिया हुआ ब्रत ब्रह्मचर्यं कहलाता है 
और ब्रह्मचर्यं का अनुष्ठान करनेवाला ब्रह्वाचारी । तीन वर्ण ही वेद पढ़ते ये। इसलिए, ब्रह्म- 
चारी भी त्रेवणिक होते थे। काशिका में उसे विद्याग्रहणार्थ उपनीत तथा नियम का आसेवन 
करनेवाला कहा गया है।" जिस प्रकार एक गुरु के पास अध्ययन करनेवाले सतीथ्यं होते थे, उसी 
प्रकार समान ब्रह्मचर्य का आचरण करनेवाले याएक ही वेद का अध्ययन करनेवाले ब्रह्मचारी 
कहलाते थे। 

ब्राह्मण के लिए उपनयन के पश्चात, अइतालीस वर्ष तक अध्ययन की मर्यादा थी। 
ये ब्रह्मचारी अष्टाचत्वारिशक या अष्टाचत्वारिशी होते थे। प्रत्येक वेद के अध्ययन में बारह 
वर्ष लगते थे। किन्तु, लोग सुविधानुसार कम समय तक के लिए भी ब्रह्वाचर्य ब्रत लेते थे। ये लोग 
'अवान्तरदीक्षी' होते थे। लोग आवश्यकतानुसार किसी विशिष्ट वेदांश के अध्ययन के लिए भी 


१. देवदत्तस्य गुरुकुलम्‌ -- २-१-१, पु० २३१ तथा पद्य देवदत कष्टेखितो विष्णुमित्रो 
गुरुकुलम्‌ । वही, पु० २२७। PEF 

२. गुरुशछत्रम्‌। गुरुणा शिष्यशछत्रवच्छात्रः। शिष्येण च गुरुइछत्रवत्‌ परिपाल्यः 
४-४-६२, पु० २८२। 

३. छत्रादिभ्यो णः--छत्र शोलं यस्य छात्रः छादनादावरणाच्छनम्‌। गुरुकार्येष्वव- 
हितस्तच्छिद्रावरणप्रवृत्तवछत्रक्षीलः दिष्यइछात्रः --४-४-६२ काशि०। 

४. ब्रह्म वेदस्तदध्ययनाथं व्रतमपि ब्रह्म तच्चरतीति ब्रह्मचारी ।--६-३-८६ काशिका। 

५. ब्रह्मचारी त्रेवाणकोऽसिम्रेतः। स हि विद्याग्रहणाथंमुपनीतो ब्रह्म चरति । नियससासेवत 
इत्यथं: । ब्नाह्मणादयस्त्रयो वर्णा वर्णिन इत्युच्यन्ते (--५-२-१२४ 

६. समाने ब्रह्मणि बत॑ चरतीति स्‌ ब्रह्मचारी ६-३-८६ {° ३८४ ४ `~ `` `` 
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गुरुकुल में प्रवेश पा सकते थे। उदाहरणाथ, महानाम्नी ऋचाओं के लिए ब्रह्मचर्य का आचरण 
करनेवाले माहानाम्निक और आदित्यत्रत (कृत्यविशेष) का अध्ययन करनेवाले आदित्यब्रतिक 
कहलाते थे। भाष्यकार ने तिलब्रती, चातुर्मासक या चातुर्मासी ब्रह्मचारी का उल्लेख किया है । 
चातुर्मासी लोग चातुर्मास्य यज्ञ के ब्रती होते थे।' 

स्नातक--धमंसूत्रो में वसन्त में उपनयन-संस्कार का विधान है। इससे अनुमान होता है 
कि इस समय मकर-संक्रान्ति के वाद नवीन सत्र का प्रारम्भ होता था। अध्ययन की समाप्ति 
गोदान-संस्कार के वाद होती थी । भाष्य में संस्कार के रूप में तो गोदान का उल्लेख नहीं है, किन्तु 
उपाध्याय को गो देने का निदेश अवश्य है।' अध्ययन की समाप्ति के वाद गुरु की अनुज्ञा लेकर 
विशिष्ट स्नान के वाद विद्यार्थी गुरुकुल छोड़ता था।' तव उसे स्नातक कहते थे। यात्रादिगण में 
स्नान शब्द का परिगणन वेद-समाप्ति के अर्थ में मिलता है और उससे स्वार्थ में क प्रत्यय होकर 
स्नातक शब्द निष्पन्न हुआ है (५-४-२९) । स्रग्वी शब्द भी स्नातक का वाचक था। उत्तरोत्तर 
श्रेष्ठता की दृष्टि से.भाप्यकार ने स्रग्वितर और स्रग्वितम तथा ख्रजीयान्‌ और ख़जिष्ठ शब्दों 
का प्रयोग किया है। खग्विन्‌ में विन्‌ प्रत्यय के निदेशक पाणिनि-सूत्र में स्वयं इस वात की ध्वनि है 
कि स्री शब्द सामान्य माल्यघारी के लिए व्यवहृत नहीं होता था ।५ 

छात्र के उपलक्षण--छात्रों की अपनी वेशभूषा थी, जिससे वे सरलता से पहचाने जा सकते 
थे। आइचय को ही वात है कि सम्पूर्ण महाभाष्य में यज्ञोपवीत का कहीं उल्लेख नहीं मिलता । 
दण्ड, विशेषतः पालाशदण्ड, मुगचमं ` और कमण्डलू विद्यार्थी के ये सामान्य उपलक्षण थे। भाष्य- 
कार ने छात्र को अनेक वार कमण्डलूपाणि कहा है।° उनके मत से एक वार छात्र को देखकर कोई 
भी सरलता से.समझ सकता था कि कमण्डलू छात्र का लक्षण (पहचान) है। दण्ड सम्भवतः 
बडी आयु के छात्रों के लिए आवश्यक नहीं था। 


ड १. तरस्य ब्रह्मचयंम्‌, महानाम्नीश्चरति माहानास्निकः, आदित्यव्रतिकः, महानाम्नीसह- 
रितं व्रत सहानास्त्यो ब्रतमिति। अवान्तरदीक्षादिभ्यो डिनिर्वक्तव्यः अवान्तरदीक्षी तिलव्रती । 
अष्टाचत्वारिंशतो ड्वुश्चडिनिइच वक्तव्यः-अष्टाचत्वारिशक अष्टाचत्वारिशी चातुर्मास्यानां 
यलोपश्च डुइच डिनिइच वक्तव्यः, चातुर्मासिकः चादुर्मासी महानाम्नीनां ब्रह्मचर्यं झाहानामिकम्‌ 
आदित्यव्रतिकम्‌ । ५-१-९४, वा० १ से ६, पू० ३४१-४२। 

२: उपाध्यायाय गीर्दीयते । २-३-१४, वा० १, प० ४ १६। 
३. अवोत्य स्नात्वा गुरुभिरनुज्ञातेन खद्वाऽऽरोढव्या ।--२-१-२६, प० २८१॥ 
. डॅ. ६-४-१६३, वा० २, पु० ५००। र 
५. ५-२-२१। 
६. ३-१-२५। 1 
७; कम्रण्डलुपाणिइछात्र: ।--१-४-८४, पृ० २०१ तथा २-३-२१, पु० ४२३। 


८. अपि भवान्‌ कमण्डलपाणिं छात्रमब्राक्षीत्‌। सकृदसो 
) र क {1 सकृदसो कमण्डलपाणिइछात्रो दष्टस्तस्यं 
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आचरणविषयक नियम तथा नेतिक मर्यादा--छात्रो के लिए आचरण---सम्बन्धी नियम 
निश्चित थे। प्रत्येक छात्र गुरु का सादर अभिवादन करता था।' यह शिक्षा पुत्र को माता-पिता ही 
दे देते थे। यह वात भी भाष्य में स्पष्ट है। छात्र भूमि पर सोते थे।' खट्वा पर शयन वर्जित था । 
स्नातक वनने के वाद ही खट्वा पर सोया जा सकता था । जो इस नियम का उल्लंघन करता था,वह्‌ 
ब्रतहीन माना जाता था । स्थण्डिल-शयन का ब्रत उपनयन के-साथ ही लिया जाता था । गुरुकुल 
में खटवारोहण सम्भव न था। इसलिए, खट्वारोहण का सामान्य अर्थ विद्या विना पूर्ण किये 
घर वापस चला जाना या विवाह कर लेना माना जाता था ।' खट्वारूढ शब्द क्षेप या निन्दा का 
द्योतक था। काशिका-काल तक आते-आते यह विमागं पर चलने का उपलक्षण बन गया और 
सभी अविनीत छात्रों को खट्वारूढ कहा जाने लगा । ब्रह्मचारी स्थाण्डिल या स्थण्डिलशायी 
कहा जाता था ।* गुरु-शुश्रूषा छात्र का आवश्यक घर्म था। छात्र इसमें मानसिक सुख का अनुभव 
करते थे। गुरु को स्नान कराना, उसके पाँव दबाना, उच्छिष्ट भोजन करना आदि बातें शुश्रूषा 
में सम्मिलित थीं। उच्छिष्ट भोजन और पादोपसंग्रहण'को छोड़कर शेष परिचर्या गुरु-पुत्र की भी 
करनी होती थी और यदि गुरुपुत्र भी गुरु हुआ, तो उसका उच्छिष्ट भोजन और पाद-संवाहन 
भी उचित माना जाता था।' भाष्यकार ने गुरु का स्नापन गुरु के सुख का कारण बतलाया है, 
शिष्य के सुख का जनक नहीं । इससे अनुमान होता है कि शिष्य गुरुशुश्रूषा में आत्मसन्तोष का 
अनुभव नहीं करते थे।” बहुत-से कार्य वे विवशता तथा लोभ से करते थे। वे जानते थे कि गुरु- 
शुभ्रूवा से पारलौकिक सुख प्राप्त होता है और यदि गुरु प्रसन्न रहे, तो अध्यापन भी अच्छा करेंगे।* 
इस प्रकार आत्म-कल्याण की भावना ही शुश्रूषा के पीछे काम करती थी। काम में भूल हुई कि 
डाट-फटकारः वहुत-से गुरु औचित्य की चिन्ता किये विना छात्रों को काम में लगाये रहते थे। 
इसलिए, चतुर छात्र कार्य और डाट से वचने के लिए उपाध्याय की दृष्टि से कतराकर रहते थे।” 


१. १-४-५३, पू० १८४ तथा १-४-५१, पू० १७७। 

२. ४-२-१५। | | 

३. अधीत्य स्नात्वा गुरुभिरतुज्ञातेन खद्वाऽऽरोढव्या। य इदानीमतोऽन्यया करोति स 
उच्यते खट्वारूढो जाल्मः। नातिब्रतवान्‌-२-१-२६, पू० २८१। 

४. खद्वारोहणं चेह विमागंप्रस्थानस्योपलक्षणम्‌ । स्वं एवाविनीतः खद्वारुढ इत्युच्यते।-- 
(वही) काशि०। 

५. ४-२-२५। 

६. गुरुबदस्मिन्‌ गुरपुत्रेषपि वत्तितव्यमन्यत्रोच्छिष्टभोजनात्‌ पादोपसंप्रहणाच्च। यदि 
च गुसुपुत्रोऽपि, गर्भवति तदपि कत्तंव्यं भवति।--१-१-५६ वा० ८, पु०,०३३८। 

कर्मणि च येन संस्पशात्‌ कर्तुः शरीरसुखम्‌. सुखं मानसी प्रीतिः। कत्तु: किस्‌ ? गुरोः 

स्नापनं सुखम्‌--३-२-११६ काशिका। 

८. ये तावदेते गुरुशुभुषवो नामैतेऽपि स्वभूत्यथंमेव प्रवत्तन्ते पारलौकिक च नो भविष्यति। 
इह च नः प्रीतो ग्‌ रंरध्यापयिष्यतीति।--३-१-२६, वा० १४, पु० ७७॥ 

९. उपाध्यायादल्तर्धत्ते। पश्यत्यय यदि सामुपाध्यायः पश्यति धवं प्रेषणसुपालस्भो दा। 


. स बुध्या सस्प्राप्य निवत्तंते।-- १-४-२८, पु० १६४। 
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छात्रों को, विशेषतः छोटे छात्रों को भिक्षा माँगकर निर्वाह करना पड़ता था। यद्यपि भाष्य में 
विद्यार्थियों द्वारा भिक्षा माँगे जाने का प्रत्यक्ष उल्लेख नहीं है, फिर भी अनेक संकेतों से इसका 
अनुमान होता है।' 

गुरुकुल-वास निश्चय ही कष्टकर था।' एक तो यम-नियमों और ब्रतों का पालन, उसपर 
अनिड्चित भोजन और तदुपरि यदा-कदा गुरुओं का दुव्यवहार। अध्ययन के लिए छात्रों को 
कड़ा परिश्रम करना पड़ता था और वहुत-से छात्र उससे डरकर ही अध्ययन छोड़ बैठते थे।' 
बहुत-से वालक गुरुओं की कठोरता के भय से गुरुकुलों में जाने से ही डरते थे। अध्ययन से इस प्रकार 
डरनेवाले छात्र के लिए भाष्य में 'पर्येच्ययन' शब्द का प्रयोग हुआ है। फिर भी, शिष्य का कत्तव्य 
था कि वह 'आचार्यंभोगीन' रहे। शिष्य और उसकी वे सारी क्रियाएं, जिनसे आचार्य को शारीरिक 
सुख प्राप्त हो, आचार्यभोगीन कही गई हैँ।' इसलिए, कष्ट सहकर भी आश्रम में रहना छात्र का 
कत्तव्य था। वार-बार गुर्कुल-परिवत्तंन करनेवाले या प्रविष्ट होकर शीघ्र ही गुरुकुल छोड़कर 
चले जानेवाले छात्र तीर्थकाक' या तीर्थघ्वांक्ष' कहे जाते थे।' 

शिक्षक--भाष्य में शिक्षा प्रदान करनेवालों के लिए शिक्षक, उपाध्याय, प्रवक्ता, श्रोत्रिय, 
अध्यापक, गुरु और आचाय शब्द मिलते हैं। इनमें श्रोत्रिय शब्द वेदाध्यायी का पर्याय है। 
विद का अध्ययन करता है', इस अथे में श्रोत्रिय शब्द प्रयुक्तं होता था ।" इसका शिक्षण से सौघा 
सम्बन्ध नहीं था। कोई शिक्षक श्रोत्रिय भी हो, यह दूसरी वातं है। छात्र भी श्रोत्रिय कहे जा 
सकते थे। इसी प्रकार, प्रवक्ता प्रवचनकार या व्याख्याता होता था। वह शिक्षक भी ही सकता 
था, यद्यपि उसका सिक्षक होना आवश्यक नहीं था ।* आचार्यं किसी विषय के उच्च कोटि के अधि- 
कारी विद्वान्‌ और मौलिक चिन्तक को कहते थे। ये लोग किसी सिंद्धान्तविशेष के प्रवत्तंक या 
मौलिक कृति के प्रणेता होते थे। विशिष्ट आचार्यं को प्राचार्य कहते थे।* चरणों के प्रमुख प्रायः 
प्राचार्य तथा उनसे सहयोगी आचार्य होते थे। पतंजलि ने पाणिनि को आचार्य कहा है, कात्यायन 
को नहीं। आचायों के प्रति बड़ी सम्मान-भावना थी। उनकी शैली, उनका आचार, उपचार सभी 


१. भिक्षा वासयति ।--३-१-२६, वा० २, पु० ७१। 
२. २-१-१, १० २२७। 
३. अध्ययनात्‌ पराजयते। य एष मनुष्यः प्रेक्षापुर्वेकारा भवति स पश्यति दुःखमध्ययनं 

दुधर च गुखश्च दुरुपचारा इति। स बुध्या सम्प्राप्य निवत्तते ।--१-४-२६, पु० १६३। 

४. २-२-१८, पु० ३५०। 

५, ५-१-९, वा० ३, पू० ३००। 

६. यथा तीये फाका न चिरं स्थातारो भवन्त्येवं यो गुरकुलानि गत्वा न चिरं तिष्ठति स 
उच्यते तीर्थकाक इति ।--२-१-४२, वा० १, पु ० २९४। 

७, ५-२-८४, पु ० ४०१। 

८, २-१-६५। 

९» २-२-१८, पु० ३५०। 
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कुछ प्रामाणिक माना जाता था।' ये लोग अध्यापन भी करते थे, किन्तु यह आवश्यक नहीं था। 
पाणिनि ने भी आचार्य का उपर्युक्त अर्थ ही मानकर उनके प्रणीत ग्रन्थों का अध्ययन करनेवाले 
अन्तेवासियों का उल्लेख किया है, आचार्यों के अन्तेवासियों का नहीं ।' और, पतंजलि ने इस सूत्र 
का जो उदाहरण दिया है, वह भी उक्त कथन की पुष्टि करता है। आपिशलपाणिनीयव्याडीय 
गौतमीया:' में उपसर्जन चारों आचायं ग्रन्थकार हैं, शिक्षक नहीं ।' पतंजलि ने आचार्य को प्रमाण- 
भूत कहा है। उसके भी अन्तेवासी हो सकते थे और प्रायः होते भी थे, फिर भी सामान्यतया आचार्य 
से जिस अर्थ का बोध आज होता है, उस अर्थ में गुरु शब्द का प्रचार था। अन्तेवासी के सन्दर्भ में 
ही इस शब्द का व्यवहार होता था।* वह उपाध्याय से अधिक सम्मान का वोबकथा। उपाध्याय 
सामान्यतया हर शिक्षक को कहते थे।* पतंजलि-काल में यही शब्द शिक्षक के अर्थ में प्रचलित था। 
गुरुकुल से भिन्न शालाओं के शिक्षक भी, जिनमें विद्यार्थी पढ़ने मात्र के लिए जाते थे और पढ़कर 
अपने घर चले जाते थे, उपाध्याय कहलाते थे। उपाध्याय और' शिष्य सहचर शब्द थे।' आचार्य 
निःशुल्क पढ़ाते थे और उपाध्याय शुल्क लेकर, यह पतंजलि के किसी उल्लेख से स्पष्ट नहीं होता। 
पतंजलि के अनुसार गुरु भी उपाध्याय होता था। विद्यार्थी जिसके पास जाकर पढ़े, उसे उपाध्याय 
कहते थे ।" भाष्य से उसके शुल्क लेने का पता नहीं चलता । केवल उपाध्याय को गाय दी जाती 
है, यही उल्लेख वार-वार मिलता है । गोदान विद्या-समाप्ति पर भी होता था। गुरु और उपाध्याय 
र में अधिक-से-अधिक इतना अन्तर कहा जा सकता है कि गुरु के पास सौ-सौ योजन की दूरी से 
| छात्र विद्या प्राप्तं करने आते थे' और उपाध्याय के निकट पास-पड़ोस के विद्यार्थी । इस प्रकार, गुरु 
उच्च विद्याओं का शिक्षक था और उपाध्याय उससे नीची कोटि का। यह कहना भी सर्वथा 
ठीक नहीं है कि उपाध्याय सामान्य लौकिक विषयों और प्रारम्भिक वर्गों के शिक्षक होते थे और 
गुरु तथा आचाय वेद-वेदांगों के। महाभाष्य में अनेक बार उपाध्याय को वेद का शिक्षक कहा हैँ।” 

शिक्षक और उपाध्याय में एक अन्तर अवश्य माळूम होता है। उपाध्याय वेद तथा अन्य 
वौद्धिक विषय ही पढ़ाते थे'' और शिक्षक प्रायोगिक विषय भी पढ़ते थे। घनुविद्या सिखानेवाले 


१. प्रमाणभूत आचायः ।-- १-१-१, वा० ७,पु० ९७ एषा ह्याचार्यस्य शेली लक्ष्यते 
आ० २, पृ० ८१ तथा किमिदमाचारादिति आचार्याणामुपचारात्‌ ।--आ० २, पृ० ८१। 
२. ६-२-३६। 
- ३. वही, पृ० २५७। 
| ४. २-१-१, पू० २३१। 
| ५. १-४-२९, वा० २, पु० १६६। 
| ६. १-१-५६, वा० १, पु० ३३४। 
| ७. उपेत्याघीयतेऽस्मादुपाध्यायः +--३-३-२०, वा० १, पु० ३००। 
| ` ८. १-४-३२, पु० १६७ तथा २-३-१४, वा० १, पू० ४१६॥ 
| ९. योजनशतादभिगमनमर्हतीति योजनशतिको गुरुः।--५-१-७४, वा० २,पृ० ३३७॥ ' 
१०. १-१-१, वा० १३, पू० १०४। | 
| ११. घनुषि शिक्षते (--१-३-२१, वा० ३, पू० ६२। 
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शिक्षक होते थे, उपाध्याय नहीं । अध्यापक सामान्य शिक्षक होते थे। न्य भी तान्त्रिक या प्र [योगिक 
विषय नहीं पढ़ाते थे। गुरु सभी प्रकार की बौद्धिक, शारीरिक और नैतिक या घामिक शिक्षा देते 
थे। शिक्षकवाची सभी शब्दों में गुरु प्रतिष्ठततम पद था। भाष्य में वेद-वेदांगों के लिए अध्ययन 
और घनविद्यादि के लिए शिक्षण शब्द का प्रयोग हुआ है। यह भी उपर्युक्त कथन का पोषक है। 
भाष्य की उद्योत टीका में आचार्य को उपनयन करनेवाला तथा तत्पश्चात्‌ सम्पूर्ण वेद पढ़ानेवाला 
बतलाया है और उपाध्याय को वेद के अंशविशेष का शिक्षक ।' 
पतंजलि ने खण्डिकोपाध्याय का उल्लेख किया है। खण्डिक प्रारम्भिक कक्षाओं के शिक्षक 

होते थे, जो छात्रों को वेदांश कण्ठस्थ करा देते थे तथा अन्य विषय भी पढ़ाते थे। अध्यापकों में 
काष्ठाध्यापक' का अर्थ स्पष्ट नहीं है। काष्ठाध्यापक का सम्बन्ध काष्ठा (समय-विभाग ) से नहीं 
था, इतना तो स्पष्ट है; क्योंकि काष्ठादिगण में काष्ठ शब्द परिगणित है, काष्ठा नहीं। काष्ठ 
भूमि की माप थी और मापक के लिए भी इसका प्रयोग होता था। सम्भव है दारुणाध्यापक 
(विना थके धुआँधार पढ़ाये जानेवाला) के समान काष्ठाध्यापक शुष्क पाठक का बोधक रहा 
हो। भाष्य में शोभन और जटिलक अध्यापक का भी उल्लेख है। 

अध्यापक लोग वैतनिक भी होते थे और विशिष्ट जन अपने बालकों को घर पर पढ़ाने के 
लिए भी उन्हें नियुक्त कर लेते थे। भाष्यकार ने महीने-भर प्रतिदिन कुछ समय पढ़ाने के लिए 
वेतन पर नियुक्त अध्यापक को मासिक अध्यापक कहा है।' इसी प्रकार षाण्मासिक, वार्षिक या 
सांवत्सरिक अध्यापक होते थे। 

अध्ययन की कष्टसाध्यता--शिष्य और गुरु का मिलन शिष्य के लिए ब्रह्मतेज कौ 
वृद्धि के निमित्त माना जाता था। भाष्यकार ने इसे ब्रह्मवचंस्य कहा है।" काशिकाकार ने गुरु- 
शिष्य-संयोग को ब्रह्मवर्चस्थ माना है। शिष्य को विश्वास रहता था कि यदि उपाध्याय आ गये, 
तो उसका नियमित अध्ययन निश्चित है और वह अध्ययन जल्दी-जल्दी भी चलेगा ।“ अध्ययन की 
साधना योग कहलाती थी । ब्रह्मचारी योगसाधक माना जाता था। अनेक कष्टों के वीच वह 
विद्याध्यंयन करता था। ठंड में वह उपले (कारीष) जलाकर पढ़ता था। सम्भव है, रात्रि में 


१. उपनोय सर्ववेदाध्यापकरुपाचार्य . . तथा वेदेकदेशाह्यध्यापक उपाध्याय: -- 
उद्योतटीका) १-१-५६॥ 

२, १-१-१, वा० १३, पु० १०४। 

३. ८-१-६८, पु० ३०१। 

४. ८-१-६७, वा० १, २, प्‌ृ० ३००॥ 

५. १०२०३२, वा० ४, पू ५११। 

६. ५-१-८०, वा० १, २, प्‌० ३३९। 

७. ब्रह्मवचंस्य निमित्त संयोगो ब्रह्मवचंस्यः ।--५-१-३९, वा० १,पु० ३२३ तथा का०। 

८. उपाघ्यायव्चेदागतः क्षिप्रमध्येष्यामहे। उपाध्यायझ्चेदागतः आशंसे युक्तो" 
5घीयीय ।--३-३-१३३ वा १, पु० ३२४। 

६. युज्यते ब्रह्मचारी योगम्‌ ।--३-१-८७, वा० १५, पू० १५५। 
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जलती कारीष-अग्नि के प्रकाश में वह पुस्तकों में भूले अंश भी देखता जाता हो।' गुरुओं का प्रेषण 
और उपालम्भ भी कम कष्टदायी न था।' बहुत-से गुरु दुर्पाचार भी होते थे।' फिर भी, सौ-सौ 
योजन चलकर विद्यार्थी अध्ययन के लिए आते थे और अध्ययन में श्रम करते थे। भाष्य में ऐसें 
दो छात्रों का उल्लेख है, जो पूरी रात और पूरे दिन पढ़ते रहे थे।' शीत और रात्रि में वे अग्नि के . 
पास बैठकर पढ़ते थे।* कभी ऊँचे स्वर से बोल-बोलकर पढ़ते थे और कभो घीरे-घीरे।” वाक्यों को 
कण्ठस्थ कर लेना होता था। कण्ठस्थ वाक्य को संघुष्ट या संघुषित कहते थे।” शिक्षक भी उच्च 
स्वर में बोलकर पढ़ाते होंगे। भाष्य में एक ऐसे शिक्षक का उल्लेख है, जिसकी आवाज बैठ गई है ।' 
किन्ही छात्रों में बहुत शीघ्र पढ़ लेने की कामना होना स्वाभाविक है ।“ ऐसे छात्र को शी घता 
न करने का भी निर्देश एक स्थान पर मिलता है। इच्छा के समान होने पर भी कुछ विद्यार्थियों का 
पढ़ना सार्थक होता और कुछ निष्फल हो जाते थे।'' यद्यपि प्रत्येक शिक्षक यह स्वीकार करता था 
कि प्रयत्न सफल हो, किन्तु यह सम्भव नहीं हो पाता था। कुछ विद्यार्थी प्रयत्न करने पर भी अप्रवीण 
रह जाते थे और कुछ विना विशेष श्रम किये भी प्रवीण हो जाते थे।” फिर भी, शिक्षा का उद्देश्य था 
कि प्रयत्न फलहीन न हो। जो छात्र अध्ययन में समर्थतर होता था, उसे आशुतरग्रन्थ कहते थे।** 
उसका सम्मान भी अधिक होता था। उंदाहरणाथं, देवदत्त और यज्ञदत्त दोनों आढ्य, अभिरूप, 
दर्शनीय और पक्षान्त हों, किन्तु देवदत्त यदि स्वाध्याय में यज्ञदत्त सें विशिष्ट हो, तो देवदत्त अधिक 
सम्मान का भागी होता था । बुद्धि की कमी या अध्यापक की त्रुटि से पढ़ाया हुआ पाठ समझ में नहीं 


१. कारीषोऽरिनिरघ्यापयति ।--३-१-२६, वा० २, पु० ७१। 
२, १-४-२८, पू० १६४। | 
३. १-४-२६, प्‌० १६३। 
४. ५-१-७४, वा० २, पू० ३३७। 
५. इमकास्यां रात्रिरघीता अर्था आभ्यामहरप्यघीतम्‌ ।--२-४-३२, वा० ४, पू० ४७८। 
६, १-१-४३, पु० २५४। 
७. उच्चेरघीयान नीचेरघीयान।--वही। 
८. १-१-४४, चा० २२-४, पू ० २७५। 
९, उपादास्तास्य स्वरः शिक्षकस्य १-१-२०, वा० ६, पु १९६। 
१०. १-३-२१, वा० २, पु० ६२९९। 
११. समानमीहमानानां केचिदषर्युज्यन्तेऽपरे न ।--आ० २, पू० ७९। 
१२. फलवता च॑ नाम प्रयत्नेन भवतिव्यस्‌, न च प्रयत्नः फलाद्व्यतिरेच्यः। व्यतिरेकोऽपि 
वे लक्ष्यते। दृश्यन्ते हि कृतप्नयत्नाइचाप्रबीणा अङ्ृतप्रयत्नाइच प्रवीणाः।-आए० १, बा० ८, 
पू० २९। 
१३. समर्थतरोऽयं माणवकोऽष्ययनायेत्युच्यते आशुतरग्रन्य इति गम्यते २-१-१, वा० ७, 
पु० २४५। 
__ १४. देवदत्तयज्ञवत्तावाढ््यावभिरूपा दशनीयो पक्षवन्तो। देवदत्तस्तु यज्ञदत्तात्स्वाध्याभेनः 
विशिष्ट; । २-१-६०, वा० २, पु० ३१७। 
पु 
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आता । कभी-कभी पूरे मास पढ्ने पर भी अनुवाक छात्र की समझ में नहीं आता था | रात्रि के 
समय छात्रों में पढ़ने की होड़ लगती थी। औरों के पढ़ने पर अकेले एक का सोना केसा ?२ 
सामान्यतया प्रदोष और रात्रि में अध्ययन नहीं होता था। वेदाध्ययन तो इन कालों में वजित 
ही था। अतः, निशा और प्रदोष में पढ़नेवाले छात्र नैश या नैशिक और प्रदोष या प्रादोषिक कहे 
जाते थे।' 
अनध्याय-चतुर्देशी और अमावास्या के दिन अनध्याय रहता था। इसके अतिरिक्त 
अनध्याय के दिनों के विषय में भाष्य से कोई जानकारी प्राप्त नहीं होती। हाँ, काशिका से इतना 
अवश्य पता चलता है कि अनध्याय छात्रों को बहुत प्रिय था और उसकी उत्सुकता से प्रतीक्षा 
किया करते थे। भाष्यकार के समय में भी स्थिति इससे भिन्न नहीं रही होगी, यह हम अन्य अनेक 
उद्धरणों से अनुमान कर सकते हैँ।' ७ 
अध्ययन के विषय--अध्ययन के विषयों में वेद का स्थान प्रमुख था। पतंजलि ने कहा है 

कि नियमपूर्वक पढ़े गये वेद-शब्द फलवान्‌ होते हैं।* वेदाध्ययन की दो श्रेणियाँ थीं--पारायण 
और अर्थग्रहण। ऋक कहने से संपाठ-मात्र का ही वोघ होता था, उसके अर्थ का नहीं। इसलिए, 
ऋगध्ययन का अर्थ ऋचा का पाठमात्र था, अर्थग्रहण नहीं 1" पारायण या पाठ पर बहुत अधिक 
ध्यान दिया जाता था। “तदधीते तद्वेद' (४-२-५९) सूत्र की व्याख्या करते हुए पतंजलि ने अध्येता' 
और विद्‌' का अन्तर स्पष्ट किया है। कोई केवल संपाठ पढ़ता है, किन्तु उसका तत्त्व नहीं समझता 
और कोई समझता है, किन्तु संपाठ नहीं करता ।“ संपाठ या पारायण करनेवाले को पारायणिक 
कहते थे।' दो वार या तीन बार पारायण करनेवाले द्वैपारायणिक और त्रैपा रायणिक कहंलाते थे I" 
वेद का अध्ययन करनेवाले छात्र श्रोत्रिय होते थे, और उनका कर्म श्रौत।'' भाष्य में वैदिक छात्र के 
लिए वेदाघ्याय शब्द का भो प्रयोग मिलता है।'' 


१. मासमधीतोऽनुवाको न चानेन गृहीतः ।--२-३-६, पु० ४०९। 
२. ३-३-१०८, वा० १ पू० ३०२। 
३. निशा सहचरितमध्ययनं निद्ञा तत्साद्धमस्यनेञ्ञः नेशिकः, प्रादोषः प्रादोषिकः ।-< 
४-३-५२ फाशिका। 
४. छात्रप्रियोऽनध्यायः।--६-२-१६ काशि०। 
५. १-४-२६, प्‌० १६३। 
६. वेदशब्दा नियमपूर्वकमघीताः फलवन्तो भवन्ति।--आ० १, वा० ९, पु० २३। 
७. ऋषित्युक्ते सम्पाठमानत्रं गम्यते । नास्या अर्थो गम्यते ।--१-१-६९, वा० ३, पु० ४३८ 
८. भवति हि कश्चित्‌ सम्पाठं पठति न च वेत्ति कश्चिच्च वेत्ति न च सम्पाठं पठति 
४-२-२९, पू० २८६। 
९. यः पारायणमधीते पारायणिकः स उच्यते । ५-१-७२, पु०३३६। 
१०. ५-१-२०, वा० २, पु० ३१२। 
११. ५-१-१२३०, पू० ३२६। 
१२: ३-१-१३३, वा० ३, प्‌० १९७। 
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वेद का संपाठ त्रेस्वयंपूर्वक होता था। स्वयं भाष्यकार त्रैस्वर्य पाठ कराते थे ।' त्रैस्वयं 
का अर्थ है तीन प्रकार के स्वर । इनमें कुछ उदात्त गुणवाले, कुछ अनुदात्त गुणवाले और कुछ 
उभय-गुणविशिष्ट। इस तृतीय स्वर को भाष्यकार ने शुक्ल और कृष्ण को मिलाकर वननेवाले 
कल्माष या सारंग वर्ण की उपमा दो है।' वेद का मूल पाठ अनुदात रहे और स्वर-सम्बन्धी किसी 
प्रकार व्यतिक्रम न होने पाये, इस वात को ओर प्रारम्भ से ही ध्यान रखा जाता था। जो बालक 
उदात्त के स्थान पर अनुदात्त उच्चारण करता, उसके गाल पर तमाचा पड़ता था।' सामपाठ 
माणवको को कण्ठस्थ करा दिया जाता था और वे यथावसर उसका गान करते थे ।* महाभाष्य- 
काल में पारायण-अध्ययन का ही प्रचार अधिक था ।५ 

वेदपाठ के कुछ नियम थे । साम पूर्वाह्न में गाया जाता था। अनुवाक का अध्ययन 
प्रातःकाल में ही होता था ।' भाष्यकार ने इसे हण-कृत्य कहा है। ऋण-क्ृत्य नियोगतः कत्तव्य 
होते थे । कुछ स्थान अध्ययन के लिए वर्जित थे । शमशान और चतुष्पथ में पढ़ना शास्त्रतः 
निषिद्ध था। इसी प्रकार चतुर्दशी और अमावास्या को अध्ययन निषिद्ध था। यह बात यद्यपि 
प्रसंगवश 'अस्यवाम' सूक्त के सम्बन्ध में कही गई है, किन्तु सभी वैदिक अध्ययन के विषय में लागू 
होती थी।° स्वयं पाणिनि ने कुछ देशों और कालों को अध्ययन के अयोग्य वतलायाहै। काशिका- 
कार ने पाणिनि के अदेश-काल को शास्त्र द्वारा अध्ययन के निषिद्ध देश-काल मानकर उनके 
उपर्युक्त उदाहरण ही दिये हैं। जो इन नियमों का उल्लंघन करता था, उसे अन्य छात्रों से अलग 
प्रदर्शित करने के लिए उनके क्रमशः इमाशानिक चातुष्पथिक, चातुर्देशिक और भामावास्यिक 
विशेषण नियत किये गये थे। इसलिए, भाष्यकार ने कहा है कि वेद, शाब्दशास्त्र-विहित नियमों 
के पालन के साथ पढे जाने पर ही फल देते हूं।* 

पारायण या संपाठ ही पर्याप्त न था। वेद का अर्थ जानना-समझना भी आवश्यक था। 
जिसका केवल अध्ययन कर लिया, किन्तु अर्थ न समझा, उसे वाणी से बोला ही जा सकता है। 


१. त्रेस्वर्यणाधीमहे ।-- १-२-३१, पू ० ५०७। 

२. त्रिभिः प्रकारेरज्भिरधोमहे, कैरिचदुदात्तगुणेः कैरिचदनुदात्तगुणेः केर्चिडुभयगुगेः।-- 
१-२-३१, पु० ५०७। | 

३. य उदात्ते कततव्येऽनुदात्तं करोति खण्डिकोपाध्यायस्तस्मे चपेटां ददाति।--१-१-१५ 
वा० १३, पु० १०४। 

४. गेयानि माणवकेन सामानि -7-३-४-६७, वा० ४, पु० ३६७ 

५. २-३-६९, वा० ५, पु० ४५६। 

६. पुर्वाह्हे गेगं साम । प्रातरष्येयोऽतुवाकः-हस्यैनियोगे यद्प्रहणम्‌। यद्यस्य नियोगतः 
कत्तेव्यं भवति तत्तस्य ऋणं भवति।--२-१-४३, पु० २९५ 

७, देशः खल्वप्याम्नाये नियतः। इमक्षाने नाध्येयं चतुष्पथे नाध्येयम्‌। कालः खल्वप्यास्ताये 
नियतः नामावास्यायां न चतुर्दस्याम्‌  ¬-५-२-५९, वा० ४, पू० ३९५। 

८, ४-४-७१ फा०॥ 


९. वेवशब्वा नियमपुर्वकमधीताः फलवन्तो भवत्ति (:-आ० १, वा० ९, पु० २२। 
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४२८ पतंजलिकालीन भारत 


उससे वुद्धि प्रकाशित. नहीं होतीं । वह तो सूखे इंधन के समान होता है, जो विना अग्नि के नहीं 
जल सकता ।' इसलिए, पारायण में तो पदपाठ, क्रमपाठ, संहितापाठ आदि के कारण संहिताओं 
का अनेक बार अध्ययन करना हो पड़ता था, अर्थज्ञान के लिए भी कई बार ग्रन्थ पढ़ना होता था। 
कभी-कभी पाँच-छह वार पढाये जाने पर बात समझ में आ पाती थीं । शिक्षाशास्त्रियों में इन विविध 
प्रकार के अध्ययनों को व्यक्त करने के लिए विशिष्ट शब्दावली प्रचलित थीं। उदाहरणार्थ, एक 
ही संहिता का सामान्य रूप से अध्ययन करके फिर उसी का पदों की दृष्टि से अध्ययन द्विगुण 


अध्ययन और फिर उसी का क्रम की दृष्टि से अध्ययन त्रिगुण अध्ययन कहा जाता था। पाणिनिने . 


अनेक वार या अनेक रूपों में अध्ययन का उल्लेख किया है। पाणिनि के अनुसार पाँच वार या 
पाँच रूपों में किया गया अध्ययन पंचक कहलाता था। इसी प्रकार सप्तक, अष्टक, नवक, दशक 
अध्ययन होते थे।' पाणिनि के इस सूत्र पर भाष्यकार ने विस्तृत प्रकाश डाला है। इसी प्रकार 


जो जितनी वार में ग्रन्थ पर अधिकार कर पाता था, छात्रों में उसी के अनुसार उसका स्थान होता था। _ 


छह वार में ग्रन्थ का रहस्य समझ पानेवाला ।ट्क कहलाता था।' द्वितीय रूप से ग्रन्थ का समझना 
या ग्रहण करना दिक ग्रहण कहा जाता था। तीसरा या चौथा अध्ययन या इसी प्रकार त्रिक, 
चतुष्क कहा जाता था।* पतंजलि के समय वेदों की विभिन्न शाखाओं के अनुयायी अपनी शाखा 
में प्रचरित पाठों को कठस्थ कर गाते थे।" कठ, कौथुम, कालाप, मौद, पैप्पलाद आदि वेद-भागों 
के गान का प्रचार बहुत अधिक था। पदपाठ और क्रमपाठ के गायक पदक और क्रमक कहलाते थे । 
ये लोग अध्ययन की दृष्टि से अविप्रकृष्ट माने जाते थे; क्योंकि इनके विषय परस्पर सम्बद्ध थे ।“ 


१. यदधीतमविज्ञातं निगदेनेव शब्द्यते। 
अनग्नाविव शुष्केन्धो न तज्ज्वलति कहिचित्‌ ॥ 
त ““आए० १, पु० ४ | 
मना २. ढिंगुगमध्ययनं द्विगुणमध्ययनमित्युच्यते। चर्चागुणाः क्रमगुणाइचापेक्ष्य भवति न 
णानुइचर्चागुणांइच ।--५-१-११९, पु० ३५५-५६। । 

३. पञ्चकोऽधीतः सप्तकोऽधीतः-तस्य संख्यापरिमाणं चावृतयः पञ्चवाराः पञ्चरपाण्ण- 
स्याध्ययनस्य पञ्चकमध्ययनम्‌ ५-१-५८ का०। 

४. पू० ३३५ से ३३८। 

५. तावतिथेन गृक्वातीत्युपसंख्याने कत्तव्यम्‌-षष्ठेन गृह णातीति षट्कः--५-२-७७ 
वा० १,२ पू० ३९९; पञ्चसेन गृहणाति पञ्चकः।--४-१-३६, वा० २, पु० ५२ तथा 
षष्ठन गुहू णाति षट्कः ।--वही, ३--५३। 

६. चही। 


७. अनुवादे चरणानाम्‌, नन्दन्तु कठकालापाः वर्धन्तां कठकोथुमाः उदगान्मोद“ ; 


पेप्पलादम्‌--२-४-३, पु० २६२। 
८. अध्ययनतोर्भवप्रकृष्टाख्यानाम्‌ \-=२०६-५ का०। 
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शिक्षा ४२९. 


इसी प्रकार कमक और वात्तिक थे (वृत्ति=संहिता) । कभी-कभी विभिन्न विषयों के छात्रों 
और पंडितों में परस्पर विवाद भी छिड़ जाता था। ज्योतिषी लोग प्रायः विरोधी होते थे 
और एक दूसरे का खण्डन करते थे। कठ, कालाप आदि जो यजुष्‌, आदि वेदों को शाखामात्र थे, 
परस्पर वहुत कम मतभेद रखते थे। पाणिनि ने इन दोनों स्थितियों को अनुवाद” और “विप्रलाप” 
संज्ञा दो है । चारों वेदों और वेदांगों का अध्ययन ब्राह्मण विद्यार्थी निष्काम भाव से करते थे । 
वेदांगों में व्याकरण का महत्त्व भाष्यकार के समय में बहुत माना जाने लगा था। उन्होंने व्याकरण 
को उत्तरा विद्या कहा है। मुण्डकोपनिषद्‌ ने ब्रह्मविद्या को छोड़कर शेष सब विषयों को अपर- 
विद्या कहा है ।' पहले शिक्षा प्रातिशाख्य और छन्दःशास्त्र पढ़ा दिया जाता था और तत्परचात्‌ 
व्याकरण का प्रारम्भ होता था।' व्याकरणों में पाणिनीय सर्वाधिक समादुत था। इसीलिए, 
पतंजलि ने पाणिनि का यश आकुमार विस्तृत बतलाया है।* पाणिनि ने व्याकरण पढ़ाने की जो 
पद्धति दी थी, उसने शिक्षक और छात्र का काम अत्यन्त सरल कर दिया था। पहले भाषा-ज्ञान 
के लिए एक-एक शब्द कण्ठस्थ कराया जाता था। यह पद्धति कोष कण्ठस्थ करने जैसी और 
सफल न हो सकी। पतंजलि ने कहा है कि बृहस्पति ने इन्द्र को प्रतिशब्द पारायण कराया, किन्तु 
शब्दों का अन्त न मिला । ऐसी जनश्रुति चली आती है । वृहस्पति जैसा वक्ता, इन्द्र जैसा अध्येता 
और दिव्य सहस्र वर्षो की आयु । तो भी शब्दों का अन्त नहीं मिला।* फिर, आज की तो वात 
ही क्या ? जो वहुत जीता है, वह सौ वर्ष जी लेता है । एसी स्थिति में व्याकरण-ज्ञानं के सरल 
उपाय की तलाश थी और वह उपाय पाणिनि ने किया । उन्होंने लक्ष्य और लक्षण का प्रवत्तंन कर 
काम को सुकर वना दिया । इनके अतिरिक्त वाकोवाक्य, इतिहास, पुराण और वैद्यक मुख्य पठनीय 
विषय थे ।* घनुविद्या भी सिखाई जाती थी,” किन्तु सामान्य पाठ्यक्रम में उसको स्थान नहीं 
रहा होगा। वायसविद्या, गोळक्षण, अश्वलक्षण आदि लौकिक विद्याएँ, जिनका उल्लेख पतंजलि ने 
किया है, पाठ्य-क्रम में थे या नहीं, निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता । याज्ञिक शास्त्र तो 


१. अनोरकर्मकात्‌ ।--१-३-४९; विभाषा विप्रलापे ।--१-३-५० तथा का०। 

२. तत्रापराविद्या ऋग्वेदो युजुर्वेद: सामवेदोऽथंववेदः शिक्षा कल्पो व्याकरणं निरुक्तं 
छन्दो ज्योतिषमिति। अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते । -मुण्डकोप०, १-१-५। 

३. व्याकरणं नामेयमृत्तराविद्या। योऽसौ छन्दःशास्त्रष्वभियिनीतः उपलब्ध्यावगन्तु 
मुत्सहत ।--१-१-३२, पू ० ५०८। 

४. आकुमारं यशः पाणिनः।----१-४-८६, पु० २०२। 

५. एवं हि शूयते बुहस्पतिरिन्द्राय दिव्य वष॑सहत्तं प्रतिपदोक्तानां शब्दानां शब्दपारायणं 
प्रोवाच नान्तं जगाम। बुहस्पतिशच प्रवक्तेख्रइचाध्येता दिव्यं वषंसहस्रमध्ययनकालः न चान्तं 
जगाम। किं पुनरद्यत्वे? यः सर्वयाचिरं जीवति वर्षशतं जीवति।-आ० १, पु० १२। 

६ आ० १, वा० ५, पु० २१। 

७. १-३-२१, वा० ३, पू० ६२। 

८, ४-२-६०, पु १ १८७। 
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४३० पतंजलिकालीन भारत 


अवश्य ही पाठ्य-क्रम में सम्मिलित था। अंगविद्या, क्षत्रविद्या, धमंविद्या तया त्रिविद्या पाठ्य- 
विषयों की श्रेणी में जा चुकी थी ।' सूत्र-ग्रन्य तो वेदांगों के ही अन्तर्गत थे । 
दण्ड---अध्ययन में दण्ड का स्थान था। शिक्षा-जगत्‌ में यह विश्वास था कि लालन 
या प्यार से वालकों में बहुत-से दोष आ जाते हैं और ताडन से गुण को वृद्धि होती है । इसीलिए 
उपाध्याय लोग वेदपाठ के समय अशुद्ध स्वर बोलनेवालों के तमाचे' लगा देते थे ।' किन्तु-गुरु 
जिन हाथों से मारते थे, वे सामृत' होते थे, 'विषोक्षित' नहीं ।' गुरु दोषों के लिए बालकों की 
भत्सँना करते थे । वे इस प्रकार की आकृति भी बना लेते थे, जैसी कुपितों की होती है, यद्यपि 
वास्तव में वे कुपित नहीं होते थे । ऐसे समय छात्र गुरुओं से दूर रहते थे और जब उनका क्रोध 
शान्त हो जाता था, तब उनके सामने आते थे ।* 
अध्ययन-साफल्य एवं परीक्षा--स्वाध्याय में पाणिनि ने वृत्ति (अप्रतिवन्ध) सगं 
(उत्साह) और तायन (स्फीतता) यह क्रम स्वीकार किया है। वृत्तिसगंतायनेषु क्रमः' (१-३-३८) 
सूत्र की काशिका वृत्ति भी इस कथन की समर्थक है कि तीक्ष्ण बुद्धि और उत्साह दोनों मिलकर 
अध्ययन को विशदीकृत बनाते हैं। भाष्यकार ने ज्ञान को ज्योति कहा है । ज्योति का मुख्य 
गुण है संततत्व।* एक ज्योति से दूसरी ज्योति जल जाती है, किन्तु पहली कम नहीं होती । इसी 
प्रकार, अध्ययन शिक्षक से अपक्रान्त होता है, बाहर निकलता है, किन्तु सदा के लिए या पूर्णतः 
नहीं। उसे ग्रहण करनेवाले छात्रों को उनकी योग्यता के अनुसार लाभ पहुँचाता है। इसीलिए, 
कुछ प्रयत्न करने पर भी सफल नहीं हो पाते और कुछ विना प्रयत्न ही सफल हो जाते हैं ।" कुछ 
छात्र साध्वध्यायी होते हैं और कुछ विलम्विताध्यायी।* समान इच्छा और प्रयत्न होने पर भी कुछ 
छात्र अथे (साफल्य) से युक्त होते हैं और कुछ नहीं । इस प्रकार के पातंजल वक्तव्यो से इस 
वात का पता चलता है कि अध्ययन के अन्त में विद्यार्थी की सफलता-असफलता का अंकन किया 
जाता था। शिक्षक भी इस वात को लक्ष्य में रखकर पढ़ाता था कि उसका प्रयत्न फलवान्‌ हो। फिर 
भी, वह कभी-कभी फल से व्यतिरिक्त हो ही जाता था। साफल्यांकन के लिए आचार्य या गुरु 


१. वहो। 


२. य उदात्ते कत्तंव्ये$नुदात्तं करोति खण्डिकोपाध्यायस्तस्मं चपेटां ददाति।--१-१-१। 
बा० १३, पू० १०४। 


३. सामृतेः पाणिभिष्ये न्ति गुरवो न विषोक्षितैः। 
लाऊनाश्रयिणोदोषास्ताडनाअयिणो गुणाः॥-८-१-८, प० २७१। 
४. अकुपिता अपि दुझयन्ते दारकान्‌ भत्संयमाना:। अन्ततस्ते तां शरीराक्कति कुर्वन्ति या 
कुपितस्य भवति।-वही। 
५. दुराच्च कुपिताद्‌ गुरोः।-२-३-३५, वा० २, पु० ४३०। 


६. यद्यपक्रामति कि नात्यन्तायापक्रान्ति। सन्ततत्वात। अथवा ज्योतिर्वज्ज्ञानानि 
` भवन्ति।-२- "२१, प्‌० ४२३। 


७. आ० १, वा० ८, पु० २३। 
८. ६-२-८०; पु० २७३। 
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छात्र की परीक्षा लेता था। अध्ययन-सम्बन्धी परीक्षा का स्पष्ट उल्लेख पाणिनि और पतंजलि 
दोनों में मिलता है । परीक्षा-काल में उच्चारण-सम्वन्धी एक भूल करनेवाले को ऐकान्यिक कहते थे। 
इसी प्रकार द्वैयन्यिक, त्रैयन्यिक से लेकर द्वादशान्यिक, त्रयोदशान्यिक चतुर्देशान्यिक' आदि 
संज्चाएँ छात्रो को उनको भूलों के अनुसार दी जाती । कहा नहीं जा सकता कि यह परीक्षा प्रतिदिन 
होती थी या निश्चित अवधि के पश्चात्‌ या अध्ययन की समाप्ति पर । अध्ययन (पढ़ना) से 
भिन्न वेत्तृत्व को परीक्षा किस प्रकार होती थी, यह भी भाष्य में स्पष्ट नहीं है। पढ़ाई प्रायः मौखिक 
चलती थी, यह वात भाष्य में स्पष्ट है, इसलिए परीक्षा भी मौखिक ही होती होगी । मौखिक 
पढ़ाई का यहाँ तक प्रचार था कि सूत्रकार को 'वृत्तं पारायणम्‌' जैसे प्रयोगों के लिए पृथक्‌ सूत्र का 
निर्माण करना पड़ा, जिसपर भाष्यकार ने भी विस्तृत विवेचन किया है ।* 
स्तातको की कोटियाँ--अध्ययन के पश्चात्‌ गुरुकुल से निलकनेवाले विद्वान वाग्मी 
होते थे । वे किसी विषय को अधिकारपूर्वक व्याख्या कर सकते थे । अनावश्यक बहुत बकवास 
करनेवाले वाचाळ या वाचाट कहलाते थे ।' विशिष्ट विषयों के छात्रों और विद्वानों को उनके 
विषयों के आधार पर सम्बोधित किया जाता था। यजूष्‌ का अघीती याजुष्क कहलाता था। 
इसी प्रकार याज्ञिक, वैयाकरण, कठ, वह्नच, औक्यिक, मीमांसक आदि नाम सम्बद्ध विषयों 
के छात्रों और अध्यापकों के लिए प्रचलित थे।* भाष्य ने व्याकरण के विद्वान्‌ को अवीती, याज्ञिक्य 
में दक्ष को परिगणिती और ढन्द्रस्‌ में निष्णात व्यक्ति को आम्नाती कहा है ।' अपरिपक्व ज्ञान- 
वाले वे वैयाकरण खसूचि कहलाते थे, जो कठिन प्रसंग उपस्थित होने पर आकाश की ओर देखने 
लगते थे। किन्तु, खसूचि विशेषण विषय की निन्दा का द्योतक नहीं था। वह व्यक्ति से सम्बद्ध 
था।” व्याकरण, याज्चिक्य आदि के अनियमित अध्यायी को उपहास में प्रायेण वैयाकरण' या 
प्रायण याज्ञिक' कहते थे। यह व्यंग्य उनकी विषय-सम्बन्धी अस्थिरता का व्यंजक था। 
व्याकरणादि में निष्णात वैयाकरणरूप, याज्ञिकरूप आदि विशेषणों से विभूषित होते थे ।' इसके 
उलटे अपने विषय में दुवेल वैयाकरण याज्ञिक, ताकिक भादि वैयाकरणपाश, याज्ञिकपाश, ताकिक- 


१. कर्माध्ययने वृत्तम्‌ ।-४-४-६३; बह वच्पुर्वेपदादुच्‌-४-४-६४ तथा द्वादशान्यिकः 
त्रयोदशान्यिकः ।-६-१-८५, वा० ४, पृ० १२२। 

२. णेरध्ययने वृत्तम्‌ -७-२-२६, पु० ११७-१८। 

३. आलजाचठो बहुभाषिणि कुत्सित इति वक्तव्यम्‌, योहि सम्यग्‌ बहु भाषते वारमोत्येव 
स भवति।-५-२-१२५, पु० ४२२। 

४. १-४-१, वा० ३, पृ० ९८। 

५. २-२-२९, पु० ३७८। 

६. २-४-३६ वा० १, प० ४३१। 

७. वैयाकरणखसूचिः । किव्याकरणं कुत्सितमाहोस्विद्‌ वेयाकरणः। वैयाकरणः कुत्सितः 
तस्मिन्‌ कुत्सिते तत्स्थमपि कुत्सितं भवति।--२-१-५३, पु० ३०७। 

८. २-३-१८, वा० १, पृ० ४२०। 

९. ५-३-६६, पु० ४५८ तथा का०। 
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पाश आदि कहे जाते थे । भाष्यकार ने कहा है कि व्याकरण में शोभन और शरीर में कृश वैयाकरणं 
पाश नहीं होता;. क्योंकि जिस अयं में शब्दविशेष की प्रवृत्ति होती है, उसमें दुर्बेळता उसकी निन्दा 
का कारण वनतो है। इसलिए, व्याकरण में दुर्बेल विद्वान्‌ वैयाकरणपाश कहलाता है ।' 

स्वाध्याय और व्यवहार-काल--गुरुकुल छोड़ने के वाद भी अध्ययन-क्रम जारी रहता था। 
विद्याभ्यास को चार कोटियाँ भाष्यकार ने मानी हैं--आगम-काल, स्वाध्याय-काल, भवचन-काछ 
और व्यवहार-काल ।' आगम-काल गुरुकुलों में गुदमुख से विद्या-प्रहण द्वारा व्यतीत किया जाता 
था। स्वाध्याय स्वयं अध्ययन करने, भलो भाँति अध्ययन करने और सुन्दर अध्ययन करने को 
कहते थे।' स्वाध्याय जीवन-भर जारी रहता था । प्रवचन का--अध्यापन का अवसर ब्राह्मणों 
को हो प्राप्त होता होगा । वास्तव में, सबसे बडी परीक्षा व्यवहार-काल में होती थी । यही विद्या 
को सफलता का मापदण्ड था । जो शिक्षक व्यवहार-काल पर दृष्टि रखते थे, वे निश्चय कोरे 
किताबी न होकर लोकदृष्टिवादी रहे होंगे । भाष्यकार का उपर्युक्त कथन इस वात का प्रमाण है 
कि तत्कालीन शिक्षा भावो जीवन के लिए तैयारी मात्र तथा व्यावहारिक होती थी। 

पार्षद संस्थाएँ और अनुसन्धान--स्वाध्याय के सुखद परिणाम तत्कालीन चतुर्मुखो 
चिन्तनामिमुख कृतियों के रूप में सामने आये । विद्वानों की एक बड़ी संख्या नवीन जंतुसन्वानों 
में रत थो । इन लोगों ने वेद, व्याकरण, ज्योतिष तया अभ्यान्य लौकिक विपयों पर इस काल. 
में नवीन ग्न्य लिखे गये, जिनका उल्लेख अन्यत्र हुआ है । उच्चारण के विषय में एक बड़ा काम 
छन्दोग आम्नाय को राणायनीय और सात्यमुग्रि शाखा ने किया था। वे लोग अर्थ एकार और 
अर्व ओकार भौ पढ़ते थे । 'सुजाते ए अरव सूनृते । अध्वर्यो ओ अद्रिभिः सुतम्‌ । शुकं ते ए 
'अन्यद्यजत ते ए अन्यत्‌ ।' इन साम-मंत्रों के गान में वे अर्ध एकार और अर्धे ओकार का भीं 
उच्चारण करते थे। यह इन लोगों की पार्षद कृति थी, अन्यथा लोक और वेद में अर्थ एकार था, 
ओकार प्रचरित नहीं था । प्रातिशाख्यकारों का यह काम उनकी मौलिक कल्पना थी । भाष्यकार ने 
इसे पार्षद कृति कहा है । उससे स्पष्ट है कि विद्वानों की परिषदें आजीवन स्वाध्याय में रत 
रहती थीं । 


१. वैयाकरणपाशः याज्ञिकपाशः। अथ वैयाकरणः शरीरेण कुशे व्याकरणेन च शोभतः 
कर्तंव्यो व्याकरणपादा इति। न कर्तव्यः। कथम्‌? यस्य भावाद्‌ द्रव्ये झब्दनिवेशस्तदभिधाने 
तद्गुणवक्तव्ये प्रत्ययेन भवितव्यं न कार्यस्य भावाद्‌ द्रव्ये वैयाकरणदाब्द: -५-३-४७, वा० १? 
पृ० ४४१। 

२. चतुर्भिश्च प्रकारेविद्योपयुक्ता भवति। आगमकारेत स्वाध्यायक्तालेन प्रवचनकालेन 
व्यवहारकालेनेति ।-वा० १, पु० १२। 

३. स्वमघ्ययनं स्वाध्यायः सुष्ठु वाध्ययनं स्वाध्यायः शोभनं वाध्ययनं स्वाध्यायः ¬ 
७-३-४, पू० १७६। 

४. भोश्छन्दोगानां सात्यमुग्रिराणायनीया अर्धमेकारमर्धमोकारं चाघौयते। सुजते एं 
अववसुनृते--पार्षदङ्कतिरेषा तत्र भवतां नेवहि लोके नान्यस्मिन्‌ वेदेश्ये एकार अर्घ ओकारो 
घास्ति।-आ० २, पू० ५४। 
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मौख सम्बन्ध- आर्थ, यौन, मौख और स्रौव ये चार प्रकार के सम्बन्ध! भाष्यकार ने 

वतलाये हैं। इनमें मौख सम्वन्ध गुरु-शिष्य-सम्वन्ध है। यह सम्वन्ध इतना ही दृढ था, जितना 
यौन, अर्थात्‌ पिता-पुत्रका सम्बन्ध होता है। एक चरण, अर्थात्‌ एक शाखा से सम्वन्ध रखनेवाले 
सारे छात्रों और विद्वानों की इसी प्रकार एक जाति मानी जाती थी, जिस प्रकार एक गोत्र 
में उत्पन्न लोगों की ।१ कठ, बह्वच आदि शब्द इसी प्रकार ज[तिवाचक थे, जिस प्रकार औपगव 
(उपगु के अपत्य) आदि। पाणिनि और पतंजलि दोनों में विद्या और योनि इन दो सम्बन्धो को 
समान रूप से दृढ स्वीकार किया है। कभी-कभी इनका व्यतिकर भी हो जाता था। एक ही व्यक्ति 
पिता भी होता था और गुरु भी।१ भाष्यकार ने पिता के अन्तेवासी भी बतलाये हैं। पुत्र पिता 
के अन्तेवासी दो स्थितियों में होते थे । एक तो गुरुकुल में जाने के पूर्व प्रत्येक पिता अपने पुत्र को 
प्रारम्भिक शिक्षा देता था। साथ ही, यदि वह स्वयं विद्वान्‌ और शिक्षक हुआ, तो अन्य वालकों के 
समान उसके अपने पुत्र भी शिष्य के रूप में उसके पास रहकर अध्ययन करते थे। ऐसे ही शिष्यों को 
भाष्यकार ने 'पिता के अन्तेवासी' कहा है। और, इसी दृष्टि से पुत्र को धर्म पढ़ाने, उसे धमं का 
अनुशासन देने की वात कही गई है। इस प्रकार, अन्य विद्यार्थी तो परस्पर सतीर्थ्यं सम्बन्ध में 
आवद्ध होते ही थे, गुरु-पुत्र भी सतीर्थ्य वन जाता था। ब्रह्मचारी और सतीथ्यँ शब्द भी स्थायी 
होते थे। वे विद्या-सम्बन्ध की दृढता के ही सूचक हैं।* गुरु-पुत्र के सम्वन्ध में शास्त्रों ने व्यवहार- 
सम्वन्धी नियम भी निश्चित किये थे। उसका सम्मान पिता के कारण अन्य छात्रों से अधिक था। 
कभी-कभी गुरु-पुत्र भी, यदि वह विद्वान्‌ हुआ, तो अध्यापन-कार्य करता था और गुरु के समान ही 
अपने शिष्य की सम्मान-श्रद्धा का अधिकारी होता था, किन्तु यदि वह अध्यापन न भी करता, तो 
भी उच्छिष्ट-भोजन और चरण-स्पर्श को छोड़कर अन्य सेवाएँ वह अपने पिता के शिष्यों से ले 
सकता था।' इससे यह भी स्पष्ट है कि शिक्षण का कार्य अपने परिवारों में परम्परागत चलता था 
और पिता के सामने ही उसके पुत्र अध्यापन का अभ्यास करने लगते थे । अनेक छात्रों के पिताही 
उनके गुरु होते थे और पिता के समान मातुल भी अध्यापक होते थे। जिसका मातुल उपाध्याय 
होता, वह अन्य गुरुओं की अपेक्षा उसके पास पढ़ना अधिक पसन्द-करता होगा। भागिनेय शिष्य 
को गुरुकुल में गुरुपुत्र के समान कोई विशेषाधिकार नहीं प्राप्त था।" 

गुरु-शिष्य-सम्बन्ध जीवन-भर चलता था। शिष्य गुरु के नाम से पुकारे जाते थे। महाभाष्य 

१. १-१-४९, वा० ४, प ३००। 

२. गोत्रं च चरणेः सह तथा गोत्रं च चरणानि च।-४-१-६३, पृ० ७२, ७३। 

३. होतुः पुत्रः पितुरन्तेवासी ।-६-३-२३, पृ० ३०८। 

४, पुत्रं व्रते घर्मम्‌, पुत्रमनुशास्ति घर्मम्‌ १-४-५१, पु० १७७। 

५, ६-३-८६, वा० ३००, ८७, पू० ३५४। 

६. गुरुवदस्मिन्‌ गुरुपुत्रेशपि वत्तितव्यमन्यत्रोच्छिष्टभोजनात्‌ पादोपसंग्रहणाच्च। यदि 
च गुरुपुत्रो$पि गुरुभंवति तदपि कत्तव्यं भवति ।-१-१-५६, वा० ८, पु० ३३८। 

७. उपाध्यायस्य शिष्यो मातुलस्य भागिनेयं गत्वाह-उपाध्यायं भवानभिवादयतामिति। 
स गत्वा भातुलमभिवादयते ।-३-३-१८, पु० २९७। 

५५ 
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४३४ 
में अनेक गुरुओ और उनके शिष्यों का उल्लेख है। उदाहरणार्थ, कुछ नामों का उल्लेख अप्रासंगिक 
न होगा — 
गुरु शिष्य गुरु शिष्य 
शाकल्य शाकल' गर्ग (गगंगोत्रापत्य) गार्गीयः 
औदमेध्या औदमेघ' वत्स ( र ) वात्सीयः 
फाण्टाहृत (फाण्टा-फाण्टाहूत' भागवित्तिक (भाग भागवित्त' 
हृति कापुत्र) . वित्ति का पुत्र) 
तैकायनीय - तैकायनीयः औपगवि (उपगु-ओपगवीयः 
(तैकायनि का पुत्र) औपगव-औपगवि) 
इवासुरि (शवसुर्‌ एवासुर' कौलीनि (कुलू-कलीन- कुलीन' 
इवसुर्य इवासुरि ) कौलीनि) 
स्वास्नीपि (स्वसा- स्वास्रीपः ग्लौचुकायन (ग्लुचु- ` ग्लौचुकायनः 
स्व्रीप-स्वा्रीपी ) कायनि-पुत्र) 
कापिञ्जलाद्य (का कापिञ्जलाद' काण्व्यायन काण्व्यायनीय* 
पिंञ्जलादि पुत्र) 
वामरथ्य वामरथ" शालंकि शालंक 
पैल पैलीय क्ण्व्य काण्वः 
दाक्षि दाक्ष चारायण चारायणीय 
पाणिनि पाणिनीय” रौढि रौढीय टु 
काश्यप काश्यपीय” जिह्वाकात्य जैह्वाकात' 
हरितकात्य हारितकात" पिङ्गलकाण्व पैङ्गलकाण्ब्य" 
१. ४-१-१८, वा० १, पृ० ४३। 
- २. ४-१-८९, वा० २, पु० १०२। 
३. ४-१-७८, वा० १, पु० ८१॥ 
४, ४-१-९०, वा० ३, ४, पृ्‌० १०८॥ 0 0 
५. ४-१-९०, वा० ४, पू० १०९। 
६. ४-१-१६५, वा० १, पू० १५९। 
७, ४-१-१५१, पू १४८। 
८. ४-१-१६५, वा० २, पू० १६०। 
९. ४-२-१०४, वा० २३, पु० २१०) 


१०. १-१-७३, वा० ६, पु० ४६१। 
११. वही, वा० ८, पृ० ४६१-६२। 


८००0. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


शिक्षा ४३५ 


निर्दिष्ट सूची में कुछ गुरु-शिष्यों के सम्बन्धी हैं, कुछ आचायं हैं और कुछ आचायंगोत्रीय । 
कुछ ऐसे भी हैं, जिनके पूर्वजों के शिक्षक होने के विषय में कोई जानकारी उपलब्ध नहीं है । 
शिष्य भी गोत्रापत्थों के समान ही गुरु नाम के भागी थे। उनकी प्रतिष्ठा उनके गुरुकुल की 
प्रतिष्ठा के कारण होती थी। वे गुरु, आचार्य या उपाध्याय की सम्पत्ति के उत्तराधिकारी 
होते थे।' इस प्रकार ये, गुरु संस्था के पर्याय वन गये थे । 
चरण--चरण वेदों की शाखा को कहते थे । उसके अध्ययन करनेवाले पुरुष भी चरण. 
कहलाते थे । चरण या उच्च कोटि की वैदिक अनुसन्धानकर्मी संस्थाएं देश के कोने-कोने में 
फैली थीं। भाष्यकार के समय में तीन विख्यात चरण देश के पूर्वी भाग में, तीन उत्तर में और तीन 
मध्य भाग में अवस्थित थे।' ये चरण सम्पूर्ण उत्कर्ष पर थे । उन्होंने चरण-सम्बन्धों या चरणाख्या 
का उल्लेख किया है ।* बह्वच, कठ, कालाप; मौद और पैप्पलाद चरण तो अत्यन्त लोकप्रिय थे । 
. भाष्यकार ने कहा है कि गाँव-गाँव में काठक और कालापक ग्रन्थ पढाये जाते हैं।* यह कथन एक 
ओर वैदिक अध्ययन की लोकप्रियता पर प्रकाश डालता है और दूसरी ओर शिक्षा की व्यापकता 
पर । प्रत्येक चरण की अपनी अध्ययन-पद्धति अपने नियम, सिद्धान्त और आम्नाय होते थे । 
उपयुक्त चरणों के घमं और आम्नाय क्रमशः बाह्वुच्य, काठक, कालापक, मौदक और पैप्पलादक 
कहलाते थे ।' इसी प्रकार, छन्दोगों, औक्थिकों, याज्ञिकों, नटों आदि के अपने-अपने 
आम्नाय थे । 
पाणिनि में चरक का उल्लेख है । चरकों की हितकर वस्तु चारकीण कहलाती थी“ 
चरक वैदिक विद्यार्थी थे, जो लोक-शिक्षा तथा लोक-कल्याण के लिए, समाज में विचरण करते थे । 
बृहदारण्यक में इस शब्द का प्रयोग घूमनेवाले ब्रह्मचारी के लिए हुआ है। चरक पतंजलि के समय 
में आदर की दृष्टि से देखे जाते थे। ये प्रवचन, प्रदनोत्तर तथा शास्त्राथं द्वारा लोगों की ज्ञान-वृद्धि 
करते थे। 
कुछ चरण इतने प्रसिद्ध थे कि उनमें दीक्षित होकर विद्यार्थी गवे का अनुभव करते थे। 
कभी-कभी वे इस कारण औरों को तुच्छ समझने लगते थे । इस विषय में गोत्रचरणाच्छलाघा- 
त्याकारतदवेतेषु' (५-१-१३४) विशेष ध्यान देने योग्य है । काशिकाकार ने गाग्य और कठ 


१. ४-२-१०४, वा० १४, पू० २०८। 

२. चरणशब्दः शाखानिमित्तः पुरुषेषु भूयते ।-२-४-३ का०। 

३. चरणसम्बन्धेन निवासरूक्षणोऽण्‌ वक्तव्यः। त्रयः प्राच्पास्त्रय उदीच्यास्त्रयो मध्यम । 
सर्वे निवासलक्षणाः ।-४-२-१३८, वा० २, पु० २१८। 

४. बह्‌ वचरचरणाख्यायाम्‌ ।-५-४-१५४, पु ० ५१४। 

५. ग्रामे ग्रामे काठक कालापक च प्रोच्यते--४-३-१०१, चा० १, पु० २४६। 

६. चरणाद्‌ धर्मास्ताययोः कठानां धमं आम्नायो वा काठकं कालापकम्‌ मौदकम्‌, 
पेप्पलादकसिति--४-३-१२०, वा० ११, पु० २५२। | 

७. छन्दोगौक्थिक याजिकबहू वुच्‌ नटोञ्जः।-४-३-१२९। 

८, साणवचरकास्यां खन्‌ ।-५-१-११। 
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चरणों में अवेत (प्रविष्ट) होकर प्राप्त गागिका और काठिका (गाग्यंत्व और कठत्व) के 
कारण गर्व अनुभव करने एवं दूसरों को छोटा समझनेवालों का उल्लेख किया है, जो इस बात 
का द्योतक है कि गाग्यं और कठ चरणों की प्रतिष्ठा विद्वद्वग में बहुत अधिक थी । 

स्त्रियों की शिक्षा--पतंजलि-काल में स्त्रियों में भी शिक्षा का प्रसार था। सामान्य _ 
जनता के विषय में तो निविवाद रूप से कुछ नहीं कहा जा सकता, किन्तु ब्राह्मण-स्त्रियों में अध्ययन 
की प्रथा अवश्य थी। पतंजलि ने आचार्या और उपाध्यायी का उल्लेख किया है । उपाध्यायी 
या उपाध्याया वे स्त्री-अध्यापिकाएँ कहलाती थीं, जिनके पास पढ्ने के लिए बाहर से छात्र आते थे ।' 
लोकायत-सम्प्रदाय की व्याख्यात्री वणिका या वत्तिका नामक आचार्या का भी भाष्य में 
उल्लेख मिलता है ।' आपिशल औरं काशकृत्स्न के बनाये हुए शास्त्रों का अध्ययन करनेवाली 
आपिशला और काशकृत्स्ना ब्राह्मणियों,' कठ और बह्वच शाखा की अध्येत्री कठी और बहुची 
स्त्रियों के दर्शन भाष्य में होते हैं। उदमेध गोत्र की अध्यापिका औदमेघ्या का उल्लेख, जिसके 
शिष्य औदमेघ कहलाते थे, ऊपर हुआ ही है । फिर भी, छात्र्यादयः शालायाम्‌' (६-२-८६) सूत्र 
के आघार पर कुछ विद्वानों ने पाणिनि-क्राल में जो स्त्रियों के छात्रा-आवासों का 
अनुमान किया है, वह समीचीन नहीं है, क्योंकि छात्र्यादिगण में पठित शब्द छात्रि है; छात्री 
नहीं। यदि यह शब्द ईकारान्त होता, तो भी स्त्री छात्र का बोध नहीं हो सकता था; क्योंकि 
छात्र का स्त्रीलिंग रूप छात्रा होता है, छात्री नहीं। तथापि कुमारी श्रमणाएँ, प्राजिताएँ 
और तापसियाँ तथा कुमारी अध्यापिकाएँ और पण्डिताएँ समाज में विद्यमान थीं, इसमें 
सन्देह नहीं ।' ( 

शिक्षा-संस्थाएँ और नेतिक स्खलन--वैदिक अध्ययन के पुनरुत्थान के इस युग की 
शिक्षा-संस्थाओं में प्रायः वे दोष आ गये थे, जो शिक्षा को अथे के साथ संयुक्त कर देने से आ 
जाते हैं। यज्ञ ब्राह्मणों की आय के बड़े साधन हो गये थे। याज्य कुलों में उपाध्याय के शिष्यों 
को अग्रासनादि प्राप्त होते थे।' शिक्षा-संस्थाओ से श्रद्धालु यजमानों से अच्छे 
दान प्राप्त होते थे। सम्भव है, स्थायी सम्पत्ति भी उनके पास आ गई हो। फलतः, गुरु- 
कुलों में विद्याथियों को खाने-पीने की पर्याप्त सुविधा प्राप्त थी। पाणिनीय विद्यापीठों में 
ओदन की बहुतायत थी। चारायणीय गुरुकुलों में कम्बल खूब प्राप्त होते थे । रौढीय संथास्तों से 
घृत अधिक मिलता था। कुछ छात्र इसी लोभ से इन संस्थाओं में प्रवेश लेते थे ।” सिक्षा-संस्थाओं 


१. उपेत्याधीयते तस्या उपाध्यायी उपाध्याया ।-३-३-२१, वा० १, पु० ३०२। 

२. वणिका-भागुरो लोकायतस्य-वत्तिका० ।-७-३-४५, वा० ७, ८, पु० १९०। 

३. आपिशलमधीते ब्राह्मणो आपिशला ब्राह्मणी, काशकृत्स्नमधीते काढाकृत्स्ना 
ब्राह्मणी ।-४-१-१४, वा० ३, ४, पु० ३६, ३७। 

४. ६-३-३५, वा० १०, पृ० ३२३। 

५. कुमारः श्रमणादिभिः ।-२-१-७०। 

६. उपाध्यायस्य शिष्यो याज्ञकुलानि गत्वाऽप्रासनादीनि लभते।-१-१-५६, वा० १, 


. पृ० ३३४। 


७. १-१-७३, वा० ६, पु० ४६१। 
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में इस प्रकार के दोष पाणिनि-काल में ही प्रविष्ट होने लगे थे। 'गोत्रान्तेवासिमाणवदब्राह्मणेषुक्षेपे' 
(६-२-६९) सूत्र की व्याख्या में काशिकाकार ने क्षेप के कुछ नवीन कारण भी दिये हैं। काशिका- 
काल तक आते-आते सामाजिक स्थिति ऐसी हो गई थी कि विना व्याकरण पढे हुए विद्यार्थी का 
शीघ्र विवाह नहीं होता था । इसलिए, कुछ छात्रों को कुमारी-लोभ से दाक्षादि की कृतियों का 
अध्ययन करना पड़ता था। इन लोगों को निन्दा के लिए ओदनपाणिनीय, कम्वलचारायणीय 
घृतरोढीय, कुमारीदाक्ष आदि नाम दिये गये थे। जो लोग अधिक भिक्षा पाने के लिए माणव बन 
जाते थे, वे भिक्षामाणव कहलाते थे ।' स्वाभाविक था कि ये विद्यार्थी अध्ययन को महत्त्व न देकर 
जिस गुरुकुल में अधिक सुख-सुविधा प्राप्त होती, वहाँ चले जाते और इस प्रकार वार-वार गुरुकुल 
बदलते रहते थे। ऐसे छात्रों के लिए तीर्थकाक, तीथंध्वांक्ष आदि निन्दासूचक शब्द गढे गये थे4* 
ये लोग आनन्द में वाघा आती देखकर अध्ययन-ब्रत तोड़ देते और विवाह कर लेते थे। इस 
बढ़ती प्रवृत्ति को रोकने के लिए खट्वारूढ जैसे निन्दक शब्दों का उपयोग चल पड़ा था ।' इस 
प्रकार के छात्र गुरुकुल में रहकर भी चरित्रहीनता का परिचय देते थे । भाष्यकार का यह कथन 
कि गुरुतल्पगामी का विनाश हो जाता है और घमंशास्त्रों द्वारा गु्वेङ्गना-समागम को महापातकों 
में सम्मिलित किया जाना इस वात का साक्षी है कि शिक्षा-संस्थाओ में इस प्रकार से घृणित कृत्य 
भी यदा-कदा पाये जाते थे। दण्ड और अजिन लेकर विद्यार्थी का ढोंग करनेवाले लोग 
इतने बढ़ गये कि दाण्डाजिनिक शब्द ही ढोंगी का पर्याय वन गया था।* 
विद्यार्थी-वर्ग की इन दुर्वलताओं का मूल शिक्षकों-सम्बन्धी पातंजल वकतव्यों में ढूंढा 
जा सकता है। छात्र गुरुओं के प्रेषण और उपालम्भ से तंग आ जाते थे।' इसलिए, वे उनसे मुंह 
छिपाते घूमते थे । अध्ययन भी शुष्क और क्लिष्ट था तथा गुरु लोग दुर्व्यवहार करते थे ।  दारणा- 
ध्यापक का उल्लेख भी भाष्य में मिलता है। गुरु की सेवा के अतिरिवत छात्रों को गुरु के अपत्यों 
की भी सेवा-टहल करनी पड़ती थी । गुरुपुत्र स्वयं को गुरु से कुछ कम नहीं मानते थे। इसलिए, 
वहुत-से छात्र अध्ययन से परिम्लान हो जाते थे।” इसी कारण गुरुकुल का जीवन कष्टकर 
हो चला था।** 


° ६-२-६९ का०॥ 
० २-१-४२, वा० १, प्‌० २९४। 
. २-१-२६, पु० २८१। 
. ध्वंसते गुरुतल्पगः ।-३-२-४८ वा० ४, पू० २१७। 
. अयः शूलदण्डाजिना्यां ठक्ठञौ, दस्भो दण्डाजिनं तेनान्विच्छति दाण्डाजिनिकः।- 
५-२-७६ काशिका। र 
६. १-४-२८, पू० १६४। 
७. १-४-२६, पृ० १६३। 
८. ८-१-६७, वा० २, पु० ३००। 
९. १-१-५६, वा० ८, पु० ३३८। 
१०, २-२-१८, पु० ३५०। 
११. २-१-१, प्‌० २७७। 
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अध्याय २ 
वेद-संहिता और उनकी शाखाएँ 


वाहुमय--भाष्यकार ने वाङमय के निम्नलिखित विभाग कहे हैं।' (१) चार वेद, 
जिनमें ऋग्वेद की इक्कीस शाखाएँ, यजुर्वेद की एक सौ एक, सामवेद की एक सहस्र तथा अथवंवेद 
की नौ शाखाएं हैं; (२) वेदांग, जिनमें शिक्षा, कल्प, निरुक्त, व्याकरण और छन्दस्‌ एवं ज्योतिष 
सम्मिलित हैं; (३) वेद के रहस्य-प्रतिपादक ग्रन्थ; (४) वाकोवाक्य; (५) इतिहास; 
(६) पुराण; और (७) वैद्यक । उन्होंने चारों वेद के प्रथम मंत्रों को भाष्य के प्रारम्भ में ही 
उद्धूत किया है और जिनमें 'अग्निमीडे पुरोहितम्‌' ऋग्वेद की शाकल-संहिता का 'इषेत्वीरजेत्वा', 
यजुर्वेद का, अग्न वा याहि वीतये” सामवेद का और 'शन्नो देवीरभीष्टये' अर्थवेद का मंत्र हे । 


ऋग्वेद 


बाह्‌ वृच्य--वाजसनेयी संहिता-भाष्य में महीघर ने कहा है, वेद पहले अविभक्त था। 
वाद में व्यास ने मनुष्यों को मन्दमति देखकर ब्रह्म-परम्परा से प्राप्त वेद को ऋक्‌, यजुः, साम और 
अथवं इन चार भागों में विभक्त कर उन्हें क्रमशः पैल, वैशम्पायन, जैंमिनिं और सुमन्तु को पढ़ाया । 
भाष्यकार ने ऋग्वेद को वाहवूच कहा है। यह वाहवृचों का आम्नाय था' ऋग्वेद को बहवृच 
भी कहते थे। सर्वाधिक ऋचाओं का वेद होने के कारण ऋग्वेद का यह नाम पड़ा था। ऋग्वेदियों 
की एक शाखा भी वाह वृच थी ।' ऋक्‌ सामान्यतया ऋग्वेद को और विशेषतः छन्दोविशेष को 


१. चत्वारो वेदाः साङ्गाः सरहस्या बहुधा विभिन्ना। एकशतमध्वर्यशाखाः। सहस्रवर्त्मा 
सामवेद एरकावशतिधा बाहू वच्यम्‌ नवघाथर्वणो वेदो वाकोवाक्यमितिहासः पुराणं वेद्यकमित्ये 
तावान्‌ शाब्दस्य प्रयोगविषयः । --आ० १, वा० ५, पु० २१। 

२. तत्रादौ ब्रह्मपरम्परया प्राप्तं वेदे वेदव्यासो भन्दमतीन मनष्यान विचिन्त्य तत्कृपयां 
चतर्घाव्ययस्य क्रग्यजुःसामाथर्वाल्यांशू्वतुरो वेदान्‌ पैलवैज्ञम्पायनजैसिनिसुमन्तुस्यः क्रमाढुप 
दिदेश। (वाज सं० शु० यजु०) पर सहीधर-भाष्य के प्रारम्भ में। ु 

३. ४-३-१२९। 

४, ५-१-१५४, पू. ५१४) 
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चेद-संहिता और उनकी शाखाएं ४३९ 
कहते थे। ऋक्‌ कहने से संपाठ- मात्र का बोध होता था, अर्थ का नहीं ।* ऋक का प्रयोग सम्भवतः 
सभी वेदों के लिए होता था। काठक, कालापक, मौदक और पैप्पलादक सब ऋक्‌ कहलाते थे। 
भाष्य में इन्हें छन्दस्‌ भी कहा है । ` 

भाष्य में वाहूवृच्य को इक्कीस प्रकार का बतलाया है। प्रपंचहूदय भी इसका समर्थन करता है। 

उसके अनुसार किसी कारण से शतक्रतु ने वज्राघात से अनेक शाखाओं. को नष्ट कर दिया 
और तव ऋक्‌ और साम की केवल वारह वारह-शाखाएँ शेष रह गई' ।' आथर्वण-परिशिष्ट 
चरणव्यूह में ऋग्वेद की सव शाखाओं का सात चरणों में अन्तर्भाव कर दिया है। 

ऋग्वेदीय शाखाओं में से निम्नलिखित का नाम भाष्य में मिलता है- १. पैल, 
२. ओदुम्वरि, ३. शाकल्य, ४. मुद्गल, ५. गालव, ६. झालीय, ७. वात्सीय ८. शौनक, 
९. पंगी, १०. बौध्य, ११. पराशर, १२. माठर, १३. माण्डूकेय, १४. आसुरीय, १५. बहवृच, 
१६. आरुणी, १७. सौलभ, और १८. वासिष्ठ । इनमें प्रथम नौ शाकल्य चरण-व्यह के 
अन्तर्गत हू । यह चरण-व्यूह ही भाष्यकार के समय में सर्वाधिक लोकप्रिय था। 

पल--पुराणों के अनुसार व्यास ने पेल को स्वयं ऋग्वेद पढ़ाया था। पैल पीला के 
पुत्र थे ।' इन्हें पेलेय भी कहते थे। सभापवं में इन्हें वसुपुत्र तथा होता (ऋग्वेदीय) कहा है।* 
पैलू के दो शिष्य हुए--वाष्कल और इन्द्रप्रमति। वाष्कलों का उल्लेख भाष्य में नहीं मिलता । 
इन्द्रप्रमति की संहिता माण्डूकेय को मिली । भाष्य में पैल के शिष्यों को पेलीय कहा है ।" पैल 
के पुत्र भी पेल ही कहलाते थे ।“ पैलादिगण में भी इनका उल्लेख है ।' 

ओदुम्बरि---आथवंण परशिष्ट के औदुम्बरि चरण से भाष्यकार परिचित थे। “ उन्होंने 
पिता और पुत्र दोनों की आख्या औदुम्बरि ही वतलाई है । 


१, अच्छन्दसीत्युच्यते नेतच्छन्दः समीक्षितं काठकं कालापकं मौदक पेप्पलादकं ।- 
अ० ४-१-८६, वा १, पृ० ९६ तथा ऋचीति नेदं छन्दो विवक्षितं काठकम्‌ पक तहि ऋक्‌ 
चत्‌ प्रत्ययार्थो भवतीति।-४-१-१, वा० ३, पू० ८। 

२. ऋगित्युक्ते सम्पाठमात्रं गम्यते । नास्या अर्थो गम्यते।-१-१-६९, वा० ३, पृ० ४३८। 

३. अच्छन्दसौत्युच्यते नेतच्छन्दः समीक्षितं फाठकं कालापकं मोदकं पेप्पलादकं ।= 
आ १-१-८६ वा० १, पु० ९६ तया ऋचीति नेदं छन्दो विवक्षितं काठकम्‌-कि ताहि ऋक्‌ चेत्‌ 
प्रत्ययार्थो भवतीति।-४-१-१, वा० ३, पु० ८। 

४, बाहवृचः एकावशतिघा। तत्र केनचित्‌ कारणेन शतक्रतुना वस्त्रपातिना वेदशाखाः 
तथावश्चिष्टाः सामबाहवृचयोर्दादश द्वादश--० हृदय, वेद-प्रकरण । 

५. पीलाया वा।-४-१-११८। 

६. पेलो होता वसोः पुत्रो घौस्येन सहितो5भवत्‌ -सभापवं, अ० ३६, इलो० ३५। 

„ पलस्य पलीयाः।-४-१-१६५, वा० २, पू० १६०। 

« यद्येतावत्‌ प्रयोजनं पेलादिष्वेव पाठ कुर्वीत।- १-२-४१, वा० ४, पु० ५१८। 
५ २-४-५९॥ 

१०. २-४-५८, पु० ४९३। 
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४४० पतंजलिकालीन भारतं 


झाकल्य--शाकल लोग शाकल्य के शिष्य थे ।' शाकल्य के गोत्रापत्य शाकल्यायन और 
शाकल्यायनी (स्त्री) कहलाते थे।'ये स्वयं शकल के पुत्र थे । पाणिनि के कण्वादिगण में भी 
इनका नाम आया है।' शाकल्य का प्रगृह्यसंज्ञा-विषयक नियम वैयाकरणो में बहुत प्रसिद्ध था। 
उ--इति को अन्य आचार्य लोग 'विति' बोलते थे, किन्तु शाकल्य औं इति तथा उ इति । इसी प्रकार 
के अनार्ष सम्वोधन के.ओकार को भी वे प्रगृह्मसंज्ञक मानते थे। भाष्यकार ने इन नियमों का 
शाकल नाम से बार-बार उल्लेख किया है।' 

शाकल्य की संहिता उपलब्ध थी और उसका पाठ भी किया जाता था। भाष्य में शाकल्य 
की संहिता को 'सुकृता! कहा है, ज़िसे सुनकर पर्जन्य वरस पड़ा था। यद्यपि यह घटना वार-वार 
होती नहीं देखी गई, तो भी इससे शाकल्य-संहिता के प्रति स।माग्य जनों की श्रद्धा व्यवत होती है।* 
कात्यायन की ऋक्‌-सर्वानुक्रमणी भी शाकल्य-्संहिता पर ही है। यह वात अनुक्रमणीकार ने 
प्रारम्भ में ही स्पष्ट कर दी है । 

वायु (अ० ६०), ब्रह्मण्ड (अ० ३५) और विष्णुपुराण (अ० ३, ४) के अनुसार 
शाकल्य के पाँच प्रमुख शिष्य हुए-मुद्गल, गालव झालीय, वात्स्य और शैशिरेय। ये 
सब शाखाकार थे। 

मुद्गल--मुद्गल से वात्तिककार और पतंजलि दोनों परिचित थे। इनकी पत्नी 
मुद्गलानी थीं । भाष्य में “रथीरमून्मुद्गलानी गविष्ठो” मत्रांश दो वार उद्घृत है ।' मुद्गल 
भुम्यश्व के पुत्र थे। निरुक्त में इन्हें भाम्येदव कहा है। भार्म्यश्व ऋग्वेद के दशम मण्डल के १२० वें 
सूक्त के ऋषि हैं। इस सूक्त में चार वार मुद्गल शब्द आया है। मुद्गल के पुत्र वश्नूयंश्व और 
उनके दिवोदास हुए। ऋग्वेद में वधूयश्‍्व के लिए दिवोदास को देने की वात कही गई है। इस 
ऋगंश को भाष्यकार ने भी उद्धृत किया है ।* 

गालव--गालव के हस्व-नियम का उल्लेख पाणिनि ने सादर किया है, जिसपर भाष्य” 
कार ने कहा है कि जो नियम जिस आचार्य के नाम से वतलाया जाता है उसका प्रचलन उस 


१. ४-१-१८, वा० १, पु० ४३। 

२. लोहितादिषु शाकल्यस्योपसंख्यानं कत्तव्यम्‌ ।-४-१-१८, पृ० ४३। 

३. ये कण्वादयस्ते शकलादयः ये कतपर्यन्तास्तेशकलपर्यन्ताः ।--वही। „ 

४. १-१-१८, वा० १, २,प्‌० १८८, ८९। 

५. शाकल्येन सुकृतां संहितामनुनिशम्य देवः प्रावर्षत्‌। लक्षणं हि नाम स भवति येन पुनः 
पुनलंक्ष्यते तच्चयः सकृदपि निमित्तत्वाय कल्पते। सकृच्चासो वाकल्येन ।---१-४-८४ तथा वा० 
१, २, पू० २००, १। 

६. ४-१-४९, वा० ५, पू० ६३ तथा ५-१-४९ वा० २, पू० ४१६ (४ का शेष) इदं 
तह प्रयोजनं दीघंद्ञाकलप्रतिबेधार्यम्‌।-८-२-१०८, पु० ४०१ तथा १-१-६३, आ० ६, पू० 
४०९ आदि। 

७. दिवोदासाय गायत व्यवाय दाशुषे।-६-२-९१, वा० १, पु० २७५। 

८, ६-२-६१। 
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आचार्य की ही शिष्य-परम्परा में समझना चाहिए। इसलिए गालव-नियम के अनुसार होनेवाले 
हत्व का प्रयोग उन्हीं की शाखा में समझना चाहिए।' गालव का दूसरा नाम वाभ्रव्य पांचाल भी 
वतलाया गया है।' पाणिनि ने बाञ्रव्यको वश्लु का गोत्रापत्य तथा कौशिकगोत्रीय माना है ।' 
वअ्रव्य का उल्लेख भाष्यकार ने भी किया है, किन्तु गालव से उसका सम्बन्ध स्पष्ट नहीं है 
गालव का एक मत ऐतरेय आरण्यक में ही मिलता है। उनके मत से महाव्वताध्ययन की समाप्ति 
एक ही दिन में को जा सकती है।* जातूकण्यं का मत इससे भिन्न है। गालवों के संहिता ब्राह्मण 
या सूत्रग्रन्थ उपलब्ध नहीं हैं। 

शालोय' गाग्ये और वात्सीय" नाम भाष्य में आये हैं, किन्तु इनके विषय में कोई 
जानकारी भाष्य से प्राप्त नहीं होती । इन शाखाओं के भी ब्राह्मण या सूत्रग्रन्थ प्राप्त नहीं हैं। 

ऋक्‌-अ।तिशाख्य कौ कर्त्री शैशिर शाखा, जिसपर सायण का अधिकांश भाष्य आधृत 
है, भाष्य में उल्लिखित नहीं है । 

शौनक--साणिनि और पतंजलि दोनों शौनकीयों से परिचित थे । शैशिरिशिक्षा में मुद्गल, 
गाळव, गाग्ये, शाकल्य और शैशिरि शौनक के शिष्य वतलाये गये हैं।` गागंक शाखा का उल्लेख 
भाष्य में सवंत्र वातस्यों के साथ हुआ है । 

चाष्कल-संहिता--उपर्थूक्त समस्त शाखाओं का मूल शाकल्य सं हिता है। इसके अतिरिवत 
वाष्कलों की भी अपनी संहिता थी और ब्राह्मण भी। आइवलायन गृह्यसूत्र के अनुसार वाष्कलों 
की अन्तिम ऋचा 'तच्छ॑यो रावृणीमहे' इत्यादि है। यह संज्ञान सूक्त की पन्द्रहवी ऋचा है । शाकलों 
की अन्तिम ऋचा “समानीन आकूतिः' आदि है । वाष्कल के चार प्रमुख शिष्य हुए--बौध्य, अग्नि- 
माठर, पराशर और जातूकण्यं । भाष्य में वाष्कल और जातुकण्ये का उल्लेख नंहीं है । बौध्य बोध 
के गोत्रापत्य और अंगिरसगोत्रीय थे । “भाष्य में अग्निमाठरों का नहीं, केवल माठरों का उल्लेख है, 


१. आचायंदेज्ञशीळनं न यदुच्यते तस्य तद्विषयता प्राप्नोति। इको ह्वस्वोऽडयो गालवस्य 
इति गालवा एव हस्वान्‌ प्रयुञ्जीरन्‌ ।-१-४-४४, वा० १७, पु० २६४। 
२. भगवद्दत्तः वेदिक वाङमय का इतिहास, पू १९०। 
३. सघुबभ्रवोत्नह्मिणकौदिक्योः ।-४-१-१०६। 
४. १-४-१, वा० ३, पृ० ९८ तथा १-१-३, वा० ५, पू ११६। 
५. नेदमेकस्मिन्तहनि समापयेत इति हस्माह जातुकर्ण्यः। समापयेदिति गालवः ।-ऐत० 
वा० ५-३। | 
६. १-१-१, पृ० ९२ तथा ४-१-८६, वा० २, पू० १०२। 
७. ४-२-१०४, वा० २२, प्‌० २१०। 
८. ४-२-६६, वा० ३, पु० १९० तथा ४-३-१०६। | 
९. राजकीय संग्रहालय, मद्रास ट्राइनियल कैटेलाँग आव संस्कृत मेनसिक्रप्ट्स, जिल्द 
४, भाग आई० सी०, १९२८, पु० ४५९, ९७। 
१०. कपिबोधादाङ्गिरसे ।-४-१-१०७। 
५६ 
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पर वे प्रतिष्ठित व्यक्ति या आचार्य नहीं हैं ।' पराशर लोगों का अपना कल्प था । भाष्यकार ने 
इसके अध्येता को पराशरकल्पिक कहा है ।' इससे अनुमान होता है कि पंतजलि-काल में इस 
शाखा का महत्तव क्षीण हो चुका था। 
माण्डकेय--चरण-व्यूह द्वारा निर्दिष्ट आचं शाखाओं का अन्तिम समूह माण्डूकेयों का 
था। पाणिनि ने माण्डकों का स्मरण किया है। भाष्यकार ने इस सूत्र पर वात्तिक की टीका की है 
और वार्तिककार द्वारा निर्दिष्ट असुर शाखा के आसुरीय कल्प का उल्लेख किया है। 
बहू वृच--बहवृच लोगों की एक स्वतन्त्र शाखा थी। भाष्यकार ने कठों के साथ बहूवृचों 
का स्मरण किया है ।' उन्होंने उसे चरणाख्या*माना है। शाखा से भिन्नता व्यक्त करने के लिए 
ही बहुत ऋचाओंवाले सूत्र को वह वृचक कहते थे । 
वैङग्य--पैङग्यों की भी एक शाखा थी। इनका अपना कल्प पैङ्गी कहलाता था।' 
आरुणी--महाभारत, सभापवं (३-१९) के आरुणि उद्दालक के शिष्यों को आरुणिन्‌ 
कहते थे। भाष्य के अनुसार पिता की संज्ञा उद्दालक और पुत्र की औहालकि थी। उद्दालक के 
शाखा से भिन्न गोत्रापत्य औद्दालकायन कहलाते थे।“ ये लोग प्राच्य थे। इनकी शाखा आरुणिन्‌ 
कहलाती थी। 
सुलभ--इस शाखा के ब्राह्मण भाष्यकाल में उपलब्ध थे। सौलभ ब्राह्मण-ग्रस्थों का उल्लेख 
भाष्य में है ।” वासिष्ठी शाखा से भी भाष्यकार परिचित थे । १ शौनकों का उल्लेख पाणिनि ने 
किया है और भाष्य ने भी उक्त कथन को उद्धृत किया है। `` 
ऐतरेय का उल्लेख भाष्य में नहीं है, न आश्वलायन और शांखायन की ही कहीं चर्चा है, 
यद्यपि मनुस्मृति (२-६) के टीकाकार मेघातिथि ने इक्कीसों बाहवृच्य शाखाओं में ऐतरेय और 
आइवलायन को प्रमुख माना है। १ आइवलायनों का अपना कल्प था, जो शाकल, वाष्कल-सं हिताओं 


१. १-१-५६, चा० ३, पू० ३३६ तथा आ० २, पू० ७१। 
२. ४-२-६०, प० १८७। 
३. .कौरव्यमाण्डूकाभ्यां च कोौरव्यमाण्ड्कयोरासुरेरुपसंख्यानं कत्त॑व्यम्‌, आसुरीयः 
कल्पः ।-४-१-१९, वा० १, प० ४४। 
४, २-२-२९, पृ ० ३७८। 
५, ५-४-१५४, पू ५१४। 
६. वही। 
७. ४-२-६६, वा० ५ पू १९१। 
८. २-४-६७, प्‌० ५०५। 
९. ४-२-१०४, वा० १९, पू० २०९। 
१०. ४-२-६६, वा० ४, प्‌ १९१। 
११. ४-१-११४ चा० १, पू० १३७। 
१२. शौनकादिम्यशछन्दसि ।-४-२-६६, पु० १९०। 
१३. एर्कावशञति बाहू वुच्या आइवलायनेतरेयादिभेदेन । 
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तथा प्रमुख इक्कीस ऐतरेय ब्राह्मणों के आधार पर बनाया गया था ।' आश्वलायन का भी आघार 
होने के कारण ऐतरेय शाखा उससे बहुत पुरानी रही होगी । वाष्कल-संहिता पतंजलि के समय में 
प्रतिष्ठित नहीं रह गई थी, किन्तु आइवलायनों ने उसका आश्रय लिया था । यह बात आइवलायन 
कल्पसूत्र का काल पतंजलि से बहुत पूर्व सिद्ध करती है। शांखायनो तथा उसके अन्य तीनों 
भेदों--कौषीतकि, महाकोषीतकि और शाम्वव्य के विषय में भी भाष्य मौन है । 

ऋग्वेद की सम्प्रति उपलब्ध संहिता (१) अष्टक, अध्याय, वर्ग, मंत्र, (२) मण्डल, 
सुक्त, मन्त्र और (३ ) मण्डल, अनुवाक सुक्त और मन्त्र, इस क्रम से विभाजित है। भाष्यकार 
इन सव विभागों से परिचित थे।' दस मण्डलों में विभक्त होने के कारण ऋक्‌-संहिता को दाशतय 
कहते थे ।' वर्ण-समुदाय पद, पद-समुदाय ऋक्‌ और क्रक्‌-समुदाय सूक्त कहलाते थे। एक वर्ण का 
पद, एक पद की ऋचा और एक ऋचा का भी सुक्त है। द्विपदा ऋचाओं, तृच सुक्त' तथा 
अथर्वो का उल्लेख भाष्य में मिलता है।* शंयुवाक, सूक्तवाक, अध्याय पद-पाठ, क्रम-पाठः 
शब्द भी भाष्य में आये हैं, जिनसे ऋक्संहिता के विषय में विस्तृत जानकारी प्राप्त करने में 
सहायता मिळती है। जिसमें अध्ययन किया जाय, उसे अध्याय कहते थे।* 


यजुर्वेद 
यजुर्वेद को भाष्यकार ने अध्वर्युवेद कहा है और इसकी एक सौ एक शाखाएं 
वतलाई हैं। माध्यन्दिन शतपथ के अन्तिम वचन के अनुसार वाजसनेय या शवल्क्य शुक्ल 


यजुष्‌ के संहिताकार हें ।” भाष्यकार ने याज्ञवल्क्यःप्रणीत ब्राह्मणों का उल्लेख किया है।'' वाररुच 
इलोकों के प्रणेता वररुचि स्कन्दपुराण के अनुसार, इनके पुत्र थे। किन्तु इनकी कोई स्वतन्त्र . 


१. शाकल्यस्य संहितेका वाष्कलस्य तथा परा । 
हे संहिते समाथित्य ब्राह्मणान्येर्कावशतिः ॥ 


तरेयकमाथित्य तदेवान्यः प्रपुरयन्‌॥ 
i -—_षड्गुरुशिष्यसर्वानुवृत्ति का उपोद्घात। 


२. ५-२-६०, चा० १,-प्‌० ३९६। 

३. ६-४-१५९, वा० ९, पू० ४९०। 

४. वर्णसमुदायः पदं पदसमुदायः ऋग्‌ क्रग्समुदाय सुक्तमित्युच्यते। भवति चत- 

देकस्मिन्नप्येकवर्णं पुदमेकपदमेकं च सुक्तमिति।-१-१-२१, वा० ५, पू० १००। 

५. ६-१-३७, वा० ५, पु० ६८। 

६, २-४-३१, पु० ४७७। 

७, ६-१-३०, वा० १, पु० ४७६। 

८, ५-१-११९, वा० ५, पु० ३५६। 

९, अधोयते तस्मिन्तध्यायः।-३-२-२०, वा० १, पू० २०००। 
१०. आदित्यानीमानि शुक्लानि यजूँषि वाजसनेयेन याज्ञवल्क्येनान्वाल्यायन्ते । 
११. ४-२-६६, वा० ४, पु० १९१। 

१२. पुत्रो वरर चिर्यस्य बभूव गुणसागरः।-स्क१ पु० १२१४९ 
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शाखा थी या नहीं, कहा नहीं जा सकता। स्कन्दपुराण में ही इनके पुत्र कात्यायन को वेदसूत्रकर्तता 
'कहा है।' इससे वररुचि और कात्यायन एक ही. व्यक्ति का नाम जान पड़ता है। 
वाजसेनेयों की पन्द्रह शाखाएं- हुई, जिनमें से जावाळ, वौधेय, काण्व, कात्यायन, 
बैजवाप और आवटिक नाम भाष्य में मिलते हैं। 
जावालि--उपतिषद्‌-वाङमय के सत्यकाम जावाल के पुत्र थे। पिता और पुत्र दोनों 
का उपनाम जावालि प्रचलित था।' जावालोपनिषद्‌ .के अतिरिबत इनकी अन्य कोई कृति 
उपलब्ध नहीं है। र 
बौधेय--सम्भव है, वोघिवंश की शाखा हो। भाष्य में पिता और पुत्र दोनों का नाम 
बौधि ही वतलाया है।' एक चरण-व्यूह में वौधेय के स्थान पर शाखा का नाम बौधायन दिया है । 
सम्भव है, वौधेय और बौधायन दोनों एक हों या एक गोत्र के हों। 
काण्व--भाष्यकार ने काण्व दण्ड-माणवों तथा काण्व-प्रन्थो की चर्चा कौ है। इनकी 
संहिता और ब्राह्मण दोनों उपलब्ध हैं। कण्व गोत्र अत्यन्त प्रसिद्ध रहा है। काण्ववंशीय काण्यायन 
लोग आचार्यं हुए हैं। इनके शिष्य काण्यायनीय कहे जाते थे। काण्व-संहिता में ४० अध्याय, 
३२८ अनुवाक और २०८६ मंत्र मिलते हैं।* 
माध्यन्दिन--भाष्यकार ने माध्यन्दिन शब्द की उत्पत्ति मध्य से मानी है और 
किसौ माध्यन्दिन द्वारा वेदगान का वर्णन किया है। माध्यरिदन कौन थे, कहा नहीं जा सकता। 
वाजसनेयी संहिताओं में आजकल इसी शाखा की संहिता का प्रचार सर्वाधिक है। इसके ४० 
अध्यायो में ३०३ अनुवाक और १९७५ मन्त्र हैं। इनकी दो शिक्षाऐ भी प्रकाशित हैं, किन्तु 
सूत्रग्नन्थों का पता नहीं चला है।" 
कात्यायन--कात्य और उनके गोत्रापत्य कात्यायन दोनों व्याकरण के आचार्य थे। 
सम्भव है, वे ही कात्यायन-शाखा के प्रवत्तंक रहे हों। पतंजलि ने कात्य का मत उद्धृत किया है" 
और कात्यायन का भी ।९ 


वेजवापि--ब्रेजवापियो का भी उल्लेख भाष्यकार ने किया है। इनके सूत्र यत्र-तत्र 


१. कात्यायनं सुतं प्राप वेदसुत्रस्य कारकम्‌ ।-स्क० पु०, नागरखण्ड, अ० १३। 
२. २-४-५८, पु० ४९३। 
३. ४-२-१०४, वा० २३, पु० २१०। 
४. ४-१-१६५, चा० १, पू. १५९। र 
५. मध्य शब्दो मध्यं शब्दमापद्यते दिनण चास्मात प्रत्ययो 
|| म्‌ वक्तव्यः; माध्यन्दिन 
उद्गायति।-४-३-५८, वा० ३, पु० २३७। 
क र बाते सवू बात 
* पुरातनो यद्यविशेषेण कि कृते भवति। इति ब्रुवता 
कात्यायनेनेह ।-३-२-१ १८, प्‌० २५१। 


८, तां वेजवापयो विदाक्रमन्‌ ।-२-४-८१, वा १, पु ५१०। 
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विखरे मिलते हैं। गृह्यसूत्र प्रकाशित हो चुका है। पाणिनि के रैवतिकादिगण (४-३-१३१) 
में इनका उल्लेख है। 

आवटिक--अवट की गोत्र-परम्परा में आवट्य और आवद्यायन थे। आवटिकों . 
क इनसे क्या सम्बन्ध था, यह स्पष्ट नहीं है। सम्भव है, आवट्य और आवटिक एक हों।' 

चरक--एाशिका के अनुसार वैशम्पायन का दूसरा नाम चरक था।* ये वँशम्पायन कें 
द्वितीय शिष्य और कृष्ण यजुर्वेद के शाखाकार थे। इन्होंने ८६ शाखाएँ प्रवत्तित कीं। इनके 
शिष्य भी चरक कहलाये।' पाणिनि ने भी चरक-प्रोवत ग्रन्थों का उल्लेख किया है और उनके 
हिंतकर को चरकीण नाम दिया हैँ।* वाजसनेयिसंहिता में एक खिल है, जिसमें चरक शब्द का 
` प्रयोग निन्दा-प्रदर्शन के लिए हुआ है। शतपथ ने अपने अनुयायियों के प्रतिस्पधियों 
को चरकाध्वर्यु नाम दिया है। शतपथ इनका निन्दक है। वाजसनेयिसंहिता (३०-१८) में 
तद्विषयक उल्लेख है, भाष्यकार ने निवास की दृष्टि से जिन तीन प्राच्य, तीन उदीच्य और तीन 
मध्य चरणों का वर्णन किया है, वे सब चरक थे। पुराणों के अनुसार भी ८६ कृष्णयजुर्वेदीय 
शाखाओं केये तीन ही मुख्य भेद थे।“ काशिका के अनुसार प्राच्यों में आलम्वि, पलंग और 
कमल, उदीच्यों में ्यामायनि, कठ और कलाप तथा मध्य देव्यो में ऋचाभ, आरुणि और ताण्ड्य 
प्रमुख थे। यही भाष्यकार की आचार्यत्रयी का त्रिक था।* भाष्यकार ने इनमें से कठों और 
कालापो का ही मुख्य रूप से वर्णन किया है। 

कठ-कालाप--कठों और कालापों से भाष्यकार का विशेष सम्वन्ध था। यजुर्वेद की यही 
शाखा उनके सभय में सर्वाधिक समादृतः थी। काठको की प्रतिष्ठा पाणिनि के समय में भी थी। 
उन्होंने काठक यजुः संहिता के कुछ प्रयोगों की निष्पत्ति के नियम दिये हँ । “ इनके आदि आचाय 
कठ और कलापी थे। ये दोनों वैशम्पायन के प्रत्यक्ष शिष्य थे। कठ के प्रत्यक्ष दिष्य खाडायन 
हुए।* कलापी के प्रत्यक्ष शिष्यों का नाम भाष्यकार ने नहीं दिया है। कठ और कलापी 


१. ४-१-७५, वा० २, पु० ७८। 
२. चरक इति वैशम्पायनस्याख्या ।-४-३-१०४ का०। 
३. तत्सम्बन्बेन सर्वे तदन्तेवासिनशचरका इत्युच्यन्ते।--तही। 
४. ४—३-१०७। 
५. ५-१-१३॥। 
६. मैक्समूलर : प्राचीन संस्कृत वाङमय, पू० ३५०। 
७. तयः प्राच्याः त्रय उदोच्याः त्रयो मध्यसाः। सवे निवासलक्षणाः।-४-२-१३८, वा० 
२, पु० २१८। 
८. चायु पु०, ६१-५ से १० तथा ब्रह्माण्ड पु०, पुर्वेभाग २४-८ से १३। 
९, ४-३-१०४। 
१०, देवसुम्नयोः यजुषि काठके ।-७-४-३८। 
११. वेशम्पायनान्तेवासो कठः। कठान्तेवासी खाडायनः। वेशस्पायनान्तेवासो क्लापी।¬ 
४-३-१०४, पु० २४८] 
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की संहिताएँ भाष्यकार के समय में गाँव-गाँव में पढाई जाती थीं ।' संहिताओं के प्रसंग 
में भाष्यकार ने काठक कालापक, मौदक और पैप्पलादक का ही सर्वत्र उल्लेख किया है।* 
सामान्यतः 'छन्दस, शब्द से इन सं हिताओं का ही बोध होता था। चरण के उदाहरण में भी उन्होंने 
केवल इन्हीं संहिताओं का स्मरण किया है।' ये संहिताए सम्बद्ध चरणों का आम्नाय थीं। 
कठों के गुरुकुल भी पतंजलि-काल में बहुत थे। इस शाखा के सब विद्यार्थी सब्रह्मचारी होते थे। 
कठ का सब्रह्मचारी कठ ही होता था।' कठों, कलापों और कोथुमों की संहिता के गान तथा 
उनके प्रति मंगल-क्रामना के उल्लेख भी भाष्य में मिलते हैं।' जिस प्रकार पतंजलि ने पाणिनि 
की कृति को महत्‌ और सुविहित कहा है, उसी प्रकार कठों की संहिता को भी।' इस शाखा में _ 
अध्ययन करनेवाली अनेक विदुषी स्त्रियां थीं। कठी वृन्दारिका इन विदुषियों के प्रति सम्मान ' 
का द्योतक है।° इन स्त्रियों में पाई जानेवाली शाखीय विशेषताओं को भाष्यकार ने कठीत्व 
और कठीता शब्दों से व्यवत किया है ।“ 

काशिका के अनुसार कलापी के चार शिष्य थे--हरिद्रु, छगली, तुम्बुरि और उलप। 
कालापों का आम्नाय कालापक और उनके शाखाध्यायी कालाप कहलाते थे। कठ और 
कालाप चरण थे। इनकी भी शाखाएँ रही होँगी।” कठों की संहिता कलापों की संहिता 
से मिलती-जुलती रही होगी। भाष्य में इनके साथ-साथ उल्लेख तथा कात्तकौजपादिगण में 
साथ परिगणन से भी यह ध्वनि निकलती है। काठकों की सं हिता प्रकाशित है। इनका अपना 
ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषद्‌ है। विष्णु-स्मृति भी कठशाखीय है। चरण-व्यूहों में इनके 
ग्रन्थों की संख्या चालीस या चौआलीस वतलाई गई है। कठ वाङमय की व्यापकता के 
कारण ही कुछ चरण-व्यूहों ने कहा है कि जो काठक में नहीं है, वह कहीं नहीं है। (तन्नास्ति 
यन्नास्ति काठके) । लगभग ४००० इलोकों की लौगाक्षि-स्मृति भी काठकों से सम्बद्ध है। 


१. ग्रामे ग्रामे काठकं कालापक च प्रोच्यते ।-४-३-१०१, वा० १, पृ० २४६। 

२. ४-१-८६, पु० ९६ तथा ४-१-१, वा० ३, प्‌ ० ८। 

३. ४-२-१०४, वा० २२, पु० २१०। 9 

४. के सब्रह्मवारिणोःस्येति कठा इत्युक्ते सम्बन्धादेतद्गम्यते नूनं सोऽपि कठ इत्येवम्‌। 
कठ इत्युक्ते सम्बन्धादेतदवगन्तव्य स्थाचूनं तेऽपि कठा इति ।-२-२-२४, वा० २२, पु० २६८) 

% नन्दन्तु कठ कालापाः, वर्षन्तां कठकोथुमाः, उदगात्‌ कठकालापम्‌, प्रत्यष्ठात्‌ 
कठकोथ्‌ मम्‌ २-४-३, वा० २, पु. ४६२। LE 

६- यथेह भवति पाणिनीयं तमिति ुँ हर 
४-२-६६, वा० २, प्‌० १९०। र pete प य 

७, ६-३-४८, वा० १, पृ० ३२७। 

८, ६-३-३५, वा० १, पु० ३२३। 

०९, ४-३-१०४ का०। 

१०. ४-२-४६ काशिका। 
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कश्मीर के शैव काठक सिद्धान्ती हैं। भगवद्दत्त के अनुसार आजकल कठ लोग कइमीरमें ही 
पाये जाते. हैं।! सम्भव है, कठों की यह उदीच्य शाखा काइमीरी रही हो। 
कलापियों की संहिता और ब्राह्मण सम्प्रति उपलब्ध नहीं है। कुछ विद्वानों के मत से 
मैत्रायणी संहिता ही कलापियों की संहिता थी। कलापियों को कठों से अविप्रकृष्ट होना चाहिए। 
याज्ञवल्क्य-स्मृति से टीकाकार विश्वरूप (१-७) ने कहा है कि मैत्रायणी संहिता काठक से बहुत 
भिन्न नहीं है।' निरुक्त के टीकाकार आचायं दुर्ग (१०-५)ने हा रिद्रवों को मैत्रायणीयों का शाखाभेद 
कहा है।' हारिद्रव कलापी की शिष्य-परम्परा में थे। इससे अनुमान होता है कि कठों से मिळती- 
जुलती मैत्रायणी शाखा कालाप रही होगी। 
हरिदु, तुम्बुरु और छगली की शाखाओं का भाष्यकार को परिचय था। ये शाखाएँ 
हारिद्रव, तौम्बुरव और छागल कहलाती थीं और इनके ग्रन्थों को पढ़नेवाले हारिद्रविण, 
तौम्बुरविणः और छागलेय या छागलेयिन्‌ ।* 
कृष्णथजुर्वेद के अन्तर्गत कपिष्ठल, चारायण, वरतरतु, वराह और तित्तिरिकी शाखाओं का , 
परिचय भी भाष्य में मिलता है। कपिष्ठलों के गोत्रापत्य कापिष्ठलि और उनके वंशज कापिष्ठल 
एवं कापिष्ठळायन कहलाते थे।* इनका श्राष्टकियों से सम्बन्ध था।° इस शाखा की संहिता में 
आजकल चार अष्टक ही उपलब्ध हें । चारायण शाखा भाष्यकार के समय में उन्नत अवस्था में 
थी। इनके गुरुकुलों में छात्रों को कम्बलों की बहुत सुविधा थी। इसलिए, बहुत-से छात्र कम्बलों 
के लोभ से चारायणीय शाखा में प्रविष्ट हो जाते थे। चारायणीयों का अपना प्रतिशाख्य है। 
इनका एक मन्त्रार्षाघ्याय और शिक्षा भी प्राप्त है।* 
वरतन्तु की शाखा वारतन्तवी थी । वारतन्तव-छात्र वारतन्तवीय कहलाते थे ।” वरतन्तु 
के शिष्य कौत्स का आख्यान कालिदास के रघुवंश में मिलता है। कौत्स पाणिनि के समकालीन थे। 
वे उनके पास मिलने भी गये थे।१ उनके विद्यार्थी थे या नहीं, कहा नहीं जा सकता। इससे 
वरतन्तु का पाणिनि से पूर्वकालीन होना स्पष्ट है। वाराही शाखा के विषय में भाष्य से विशेष 


* वैदिक वाडमय का इतिहास, भाग १, पृ० २८८। 

` नहिं मेत्रायणी शाखा क(ठकस्यात्यन्तविलक्षणा। 

श हारिद्रवो नाम मेंत्रायणीयानां झाखाभेदः। 

- ४-२-१०४, वा० १९, पु० २०९। 

* ४-३-१०९। | 

० ८-३-९१, प ० ४६२ 

* २-४-६९, पु० ५०६ 

* कम्बलचारायणीयाः।-१-१-७३, वा० ६, पूं० ४६१। 
* इण्डियन ऐण्टिक्विरी, जुलाई, १८७६। 

१०. ४-२-६६, वा० ६, पु० १९१। ` 

११, उपसेदिवान्‌ कौत्सः पाणिनिम्‌ (-३-२-१०८, वा० २, पु० २४१। 
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प्रकाश नहीं पड़ता । वाराही पुत्र' और वाराह्या शब्द भाष्य में अवश्य आये हैं। इनका श्रौतसूत्र 
उपलब्ध है। - 
तित्तिरि--तित्तिरि वैशम्पायन की शिष्य-परम्परा में थे। पाणिनि और पतंजलि दोनों ने 
उनका उल्लेख किया है।' इनकी शाखा तैत्तिरीय कहलाती थी। वायुपुराण के १२वें स्कन्ध के 
छठे अध्याय के ३७ वें इलोक से आगे व्यास की शिष्य-परम्परा का विस्तृत वर्णन है। तित्तिरि पक्षी 
के रूप में एक शिष्य ने (जव वैशम्पायन और याज्ञवल्क्य का झगडा हो जाने पर याज्ञवल्क्य ने उनकी 
संहिता लौटा दी) वैशम्पायन की संहिता को सुनकर ग्रहण कर लिया, तव से यह शाखा 
तैत्तिरीय कहलाई। प्राचीन अध्वर्यू लोगों का ग्रन्थ तैत्तिरीय सं हिता ही है। तैत्तिरीय संहिता में 
उपलब्ध मन्त्र ब्राह्मणमिश्र हैं। संहिता में चार पाद, सात काण्ड और चौआलीस प्रश्न हैं । इनके 
' अतिरिक्त, भाष्यकार के अनुसार तित्तिरिःप्रोवत इलोक भी थे, जिनके लिए तैत्तिरीय शब्द 


व्यवहृत नहीं होता था। तित्तिरि-प्रोक्त वैदिक साहित्य की ही तैत्तिरीय संज्ञा थी ।*पाणिनि ने 


` उस और खण्डिक का स्मरण तित्तिरि और वरतन्तु के साथ किया है। उनकी शाखा औखीथ और 
खाण्डिकीय कहलाती थी । ये ही चरण-व्यूह में वतलाये हुए तै त्तिरीयकों के औखेय और खाण्डिकेय 
नामक दो भेद हैं। भाष्य में उल्लिखित शाट्यायनिन्‌ लोग खाण्डिकीय शाखा की ही अवान्तर 
शाखा थे ।* 
पतंजलि और पाणिनि कें कौण्डिन्य कृष्ण यजुर्वेद की सौत्र शाखा के अन्तर्गत थे। पाणिनि ने 
कौण्डिन्य का उल्लेख अगस्त्य के साथ किया है।' भाष्य के कौण्डिन्य विशेष तिष्ठित नहीं जान 
पड्ते।“ वे माठरों के समान सामान्य गोत्र के ही लोग थे कौण्डिन्यो का मूल पुरुष्‌ कुण्डिन्‌ था और 
उसके अपत्य कीण्डिन्‌ कहलाते थे ।' आग्निवैद्य शाखा के लोग आग्निवेश थे। यह भी केवल सौत्री 
शाखा थी। भाष्यकार ने तीन वार इनका उल्लेख किया है। अरिनिवेश के कल्प और कौण्डिन्य 
के श्रौतसूत्र का उल्लेख पुरुषोत्तम-कृत प्रवरमंजरी तथा तन्त्रवात्तिक (१-३-११) में भी मिलता है । * 


१. ६-१-१३, वा० ३, पु० ४२। 

२. ४-१-७८, पु० ८०। 

३. तित्तिरिवरतन्तुखण्डिकोलाच्छण्‌ ।-४-३-१०२, तथा भा० ४-२-६६, पु० १९२। 

४. यजुर्वेदे तत्तिरीयशाखा मस्त्रत्राह्मयमिश्ना तत्र संहिता चतुष्पादा सप्तकाण्डा 
चतुइचत्वारिशठाइना ।--प्रपंचहदय । 

५. छन्दोग्रहणं च कत्तंव्यम्‌। इतरथा ह्यतिप्रसङ्गः स्यात्‌। इहापि प्रसज्यतेतित्तिरिणा, 
प्रोक्ताः इलोका इति ।-४-३-१०४, पु० २४८। 

६. ४-२-१०४, वा० १९, पु० २०९। 

७. २-४-७०, चा० १-३, पू० ५०६। 

८. १-१-५६, वा० ३, पू० ३३६। 

९. १-१-४७, वा० १, प्‌० २८७। 

१०. १-१-२१, वा० ७, पृ० २०३; १-२-३९, वा० १. प्‌० ५१५ तथा ६-१-१३३, वा० २ 
पु० २४४। 
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पर्थ के परिमाण के विषय में कौण्डिन्य का मत सत्याषाढ़सूत्र की उज्ज्वला टीका में मिलता है, 
जो कौटिल्य के समान ही है।' सम्भव है, लिपि-दोष से ही कौटिल्य का कौण्डिन्य हो 
गया हो। 
सम्प्रति कृष्ण यजुर्वेद की काठक (व्होन श्रोडर द्वारा प्रकाशित), कपिष्ठलकठ-संहिता, 

मैत्रायगी संहिता, तैत्तिरीय संहिता (वेवर द्वारा प्रकाशित सायण भाष्य-सहित) उपलब्ध है। 
इन चारों का परस्पर निकट सम्बन्ध है। शुक्लयजुः की वाजसनेयिसंहिता की काण्व और 
माध्यन्दिन दो शाखाएँ हैं। इनमें बहुत कम अन्तर है। 

कठों की चौआलीस उपशाखाएँ बतलाई जाती हैं। ४२ अन्य शाखाएँ थीं । कृष्ण यजुर्वेद 
की इन ८६ शाखाओं तथा शुक्ल यजुर्वेद की पन्द्रह शाखाओं के योग को दृष्टि में रखकर 
भाष्यकार ने 'एकशतमध्वर्युशाखाः' कहा है । 
सामवेद 

भाष्यकार ने सामवेद को 'सहस्रवर्त्मा' कहा है। इसमें निष्णात लोग छन्दोग कहलाते थे । 
पुराणों के अनुसार सामसंहिताकार जैमिनि व्यास के तृतीय मुख्य शिष्य थे और उनके 
पौध्पिजी तथा हिरण्यनाभ नामक दो शिष्य हुए, जिनमें से प्रत्येक ने पाँच-पाँच सौ शाखाएं 
प्रवत्तित कीं। यह एक सामान्य विश्वास-मात्र जान पड़ता है । वैसे किसी भी ग्रन्थ में बारह से 
अधिक विश्वसनीय नाम प्राप्त नहीं होते। भाष्य में निम्नलिखित सामशाखाकोरों के नाम 
मिलते हैं। 

कौथुम--कोथुम कुथुमि की सिष्य-परम्परा में थे। भाष्यकार के काल में यह शाखा उन्नत 
अवस्था में थी। कठों और कलापों के साथ उन्होंने इनकी शाखा और संहिता का उल्लेख अत्यन्त 
आदर के साथ किया है' और उनके उदय तथा प्रतिष्ठा की चर्चा की है । कालेण्ड के अनुसार कोथुम 
संहिता की मन्त्र-संख्या १८६९ है। जैमिनीय शाखा की संहिता तथा ब्राह्मण और श्रौतगृह्यसूत्र 
मिलते हैं। इनकी संहिता में गानों की संख्या ३६८१है, जो कौथुमों की (२७२२) संख्या से 
६५९ अधिक है। जैमिनि के शिष्य तवल्कार थे। इसलिए, जैमिनीय ब्राह्मण को बहुघा तवल्कार 
ब्राह्मण भी कह देते हैं। जैमिनि लांगलिन्‌ के शिष्य थे और मूल सं हिताकार से भिन्न थे। लांगलिन्‌ 
की शाखा के लोग लांगल कहलाते थे।' लांगली के दूसरे शाखाकार शिष्य भाल्लवी थे। इनका 
उल्लेख भाष्य में अन्तेवासी ब्राह्मणों के रूप में मिलता है । भागवित्ति पौष्पिजि के शिष्य थे। 
इनके अपत्य भागवित्तिक और शिष्य भागवित्त " कहलाते थे। कृत हिरण्यनाभ के पुत्र थे। 


१. अथ कोण्डिन्येन देशस्य पयः प्रमाणमुक्तम्‌-पञ्चारत्वी रथपथइचत्वारो हस्तिकपथः 
दी क्ुदरपशुमनुष्याणाम्‌ ।-२७-४-२४, सत्या० सु० उज्ज्वला. टीका। 
२. २-४-३, पु० ४६३1 छै 
३. ६-४-१४४, वा० १, पु० ४८३॥ 
४, ४-२-१०४, वा० १९, पु० २०९। ग. 
५. ४-१-९०, वा० ३, पु० १०८॥ 
५७ - 
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पाणिनि ने इनके शिष्य कात्त का' और पंतजलि ने कात्ति का उल्लेख किया है।' पुराणों के अनुसार 
साम-संहिताकार कृत के २४ शिष्य थे। रामायण और सात्यमुनि शाखाओं ने उच्चारण-सम्बन्धी 
कुछ नवीन प्रयोग किये थे। वे “सुजाते अइवसुनृते', अध्वर्यों, अद्रिभिः सुतम्‌' आदि मन्त्रों मैं 
अर्ध एकार और अर्घ ओकार का भी उच्चारण करते थे। यह उनकी अपनी पाषंद कृति थी। 
अन्यत्र लोक और वेद में कहीं अर्घ एकार या अर्ध ओकार का उच्चारण प्रचलित नहीं था।' 
इनका कोई ग्रन्थ अभी तक उपलब्य नहीं है, किन्तु पतंजलि-काल में ये शाखा एं सक्रिय थी । गौतम 
के घमंसूत्र उपलब्ध हैं। इनके छात्रों गौतमीयो का स्मरण भाष्यकार ने पाणिनि और आपशलि 
के साथ किया है। उनके समय तक गौतम शिष्य-परग्परा की पतीस पीढ़ियाँ बीत 
चुकी थीं.।* 
अथववेद 

पतंजलि अथववेद की नौ शाखाओं से, परिचित थे, जिनमें मौद और पेप्पलाद 
सर्वाधिक प्रसिद्ध थे । इनका उल्लेख उन्होंने सवंत्र साथ-साथ किया है। मौद और पैप्पलाद- 
संहिताएं साथ-साथ गाई और पढ़ाई जाती थीं; अतः इनमें निकट सम्बन्ध और सादुश्य होना 
चाहिए । पैप्पलादों की संहिता तो अब प्राप्त है ।. इनका एक ब्राह्मण भी था। ऋग्वेद-भाष्य 
की अनुक्रमणी में वेंकटमाधव ने अपना ऐतरेय और आथवंणों को पैप्पलाद ब्राह्मण बतलाया है ।" 
इससे पता चलता है, अथवंगों में पैप्पलाद शाखा ही प्रमुख थी। इसीलिए भाष्य के भी प्रारम्भ में 
अयवंवेद से उद्घुत प्रथम मंत्र पैप्पलाद-सं हिता के अनुसार ही है।“ गोपथ-ब्राह्मण (१-२९) से 
इस कथन की पुष्टि होती है। मौदों.का कोई ग्रन्थ अभी तक उपलब्ध नहीं है, केवल अन्य ग्रन्थ- 
कारा द्वारा इनका नाम ही उद्धृत मिलता है। इन लोगों के आम्नाय मोदक और पँप्पलादक 
कहाते थे* भाष्यकार को इन दोनों की सं हिताओं का ज्ञान था। उन्होने छद (वेद) की नित्यता 
का प्रतिपादन करते हुए मौद, पैप्पलाद:आदि सं हिताओं की वर्णानुपूर्वी को अनित्य माना है 1 


१. ६-२-६७। 
२. ६-४-१४४, चा० १, प० ४८३। । 
३. छन्दोगानां सात्यमुग्रिराणायनीया अर्घमेकारमर्वमोकारं चाधीयते। सुजाते एं 
मइवसुनृते अध्वर्यो जो अद्रिमिः सुतम्‌। पार्षदक्कतिरेषा तत्र भवताम ।---बा० २, प० ५४। 
४, ६-२-३६, वा० १, पु० २५७। र: 
५. त्रिपञ्चाशद्‌ गौतमम्‌ 1-२-४-८४ पृ० ५१५॥ 
६ २-४-३, .प्‌० ४६३) `, ; 
७. एतरेयकमस्माकं पैप्पलादमथर्वणाम ।—-ऋग्‌०' भाष्य ८ 
-१:। 

शस्लोदेवी रभीष्ठये।--आ० १, प॒० १। 

९, ४-३-१२०, वा० ११, पु० २५२। 


१०, ४-३-१०१, वा० ३, पू० २४७; ¦ ४-१ १ वा mo 
पृ ४-१-८६, वा० 
यी 9 7 'वा० , ३, पु० ८ तथा ४-१-८६ 
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वेद-संहिता ओर उनकी शाखाएँ - ४५१ 


उन्होंने मौद, पैप्पलाद के अलग-अलग गाये जाने की भी चर्चा की है।' इससे दोनों संहिताओं 
का पृथक्‌ अस्तित्व स्पष्ट है। 

शौनक ऋग्वेदीय थे और आथंवेण शाखाकार भी। नैमिषारण्य के सुप्रसिद्ध स्थविर 
शौनक ऋग्वेदीय थे। पाणिनि के शौनकादि गण में, जिसे पतंजलि ने उद्धृत किया है, किस वेद 
के शाखाकार शौनक का उल्लेख है, कहा नहीं जो सकता । शौनक और पैप्पलाद की संहिताओं 
में अन्तर है । पैप्पलाद में वीस काण्ड हैं और शौनकीय में अट्टारह। शौनकीय संहिता- 
काण्ड, प्रपाठक अनुवाक-सुक्त, मन्त्र, पर्याय, गण और अवसानों में विभक्त है। भाष्यकार ने 
पैप्पंछाद-सं हिता को ही प्रमाण कर आंगिरस को बीस काण्डवाला वतलाया है।' ह्िटने के 
अनुसार इसके १८ काण्डो में ४४३२ में मंत्र हैं जाजलि और जाजालों का नामाल्लेख-मात्र 
भाष्य में मिलता है।* 

अथववेद (१०-७-७०) में अथवंवेद को अथर्वाङ्गिरस कहा है । आथवंण याज्ञिक ग्रन्थों 
में उसे भुग्वंगिरस संज्ञा दी है। भृगु गोत्र आथर्वणों का था। भाष्यकार ने भुग्वंगिरसिका शब्द 
से भृगुओं और अंगिरसों के वीच वैवाहिक सम्बन्ध का उल्लेख किया है।* इस प्रकार, आथवंण 
और आंगिरस परस्पर-सम्वन्धी सिद्ध होते हैं। अथरवंणों के आम्नाय का नाम आथर्वण था 
और उसके अध्येता आथर्वणिक कहलाते थे ।' 

अन्य--क्ुछ एसी शाखाओं के नाम भी भाष्य में आये हैं, जिनका सम्वन्ध किसी वेद- 
विशेष से स्पष्ट नहीं है। इनमें काइयपी काइ्यपःप्रोक्त ग्रन्थों का अध्ययन करनेवाले थे और 
कौशिकी कौशिक-प्रोक्त ग्रन्थों के अध्येता। भाष्यकार इनके कत्पग्रन्थों से परिचित थे।” कश्यप 
कल्प-सूत्र तो प्रसिद्ध ही है । इनके अतिरिक्त क्रौड, कांकत, भारद्वाज,' प्लाक्ष, प्लाक्षायण, 
दाक्षायण, तैतिल, शैखण्ड, सौकरसद्म, शैलाल और सौपवं शाखाओं के नाम भाष्य में 
मिलते हैं।* शैलाल शिलालि के वंशज थे। शतपथब्राह्मण (१५-५-३-३) में ये यज्ञ-विधि- 


१. २-४-३, पु० ४६३। 

२. ४-२-६६, वा० ३, पू० १९०। 

३. विशिनोऽङ्गिरसः।-५-२-३७/ इलो० वा० २, पु० ३७९। 

४. ६०४-१४४, वा० १, पू० ४८३। 

५. २-४-६२, वा० ८, प्‌० ५००। 

६. ४-३-१३१, वा० २, पु० २५५। 

७. काञ्यपकौशिकग्रहणं च कल्पे नियसाथं व्रष्टव्यम्‌ । काइयपको शिका स्यासेवेिः कल्पे 
चेत्तद्विियो नान्येभ्य इति। कथं काइयपिनः कौ शिकिनः इति।¬४-२-६६, वा० ६,पु० १९१-९२ 

८ वही 

९, १-१-२, वा० १, पु० १९२। 

` १०. १-१-९१, वा० ७, प्‌ ० १४४। 
११. ६-४-११:४, वा० १, पू० ४८३। 


४५२ पतंजलिकालीन भारत 


विषयक नियम के वक्ता बतलाये गये हैं। आपस्तम्ब सूत्र (५-३-७) में भी इनका उल्लेख है। 
काशिकाकार ने आर्चायिन्‌ शाखा का उल्लेख किया है, जिसे श्रीभगवदृत्त ने आर्चामिन्‌ माना है। 
यह कृष्णयजुष्‌ की शाखा थी। निरुक्त (२-३) में इसका उल्लेख है । 

इनमें से प्रत्येक चरण की अपनी विशेषताएँ थी, जिन्हें लक्षण कहते थे। पाणिनि ने 
शाकल्य आदि चरणों के विशेष लक्षणों के लिए प्रत्यय का विधान किया है। काशिकाकार ने 
इस प्रसंग में गो आदि के स्वभूत चिह्नों को अंक और चरणों आदि के स्वभूत चिह्नों को 
लक्षण की संज्ञा देते हुए विद लोगों का लक्षण विद्या बतलाया है।' 


१. सन्धाडूलक्षणेष्वध्ययिनामण्‌ (?)। अङ्कुलक्षणयोः को विदोषः क्यं 
लक्ष्यभूतस्थव चिह्नभूतं स्वयं या विद्या विदानाम्‌। अङ्कुस्तु गवादिस्थोजपि गवादीनां एवं न 
भवति 1-४-३-१२७, काशि० शाकलाद्‌, वा० ४-३-१२८। 
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अध्याय ३ 
साहित्य और साहित्यकार 


वर्गीकरण--भाष्य में साहित्य का पाँच भागों में वर्गीकरण मिलता है--दृष्ट, प्रोक्त, 
व्याख्यात, उपज्ञात और कृत। दुष्ट साहित्य मन्त्र-द्रष्टा ऋषियों द्वारा प्रकाशित है। पतंजलि 
दृष्ट साहित्य को नित्य मानते थे। उन्होंने कहा है कि छन्दस्‌ बनाये नहीं जाते। वे अकृत या 
अपौरुषेय हैं। ऋचाओं की वर्णान्पूर्वी में अन्तर हो सकता है। शाखा-भेद से छन्दस्‌ में वणे- 
भेद होने पर भी मन्त्र, अर्थात्‌ उनमें निहित अर्थतत्त्व नित्य है। काठक, कालापक, मौदकःऔर 
वैप्पलादक आदि भेद वर्णानुपूर्वी-भेद से माने जाते हैं I 


दृष्ट साहित्य 


चातुर्वेद्य--दृष्ट साहित्य में चतुर्वेद या चातुर्वेद्य आते हैं।' कुछ लोग भये को छोड़कर 
शेष वेदों को त्रिविद्या कहते थे। भाष्य ने त्रिविद्या को त्र्यवयवक विद्या कहा है और द्वितीय, तृतीया 
विद्या का पृथक्‌ उल्लेख किया है।' चातुर्वेद्य और त्रिविद्या के अघीती क्रमशः चतुर्वेद और त्रैविद्य 
कहलाते थे। अथवंसंहिता पाणिनि को अविदित थी, किन्तु भाष्यकार के समय तक वह समादृत 
हो चुकी थी। भाष्यकार को दृष्ट साहित्य का सूक्ष्म परिचय था। भाष्य में महानाम्नी,' सामिधेनी 
(ऋक्‌) , सामिधेन्य ` मन्त्र, चमक, पञ्चदशस्तोम,' सप्तदशाक्षर छन्दस्य, ऋकसाम, सामयजुष, 


१. नहिच्छदांसि क्रियन्ते। नित्यानिच्छन्दांसि। यद्यप्यर्थो नित्यो या त्वसौ वर्णानुपूर्वो 
सा नित्या। तद्भेदाच्चेतद्‌ भवति काठकं कालापकं मौदकं पेप्पलादकमिति।-४-३-१०१, वा० 
३, प्‌० २४७। 

२. ५-१-१२४, वा० १, पु० २६४। 

३. तित्रोविद्यास्त्रेविद्य इति। ऽयवयवका विद्या त्रिविद्या -४-१-८८, पु० ९९, तया 
४-२-७, पु० १७०॥ 

४. ५-१-९४, वा० १, पू० ३४१। 

५. ४-३-१२०, वा० १०, १० २५२१ 

६. तैत्ति० सं० ४-७-४ के मंत्र। ५-२-४, वा० २१५० ३६७। 

७. ५-२-३७, इलो० वा० २, पू० २७८१ 

८. ५-४-३०; वा? २, पू० ४९११ 
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४पड पतंजलिकालीन भारत 


ब्रह्मसाम,' देवच्छन्द,* अस्यवामीय, क्याशुभीय' (सूक्त) तुचसुक्त, तृचसाम, गृहपतिमन्त्र,* 
अहोरथन्तर साम', स्तम्भीय, गर्देभाण्डीय, अनुकोय*(अतुवाकयुक्त) सूक्त, वसिष्ठ, विश्वामित्र 
(अनुवाक) “ आदि शब्द आये हैं। इनमें ऋग्वेद के बृहत्‌ तथा अहोरथन्तर छन्दों ने सामवेद 
में रहस्यमयता उत्पन्न कर दी है। तूचसूक्त साम के उत्तराधिक में तीन तीन ऋचाओं को मिलकर 
बनाये गये २८७ पद्य हैं।. उत्तराधिक में ही ८६.पद्य दो-दो ऋचाओं को मिलाकर वनाये हुए हैं 
और १३ में से प्रत्येक में एक ऋचा का है। भाष्यकार ने एकचे छन्द की भी चर्चा की है। 
अन्‌वाकों और अध्यायों के नाम उनमें आये हुए शब्द विशेष के आधार पर भी प्रचलित थे। 
यथा वैयुक्त, गोपदक आदि।* किसी-किसी सूक्त या अनुवाक का नाम उसके द्रष्टा ऋषि के नाम 
पर प्रसिद्ध हो गया था। कालेय, आग्नेय, औशनस्‌ या” औशन और वामदेव्य" सामों के नाम 
कलि, अग्नि, उशनस्‌ और वामदेव द्वारा दुष्ट होने के कारण थे। यज्ञायज्ञीय साम के वाद गाये 
जानेवाले उक्थ सामों का भी उल्लेख भाष्य में हुआ है। इन्हें गानेवाले औक्थिक कहलाते थे। 
औक्थिकों का आम्नाय औक्थिक्य या उनके द्वारा गाये जानेवाले साम थे। इस प्रकार, साम का 


पर्यायवाची होने पर भी उक्थ शब्द सामविशेष (औक्थिक्य) में ही रूढ था। इसीलिए, औक्थिक : 


विशेष सामग की संज्ञा थी।'' 

आम्नाय--चरणों और शाखाओं के मूल ग्रन्थ आम्नाय कहलाते थे। कठ, कलापिन्‌, 
मौद और पैप्पलाद शाखाओं के आम्नाय और धर्म काठक, कालापक मौदक और पैप्पलादक थे ।" 
इसी प्रकार, छन्दोगों, औक्थिकों, याज्ञिकों, वह वुचों, नटों और अथवंणों के अपने-अपने आम्नाय थे, 


« ५-४-७, पु० ५०४। 

- ५०४-१०३, पु ० ५०७। 

° ५-२-५९, वा० १, प्‌० ३९४। 

. ६-१-३९, वा० ५, पू० ६८। 

« ४-४-९०, पु० २८६। 

» ८-२-६८, पु० ३७६। 

« ५-२-६०, चा० १, पु० ३९६।। 

° ४-३-१३१, वा० १-२, पु० २५५। 
° ५-२-६१, ६२। 

१०. ४-२-७, पृ० १६९, १७०। 

११. ४-२-९, पु० १७०। 

१२. उक्यानीत्युच्यते। कान्युस्थानि? सामानि। यद्येवं सामगपात्रे औक्थिक इति 
प्राप्नोति। नष दोषः। तादर्थ्यात्ताच्छन्द्यं भविष्यति। उक्यार्थमुक्यम्‌ । इहोभयात्यघीत औक्थिक 
र औक्यिक्यं याज्ञिक्यं वाधीते कथं तत्र भवितव्यम्‌ ? औक्थिकः याज्ञिक इत्येव 
भ ।-४-२-६०, पृ० १८६ तथा उक्यशब्दः केषुचिदेव 
यानि गोर्यन्ते।--वही, का०। dene 

१३, ४-३-१२०, वा० ११, पुट ५२। 
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साहित्य और साहित्यकार डप्‌ 
जो क्रमश : छान्दोग्य, औक्थिक्य, याज्ञिक्य, बाह्‌ वुच्य, नाट्य और आथर्वण कहे जति थे।' भाष्य- 
कार ने आम्नायों को अन्यभाव्य (भिन्न) कहा है; क्योंकि उनकी वर्गानुरूपी, स्वर, देश तथा 
काल नियत रहता है। उदाहरणार्थ, अस्यवामीय सूक्त में अस्यवाम शब्द का स्वर और वर्णानुपूर्वी 
निश्चित है। आम्नाय पढ़ने का स्थान भी निश्चित है; क्योंकि वह चौरास्ते पर या श्मशान 
में नहीं पढ़ा जाता। उसका समय भी नियत है। चतुर्देशी और अमावास्या को आम्नाय का पठन 
वर्जित है। आम्नाय शब्द का प्रयोग सामान्यतया वेद के लिए होता था। 
ऋषि--वेदों को ऋषि भी कहते थे।` सम्भवतः वेदों को यह नाम कर्ता (ऋषि) 
से तादात्म्य सूचित करने के लिए दिया गया था। भाष्य में एक अंश उद्धृत है, जिससे ऋषियों 
के प्राचीन और नवीन दो वर्गों का पता चलता है।* भाष्यकार ने इन्हें प्रत्यक्षधर्मा, परापरज्ञ, 
विदितवेदितव्य और अविगतयाथातथ्य कहा है। यह परिभाषा निरुक्त की प्रतिध्वनिमात्र है।' 
निरुक्त के अनुसार अनृषि और अतपस्वी को वेद का प्रत्यक्ष नहीं होता ।' भाष्यकार ने तपस्‌ 
द्वारा ही विश्वामित्र को ऋषित्व की प्राप्ति वतलाई है। तप के वल से वे स्वयं ऋषि बने और 
तप की शक्ति से ही उन्होंने अपने पिता गाधि और पितामह कुशिक को ऋषि बनाया था ॥ 
अट्टासो सहस्न ऊध्वं रेतस्‌ ऋषि हुए हैं; जिनमें अगस्त्यादि आठ ने सन्तानोत्पत्ति स्वीकार की थी । 
भाष्य में यर्वाण, तर्वाग,* प्रस्कण्य, हरिशचन्द्र," नारद, पवेत,'' ऐडविड, औशिज,' भृगु-अत्रि, 
कक्षीवान्‌'* कण्व, जातसेन,“ मरीचि, दक्ष, वसिष्ठ, बृहस्पति, कश्यप, च्यवन, नामदेव आदि नाम 
मिलते हैं। नारद का उल्लेख अथवंवेद में वशाधेनु के मांस के खाद्याखाद्यत्व-विवेचन के प्रसंग 


« ४-३-१२९ तथा ४-३-१३१, वा० १, पु० २५४1 
- अध्चारे पुनत्रंषिनियमं वेदयते ।-आ० १, वा० ७, पू० २२1 
« अरिनः पूर्वेभिः ऋषिभिः ऋग्‌।-१-१-२। यै 
« आ० १, वा० ९, पृ० २४। 
- साक्षात्‌ कृतधर्माणि ऋषयः ।-निरुक्त, १-२०। 
. ब्रह्मेबु प्रत्यक्षमस्त्रमनुषेरतपसो वा।-नि क्त१२-१२। 
. बिशवामित्रस्तपस्तेपेनानुषिः स्यामिति। तत्र भवातुषिः सम्पन्नः। सपुनस्तपस्तेपे 
नानुष पुत्रः स्यासिति । तत्र भवान्‌ गाधिरप्युषिःसम्पन्नः। सपुनस्तपस्तेपे नानुषेः पौत्रः स्यासिति। 
तत्रभवान्‌ कुश्िकोऽप्युषिः सम्पन्नः.।-४।१।१०४, पृ० १३३। 

८. अष्टाशीतिः सहस्त्राण्यूष्वरेतसमुबीणां ` बमूबस्तंत्रागस्त्याष्ठमेतऋेषिभिः प्रजन 5 
भ्युपगतः।-४-१-७९, वा० ३, पु० ८८। S22 

९, आ० १, वा० ९, पू० २४। 

१०, ६-१-१५३। 

११. ८-१-१५, पू० ३७८। 

१२. ४-१-१२०, पु० १४१। 

१३. ६-१-३७ वा०, ७, पु०:६८। `. `` 

१४. ४-१-११४, पु० १३७। 
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४५६ पर्तजलिकालीन भारत 
में हुआ है। ऐतरेय ब्राह्मण में नारद और पर्वत आवष्ठ्य और युवाउपैषि के पट्टाभिषेककर्तता 
और हरिश्चन्द्र को अश्‍वमेघ याग के परामशंदाता कहे गये हैं। 

ऋषि संहिता और कल्प दोनों प्रकार के साहित्य के प्रणेता थे। पाणिनि ने भी ब्राह्मण 
और कल्प के प्रणेता काश्यप और कौशिक को ऋषि कहा है। पतंजलि ने 'यवमतीभिरदिभर्यूपं 
प्रोक्षतिः इस कल्प-वचन को ऋषि-कृत माना है।' पुराणों में ऋषि-पुत्रों की संज्ञा 
ऋषिक है। भाष्य में मी ऋषिकों का उल्लेख है। इनकी कृति आषंक कहलाती थी। प्राचीन 
ग्रन्थों में ऋषिक और ऋषाक दोनों शब्दों का व्यवहार मिलता है।' पुराणों के ऋषिकों 
में भरद्वाज, शरद्वत्‌, वाजश्रवस्‌ और पराशर नाम भाष्य में आये हैं।' पुराणों के अनुसार भृगुकुल 
में उन्नोस ऋषि हुए हैं, जिनमें भृगु, दघ्यङ, औवं, जमदग्नि, विद, वैन्य, दिवोदास, वा श्र्यश्व, और 
शौनक से भाष्यकार परिचित थे। इनमें भृगु, दध्यङ और शौनक ही आथर्वण हैं। आंगरस्‌-कुल 
से ३३ ऋषियों में भरद्वाज, गर्ग, अम्बरीष, अजमीढ, कपि, पृषदश्व, कण्व, मुद्गल, शारद्वान्‌, 
आयास्य, वामदेव, कक्षीवान्‌, छह काश्यपों में कश्यप, नैथुव और रेम्य, छह आत्रेयों में अत्रि, गविष्ठा, 
पूर्वातिथि एवं सात वासिष्ठों में वसिष्ठ, पराशर, कुण्डिन्‌ तथा तेरह कौशिकों में विश्वमित्र, 
कत और लोहित का उल्लेख भाष्य में मिलता है। 


प्रोक्त जा 


ब्राह्मण और कल्प--ऋषि-दृष्ट ग्रन्थों की विभिन्न शाखीय संहिताएँ तथा उनके अंगभूत 
ब्राह्मण और सूत्र ग्रन्थ प्रोक्त साहित्य के अन्तर्गत हैं। यह प्रवचनकार आचार्यों की अपनी कृति नहीं, 


अपितु संहिताओं का प्रवचन-रूप साहित्य है।* भाष्यकार ने इस वात को स्पष्ट किया है कि 


किसी के द्वारा प्रोक्त साहित्य उसका कृत नहीं होता। उदाहरणार्थ, माथुरी वृत्ति माथुर द्वारा कृत 
नहीं, प्रोक्त है।' यह माथुरी वृत्ति कौन-सी थी, स्पष्ट नहीं है। प्रोक्त साहित्य में तैत्तिरीय, वार- 
तन्तवीय, खाण्डिकीय और औखोय संहिताएं° काइयप और कौशिक के कल्प, कलापी, वैशम्पायन 
तथा उसके अन्तेवासियों (हरिद्रु, छगलि, तुम्बुरु, उलूप, खाडायन और कठ) के ग्रन्थ भाष्यकार 
को ज्ञात थे। इनके अतिरिक्त, याज्ञवल्क्य, सुलभ,” भाल्लव, शाट्यायन और ऐतरेय के ब्राह्मण, 


° ५-२-९४, वा० ३, पु० ४१०। 

° ४-२-१०४, वा० २८, प्‌० २४३। 

- ऋषिपुत्रानुबीकास्तु गर्भोतान्नान्नि० । 
४-१-१०२ तथा ४-१-११७॥ 

° ४-२-६४, पू० १८८। 

° ४३-१०१, वा० ३, प्‌० २४७। 

° दॅ-२३-१०२ 

° ४-२-६६, वा० ६, पु० १९१। 

९. ४-३-१०४, वा०१-३, पू० २४८ तथा का०। 
१०. ४-३-१०५, वा० १, पु० २४२। 
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साहित्य और साहित्यकार ४५७ 


पैङ्गी, अरुणपराजी,' आनुरीप, पाराशर और कल्प, शौनकादिको (शौनक, वाजसनेय, शार्ङ्गरव 
सांगग्व, शाम्पेय, सास्पेय, स्कन्ध, स्कन्द, तवल्कार, रज्जुकण्ठ, रज्जुभार, कठशाख, कशाय, पुरुषास, 
अश्वपेय) के ब्राह्मण, कल्प और संहिताएँ, कठों और चरकों की संहिताए, कलापी और 
छगली के ग्रन्थ" पाराशर्य और कर्मन्द के भिक्षुसूत्र एवं शिलालिन्‌ और कृशाइव के नटसूत्र 
पतंजलि के समय में विद्यमान थे।' इनमें से पैऊू ग्य मत का उल्लेख ऐतरेय ब्राह्मण के दशं- 
पौर्णमास इष्टि के विवेचन-प्रसंग में मिलता है |" ऐतरेय के सुप्रसिद्ध शुनःशेप, शुनःपुच्छ और 
शनोलांगल का उल्लेख भी इस बात का सूचक है कि भाष्यकार ऐतरेय ब्राह्मण से भली भाँति 
परिचित थे ।€ कौशिककल्प सम्भवतः आथर्वण कौशिकसूत्र है। सूत्र १-२-६४ में जिन शंयुवाकों 
का उल्लेख है, वे आश्वलायन श्रौतसूत्र (७-११) में मिलते हैं। ु 
क्रौड , कांकत,' मौद और पैप्पलाद ब्राह्मण तथा तौम्बुरव, भाल्लव, कालापक, आरुण, 
शाट्यायन, गार्गक, वात्सक काण्व और ब्राह्मण-ग्रन्थों या कल्पसूत्रों का भी प्रचार पतंजलि-काल 
में रहा जान पड़ता है।* वेद, तन्त्र, वात्तिक, संग्रह और कल्प इन विभागों की चर्चा महाभाष्य में है। 
इनके अध्येताओं के नाम के साथ सर्ववेद, सवैतन्त्र, सवात्तिक, ससंग्रहपञ्चकल्प, द्वितन्त्र आदि 
विशेषण लगाये जाते थे।'' काशिकाकार ने उपर्युक्त ब्राह्मणों से भाल्लव, शाट्यायन और ऐतरेय 
को तथा कल्पों में पैङ्गी और अरुणपराजी को अति प्राचीन माना है।' 
इस समय शतपथब्राह्मण का प्रचार अत्यधिक जान पड़ता है।” षष्टिपथ, जिसका उल्लेख 
भाष्य में शतपथ के साथ ही हुआ। है, इसी का एक भाग है। शतपथ ब्राह्मण के पंचदशपथ, षष्टिपथ, 
अशीतिपथ आदि खण्ड थे। शतपथ की गणना पथादिगण (५-३-१००) में भी है। षष्ठिपथ 
इसका नवम काण्ड-पर्यन्त भाग है। अग्निचयन इसके अन्तर्गत है। इसमें यजुर्वेद के प्रथंम 
अट्ठारह अध्यायों के सब मंत्रों की व्याख्या आ गई है । 'अव्ययं विभक्ति (२-१-६) सूत्र की 
व्याख्या में काशिकादि ग्रन्थों का 'अग्निग्रन्थपर्येन्तमघीते साग्नि' यह उदाहरण भी षष्टिपथ 


१. वहो, का०॥ * 

२. ४-१-१९, वा० २, प० ४४ तथा ४-२-६०, प० १८६। 
३. ४-२-१०६॥ 

४. ४-३-१०७॥ 

५. ४-३-१०८, १०९॥ 

६. ४-३-११०, १११। 

७; ऐत० ब्रा०, ७-११॥ 

८. ऐत० ७-१७, १८ तथा ६-३-२१, वा० ४, पु० ३०७। 
९, ४-२-६६, पू. १९१, १९२। 
१०, ४-२-१०४, वा० १९, पु० २०९। 
११. ४-२-६०, पू० १८७॥ | 
१२. ४-३-१०५, वा० १, पु० २४२। 
१३. ४-२-६०, ८० १८८। 
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के विशेष प्रचार का परिचायक है। सूत्र १-२-३७ के भाष्य में जिस सुब्रह्मण्या निगद की चर्चा है, 
वह भी शतपथ में उपलब्ध होता है। सुब्रह्मण्या का व्याख्यान षड्विशब्राह्माण (१-१-८ से १-२ 
के अन्त तक) में मिलता है। शतपथ ही याज्ञवल्क्य ब्राह्मण हैं और यही शौनकादिगण (४-३- 
१०६) का वाजसनेय ब्राह्मण है। सूत्र ५-१-६२ में त्रैश और चत्वारिंश ब्राह्मणों का उल्लेख है। 
इनमें चालीस अध्याय. का ऐतरेय ही चत्वारिश ब्राह्मण है और त्रैश, सम्भवतः इसके प्रथम तीस 
अध्याय । षड्गुरुशिष्य (पृ० २) ने ऐतरेय वृत्ति के प्रारम्भ में ही उसे चत्वारिंश कहा है । 
युधिष्ठिर मीमांसक के अनुसार पंर्चावश के पच्चीस प्रपाठक, षड्विश के पाँच, मंत्र-त्राह्मण 
के दो और छान्दोग्य उपनिषद्‌ के आठ प्रपाठकों को मिलाकर चालीस अध्याय का एक ही 
ब्राह्मण वत्तंमान था ।' त्रैश ब्राह्मण में पंचविश और षड्विंश को मिलाकर तीस अध्याय 
सम्मिलित थे। 
अनुब्राह्मण या ब्राह्मण-सदृश ग्रन्थ सम्भवतः आरण्यको के बोधक हैं। ये ब्राह्मण-ग्रन्थानुसारी 
तथा कर्मकाण्ड और ब्रह्मकाण्ड दोनों के मिश्रण हैं। सम्भव है, ये विशिष्ट ग्रन्थ हों। भाष्यकार ने 
आरण्यक अध्याय का उल्लेख किया है। इससे स्पष्ट है कि उनके समय में आरण्यक भाग पृथक्‌ 
उपलब्ध था।' उपनिषद्‌ पाणिनि-काल में ही प्रचलित थे ।' ऋगयनादि गण (४-३-७३) में उसक। 
उल्लेख है। ४-३-१२ सूत्र में जिस छान्दोग्य आम्नाय की चर्चा है, उसी का छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
भी है। अमुब्राह्मणों केसमान उक्यादि गण (४-२-६०) में अनुकल्प शब्द भी आया है। सम्भव है, 
ये यज्ञपद्धति पर लिखे गये ग्रन्थ हों। 
के ब्राह्मणों में कुछ प्राचीन और कुछ अर्वाचीन माने जाते थे ।" पुराणों में भाल्लव, शाट्यायन 
और ऐतरेय तया अर्वाचीनों में याज्ञवल्क्य (शतपथ) और सौलभ नाम भाष्यकार ने बतलाये हैं। 
काशिका ने ताण्डव को प्राचीन माना है औरसौलभको' नवीन। सुलभा का उल्लेख महाभारत 
के शान्तिपवे में जनक के साथ ब्रह्मविद्या-विषयक संवाद के प्रसंग में हुआ है। आइवलायनादि 
गृह यसूत्रों के ऋषितपंण में भी सुलभा नाम आया है। काशिकाकार ने अरुणपराज, पँग और 
झाइमरथ को भी अर्वाचीन बतलाया है। वात्तिककार ने याज्ञवल्क्य को भी प्राचीन माना है। 
सम्भवतः पुराण-प्रोक्त (४-३-१०५) का अथे उन्होंने पाणिनि से पूर्ववर्ती समझा है। ये ग्रन्थकार 
सवके मत से प्राचीन नहीं थे। इसीलिए, वात्तिक को अपने कथन की पुष्टि में (तुल्यकालत्वात्‌)' 
कहना पड़ा। पाणिनि की दृष्टि में तो निश्चय ही ये प्राचीन नहीं थे। काशिकाकार ने भी इस 
सुत्र की व्याख्या में कहा है कि आख्यानों में यह वत्ती आती है कि याज्ञवल्क्यादि अचिरकालीन हैं। 
काशिका ने आइमरथ की भी अर्वाचीनों में गणना की है। 
उक्थादिगण (४-३-६०) में लोकायत, न्याय, न्यास, निमित्त, पुनरुक्त, निरुक्त, 


१. संस्कृत व्याकरण-शास्त्र का इतिहास, पू० १७५। 

* २. ४-२-६२, पू ० १८८। 

३. ४२-१२९, पू० २१६। 

४. १-४-७९। 

५, व्याख्यायतेऽनेनेति व्याल्यानम्‌ । ४-३-६६ काशि० | 
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यज्ञचर्चा, घर्म, क्रमेतर, ₹लक्ष्ण, पद, क्रम, संघात, वृत्ति, संग्रह, गुणागुण, आयुर्वेद, द्विपदी, (ज्यौ- 
तिषविषयक) अनुपद, अनुकल्प, और अनुगुण इन विषयों का समावेश है। भाष्य के समय 
में इनमें से किस विषय के कौन-कौन-से ग्रन्थ विद्यमान थे, यह पता नहीं है, यद्यपि इन विषयो में 
अधिकांश का उल्लेख भाष्य में हुआ है। | 


व्याख्यात साहित्य .- 


व्याख्यान प्रोक्त ग्रन्थों की व्यवस्था के रूप में थे। निरुक्त, व्याकरण आदि के व्याख्या- 
परक ग्रन्थ इसी श्रेणी के हैं। वे श्रेष्ठ ग्रन्थ या विषय, जिनके लिए व्याख्यान-ग्रन्थों की आवश्यकता 
होतो थी, व्याख्यातव्य कहलाते थे।' सामान्य विषयों पर भी व्याख्यान-ग्रन्य उपलब्ध थे। 
उदाहरणार्थं, पाटलिपुत्र के प्राकार, प्रासाद आदि का विस्तरशः वर्णेन स्‌ कोसला नामक व्याख्यानी 
(पुस्तिका) में दिया गया था । फिर भी, उसे व्याख्यान-ग्रन्थ नहीं माना जाता था। अवथवशःआख्यान 
को व्याख्यान मानते हुए भी भाष्यकार ने प्रसुतसर गतिवाले व्याख्यान-ग्रन्थों को ही इस श्रेणी के 
अन्तर्गत स्वीकार किया है। उन्होंने कहा है कि लोक-व्यवहार में ऐसा तो सुना जाता है कि 
निरुक्त को व्याख्या की जा रही है या व्याकरण की व्याख्या की जा रही है। पाटलिपुत्र की व्याख्यां 
की जा रही है, ऐसा कोई नहीं कहता । अतः, शब्द-पग्रन्थों को ही 'व्याख्यान' कहना उचित है।' 
व्याकरण के विषय में उन्होंने उदाहरण, प्रत्युदाहरण और आवश्यकतानुसार वाक्यों को ऊपर 
से जोड़ना इन सबको संयुक्त रूप से व्याख्यान माना है । 
व्याख्यान-ग्रन्थों में वहुत-सा याज्ञिक साहित्य भी विद्यमान था, जिसका अध्येता याज्ञिक 
कहलाता था। इस साहित्य को क्रतु-ग्रन्थ भी कहते थे।' इसमें, अग्निष्टोमिक, राजसूयिक, 
वाजपेयिक, नावयज्ञिक, पाकयज्ञिक, पाञ्चौदनिक, साप्तौदनिक व्याख्यान-कल्पों का उल्लेख भाष्य 
कार ने किया है।* पुरोडाश के संस्कार का निरूपण करनेवाले पुरोडादिक ग्रन्थों तथा पुरोडादा- 
सम्बन्धी मंत्रों की व्याख्या करनेवाले व्याख्यान-ग्रन्थ पौरोडाशिक कहलाते थे ।* यह अन्तर पाणिनि 
के समय में हो स्पष्ट था। इसी प्रकार छन्दस्‌, इष्टि, पशु, ब्राह्मण, ऋक्‌, अध्वर, पुरश्चरण, नाम ` 


१. व्याख्यायतेऽनेनेति व्याख्यानम्‌ ४-३-६६ काशि०। 

२. व्यास्यानार्थमपि व्याख्यातव्य नाम्नो ग्रहण क्रियते। इह माभूत्पाटलिुत्रस्य व्याख्यानी 
सुकोसलेति। क्वचित्‌ काचित्‌ प्रसुततरागतिर्भवति। शब्दग्रन्येषु च ह्योषा प्रसृततरा गतिभवति। 
नि क्तं व्याख्यायते, व्याकरणं व्याख्याय तेन करिचदाहं पाटलिपुत्रं व्याख्यायते इति।-- 
४-२३-६६, वा० ४, पु० २३९। 

३. उदाहरणं प्रत्युदाहरणं वाक्यस्याध्याहार इत्येतत्‌ समुदितं व्याख्यानं भवति! 
अ।० १, वा० १४,प्‌० २८। 

४-२-६०, पु० १८६। 
५, ४-३-६६, वा० ६, पु० २४०। 
६. ४- -७० तथा का०। 
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और आख्यात-सम्बन्धी व्याख्यान-ग्रन्थ पतंजलि से बहुत पहले बन चुके थे।' नामिक, आख्यातिक 
और नामाख्यातिक ग्रन्थों को सौप, तैड भी कहते थे। कृत-सम्वन्धी कात्तंग्रन्थ भी स्वतन्त्र रूप 
से लिखे गये थे।' वासिष्ठिक अध्याय और वैश्वामित्रिक अध्याय में इन ऋषियों के मंत्रों के 
व्याख्यान थे।' ऋगयनादि गण में उल्लिखित विषयों का विस्तार बहुत अधिक है। इससे पता 
चलता है कि पतंजलि के समय में ऋगयन, पदव्याख्यान, छन्दोनाम, छन्दो भाषा, छन्दोविचिति, 
न्याय, पुनरुक्त, व्याकरण, निगम, वस्तुविद्या, अंगविद्या, क्षत्रविद्या, उत्पाद, उत्पात, संवत्सर, 
मुहत्तं, निमित्त, उपनिषद्‌ और शिक्षा-सम्बन्धी साहित्य प्रचुर मात्रा में विद्यमान था।* भाष्य में 
ऐष्टिक, पाशुक, चातुर्होतुक, ब्राह्मणिक, आचिक, आर्गेयन, वास्तुविद्य साहित्य की चर्चा है। 


उपज्ञात साहित्य 


लोक में विद्यमान विषय को विना किसो से पढ़े, सोखे या उपदेश प्राप्त किये 

स्वयं विशलेपित कर वैज्ञानिक विधि से 'उपनिवद्ध' करना उपज्ञा का काम माना जाता था और 

इस प्रकार उपनिवद्ध किये गये ग्रन्थ उपज्ञात श्रेणी के माने जाते थे। इन ग्रन्थों में सामान्य विषय 

"तो लोकानुसारी होते थे, किन्तु कुछ अंश कर्त्ता की स्वोपज्ञा से प्रसूत होते थे। इनमें आपिशलिक 

व्याकरण हुष्करण, काशकृत्स्न का गुरुलाघव और पाणिनि का अकालकत्व उनकी उपज्ञा का 
देन था।' उपज्ञात ग्रन्थों के कर्त्ताओं में काशिका ने व्याडि का भी नाम गिनाया है।* 


कृत साहित्य 


कृत मौलिक रचनाएँ थी ।” अवैदिक साहित्य, यथा वररुचि के इलोक हैकुपाद और भैकुराट 
की रचनाएँ इनके अन्तर्गत हैं।” तित्तिरि के इलोक मौलिक होने पर भी प्रोक्त साहित्य के 
अन्तर्गत थे, कृत नहीं।* 

रनों के नामकरण--ब्राह्मणों या संहिताओं के नाम उनके प्रवचनकारों के नाम पर 
प्रचलित नहीं थे। जिस प्रकार, पाणिनि से उपज्ञात व्याकरण पाणिनीय कहलाता था और वररुचि 
से कृत रोक वाररुच, उसी प्रकार काइयप या कौशिक के बनाये ब्राह्मण काश्यपीय या कौशिकीय 


१. ६-३-७१ तया ४-३-७२, पृ० २४१। 
२. ४=३-६७।. 

ग्रे, ४-३-६९। 

४. ४-३-७३। 

५. विनोपदेज्ञ ज्ञातमुपज्ञात-स्वयमभिनिबद्वम्‌। 
६. ६-२-१४ काशिका। 


र ७. उत्पादितं कृतम्‌, विद्यमानमेव ज्ञातमुपज्ञातमित्यनयोविद्ोष: --४-३-१ १६ 
काशि०। 


८. ४-३-१६६ का०। | 
१. ४-२-६६ वा० ६, पु० १९१ तथा ४-३-१ ०४, वा० ३, पु० २४८ ६ 
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नहीं कहे जाते थे। इन ग्रन्थों के नाम उनके प्रवचनकारों के शिष्यों के सन्दर्भ में ही प्रचलित थे। 
काइयपिन या कौशिकिन्‌ छात्र-वे कहलाते थे, जो काशयप या कौशिक से प्रोक्त ग्रन्थों का अध्ययन 
करते थे। इन छात्रों के नामों से ही काश्यप ब्राह्मणों या कौशिक ब्राह्मणों का अनुमान होता था। 
इससे स्पष्ट है कि प्रोक्त ग्रन्थ लिपिबद्ध नहीं थे। वे गुरुओं द्वारा मौखिक रूप से पढ़ाये जाते थे 
और शिष्य-परम्परा द्वारा जीवित रखे जाते थे । इसीलिए, भाष्यकार ने कहा है कि पाणितीय श्रेष्ठ 
और बड़ी रचना है, यह वाक्य ठीक है, किन्तु कठ श्रेष्ठ रचना है' यह प्रयोग ठीक नहीं है। अपेक्षाकृत 
नवीन ब्राह्मणों के लिए स्वतन्त्र शब्द थे। जैसे याज्ञवल्क्य ब्राह्मण या सौलभ ब्राह्मण। ये प्रारम्भ 
से ही लिपिबद्ध रहे होंगे। प्राचीन ब्राह्मण वाद में लिपिबद्ध किये गये जान पड़ते हँ।' 

कृत ग्रन्थों के नाम उनके व्यं विषय के अनुसार रखे जाते थे। आख्यायिकाओं के नाम 
उसके नायक या नायिका के अनुसार होते थे। भाष्यकार के समय में वासवदत्ता, सुमनोत्तरा 
और भैमरथी की आख्यायिकाएँ विद्यमान थीं।' शिशुक्रन्दीय, यमसमीय, श्येनकपोतीय, इन्द्र- 
जननीय, देवासुरी, रक्षोऽसुरी नामक कृतियाँ भी इस समय प्रचलित थीं।' आख्यानों में प्रयुक्त 
यवक्रीत प्रियंगु और ययाति के नाम भाष्य में मिलते हैं। 

विभिन्न विषय--यदि हम विषय की दुष्ट से देखें, ततो भी पतंजलि-काल के साहित्य की 
दृष्टि से बहुत समृद्ध जात पड़ता है। वेदांगों में कल्प-साहित्य का परिमाण बहुत अधिक था। 
याज्ञिक्य ग्रन्थ तथा उनके व्याख्यानों की संख्या भी बहुत अधिक -थी, यह बात ऊपर कही जा 
चुकी है। इनके अतिरिक्त व्याकरण तथा उससे सम्बद्ध विषयों तथा शिक्षा और निरुक्त पर 
पर्याप्त कार्ये हो चुका था। 

झिक्षा--पाणिनि के क्रमादिगण में शिक्षा भी सम्मिलित है। शिक्षा वर्णों के स्थान- 
प्रथत्न-दर्शक ग्रन्थ हैँ। पाणिनि ने आपशलि का बार-बार उल्लेख किया है। उनकी शिक्षा 
आज भी उपलब्ध है। पाणिनीय शिक्षा का प्रचार पतंजलि के समय में भी रहा ही होगा। काशिका ने 
शौनकीय शिक्षा का उल्लेख किया है ।॥ भाष्यकार ने स्वर-दोष-निरूपण करते हुए संवृक्त कल, 
ष्मात, एणी कृत, अम्बूकृत, अधधक, ग्रस्त, निरस्त, प्रगीत, उपगीत, क्विण्ण, रोमश आदि दोषों 
का उल्लेख किया है। किसी आचार्य के मत से अवलम्बित, निर्हेत, निकम्पित, सन्दष्ट, द्रुत और 
विकीणं भी स्वर-दोष हैं। इनके अतिरिक्त शेष स्वर-दोष दोनों आचायो के मत में सामान्य हैं। 
इससे स्पष्ट है कि शिक्षा-शास्त्र की अपनी संमान्य पारिभाषिक शब्दावली थी। भाष्य द्वारा 
उद्धूत दो कारिकाएं शिक्षा-प्रन्थों की स्थिति की सूचक हैं।* सात्यमुग्रि और राणायवीय शाखाओं 
की अर्धे एकार और अघं ओकारविषयक शोध भी इस दिशा में प्रवत्त॑मान प्रयत्न-परम्परा की ओर 
संकेत करती है। भाष्यकार ने इसे पार्षद कृति कहा है। अन्यत्र लोक या वेद में, कहीं भी अर्ध 


१. ४-२-६६ वा० १-२, पु० १८९, १९०। 
२. ४-३-८७, पृ० २४३। 

३. ४-३-८८, वा० १, प्‌० २४४। 

४. ४~३-१०६। 

५, आ० १, वा० १८, .० १९-२०। ` 
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एकारौकार नहीं बोळे जाते थे।' यर्वाण, तर्वाण ऋषियों के उच्चारण-दोष-जन्य उपहास की 
महाभाष्योय उल्लेख भी शिक्षा-पग्रन्थों के व्यापक प्रभाव का परिचायक है। शिक्षा का सर्वप्रथम 
नाम-निर्देश तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में मिलता है । उसमें शिक्षा के छह अंग माने हैं---शब्द, शब्द पर 
आघात, पद-प्रमाण या शब्दावयव एवं उसपर आघात, उच्चारण, स्वर-माघुयं और शब्दसन्धि।' 
शिक्षा का प्रारम्भ पद-पाठ से, जिसमें सन्धि और पदजात पर विचार किया गया था, मानना 
चाहिए। भाष्यकार ने पद-पाठ की तुलना में व्याकरण को अधिक प्रमाण माना और कहा है 
कि व्याकरण के सूत्र पदकारों के अनुसार नहीं हों सकते। पदकारों को व्याकरण के नियमों 
का अनुकरण करना चाहिए।' शिक्षा-क्षेत्र की खोजों के तीन शुभ परिणाम पतंजलि के समय 
तक स्पष्ट हो चुके थे। १, अक्षर-समाम्नाय की वैज्ञानिक पूर्णता, २. उदात्तादिस्वर, ३. 
स्थानकरणानुप्रदान के शास्त्रीय सिद्धान्त । भाष्यकार ने इन तीनों पर विचार भी किया है।* 
निरक्‍त--निरुक्‍त के व्याख्यान की चर्चा भाष्य में प्रत्यक्ष मिलती है। यास्क के निरुक्त 
को तो पतंजलि ने कई वार ज्यों-का-त्यों और कही-कहीं थोड़े-से शब्द-भेद से उद्धृत भी किया है ।' 
यस्क गोत्र का, जिसके छात्र यास्क कहलाते थे, उल्लेख तो पाणिनि ने ही किया है। भाष्य में 
नेगम और नैरुक्त सम्प्रदायों का भी वर्णन है।” निरुक्त अनेक थे। दुर्गाचार्य की निरुक्त-वृत्ति में 
निरुक्त को चौदह भेदवाला वतलाया है। स्वयं यास्क (१२-१२) ने प्राचीन नैरुक्तों का स्मरण 
किया है। इनमें गाग्ये, गालव और शाकटायन का उल्लेख भाष्य में भी है। यास्क के अतिरिक्त 
अन्य किसी निरुक्त का नाम भाष्य में प्राप्त नहीं है। | 
व्याकरण--व्याकरण का प्रारम्भ प्रातिशाख्यों से हुआ था। भाष्यकार के सम्मुख 
ऋक्‌, अथव, वाजसनेय और तैत्तिरीय प्रातिशाख्य थे। इस दिशा में सर्वप्रथम कार्य शौनकों ने 
किया। अथर्व प्रातिशाख्य भी इन्हीं का है। वाजसनेय के कर्ता कात्यायन. का भी उल्लेख 
भाष्य में है। ये सब वैदिक चरणों के व्याकरण-ऱ्रन्थ हैं। ऋगयनादि गण परिगणित छन्दो- 


१. आ० २, पू० ५४। 
२. तैत्ति० उप० १-२। 
दे. लक्षणेन पदकारा अनुवत्त्याः। पदकारेर्नामलक्षणमनुवत्त्यम्‌। यथालक्षणं पद- 
कर्तव्यम्‌ । -३-१-१०९, पु० १८६। 
४. ८-४-६८, पु० ५००। 
५. तुलना कीजिए-चत्वारि शड्का (ऋग्‌० ४-५८-३) ; चत्वारि वाक्परिमिता पदानि 
(ऋग्‌० १-१६४-४५); उतत्वः पश्यन्नददशं (ऋग्‌० १०-७१-४) तथा सक्तुमिव तितउना 
(१०-४-२) ; इन पइपशाह्मिक में व्याख्यात मन्त्रों की निरुक्त १३-७-१; १३- १-९, १-१९ तथा 
४-९ उ तथा इनपर सायण भाष्य। तथा शवतिर्गतिकर्मा ।—पद्पशाह्निक की निरुक्त 
२-२ में तथा अथापि भाषिकेस्थों घातुभ्यो नैगमा कृता भाष्यन्ते ।—भाष्य ७-१-९६ की 


६, २-४-६३। 
७. ३-३-१; इलो० वा० २, पु० २८४। 
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भाषा का अथं प्रातिशाख्य ही है। तैत्तिरीय प्रातिशाख्य (२४-५) के माहिषेय भाष्य में यह 
वात स्पष्ट की गई है। ८ 
लौकिक वैयाकरणों में पाणिनि-पूर्व वेयाकरणों के अतिरिक्त पौष्करसादि का नाम एक 
वात्तिक में आया है। पुष्करसत्‌ शब्द गणपाठों में कई बार मिलता है।' भाष्य में काशकृत्स्न एवं 
'आपिशलि के ग्रन्थों का वार-वार उल्लेख है, उनका अध्ययन करनेवाली स्त्रियों के लिए काशक्रत्स्ती | 
और आपिशली के विशेषणों का प्रयोग है । ' उन्हें काशकृत्स्न से प्रोक्त मीमांसा की जानकारी थी। 
किन्तु, काशिकाकार ने तीन अध्यायों के काशकृत्स्त-व्याकरण का अनेक बार नाम लिया है। 
शाकटायन का व्याकरण अति प्रसिद्ध था। प्रातिशाख्यों और निष्क में थे वेयाकरणों के पिता कहे 
गये हैं। यास्क में जिन पाणिनि-पू्वंवर्ती नवीन वेयाकरणों के नाम गिनाये हैं, उनमें शाकटायन, 
गाग्ये और शाकल्य प्रमुख हैं। शाकटायन वड़े एकाग्र चिन्तक थे। रथमागं पर बैठे हुए भी 
इतने ध्यानस्थ हो जाते थे कि उन्हें सामने से गुजरनेवाले रथ-समूह का पता नहीं चलता था।' 
निरुक्तकार और पतंजलि दोनों ने शाकटायन का मत अत्यन्त आदरपूर्वक अपने ग्रन्थों में उद्धृत 
किया है। उनका यह मत कि संज्ञा शब्द धातुज है, आगे चलकर सिद्धान्त मान लिया गया। 
काशिकाकार के मत से सारे वैयाकरण शाकटाथन के अनुवर्तती हैं। व्याघ्रपद के दशक व्याकरण . 
से भी भाष्यकार परिचित थे या नहीं, निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता। उनके मत की उन्होंने 
चर्चा नहीं की है। आपिशल पाणिनीय व्याडीय गौतमीय का साथ उल्लेख मिलने से यह अनुमान 
होता है कि व्याडि और गौतम भी वैयाकरण थे।* गौतम की तिरपनवीं पीढ़ी भाष्यकार के समय में 
थी, किन्तु पीढ़ी यह ब्रैयाकरण गौतम की ही थी, और यदि थी, तो इन तिरपन में व्याकरणकार 
कौन था, कहा नहीं जा सकता। फिर भी, गौतमीय व्याकरण उनके समय में विद्यमान अवश्य 
था। स्वयं महाभाष्य में भी अनेक आचायों का उल्लेख मिलता है। ये आचार्य व्याकरण में किसी- 
न-किसी विशिष्ट सिद्धान्त के प्रवत्तंक थे। इनका उल्लेख प्रातिशाख्यों में भी मिलता है। उदा- 
हरणार्थ, आग्निवेश्य (तैत्ति० प्राति० ९-४, मैत्रा० प्राति० ९-४), इन्द्र (ऋक्तन्त् १-४) , औदब्रजि 
(नहक्तन्त्र २-६-१०), कात्यायन (वाज० प्राति ८-५३), काण्व (वाज० प्राति १-१२३, 
१४९), काश्यप (वाज० प्रा० ४-५; ८-५०), कौण्डिन्य (तैत्ति० प्राति ५-३८, १८-३), 
गाग्यं (ऋक्‌ प्राति० १-१५, ६-३६), गौतम (तैत्ति० प्रा० ५-३८, मँत्रा० प्रा ५-४०.) , जातूकण्यं 
(वाज० प्रा० ४-१२५, १६०), पौष्करसादि (तैत्ति० प्रा० ५-३७, ३८, १३-१६), पाणिनि 
(लघु ऋक्तन्त्र), प्लाक्षि (तैत्ति० प्रा० ९-६, १४-११ ) , प्लाक्षायण (तैत्ति० प्रा ६-९, १४- 
११), वाश्रव्य (ऋक्रा० ११-६५), बृहस्पति (ऋक्तन्त्र १-४), भारद्वाज (क्रवतन्त्र १-४), 
भारद्वाज (तैत्ति० प्राश १७-३), मीमांसक (तै० प्रा ५-४२), यास्क (ऋ० प्रा० १-४२.) 


१. २-४-६३, ४-१-९६ तथा ७-३-२०। 

२. ४-१-१४, वा० ३, प्‌० ३६। 

३. वेयाकरणानां शाकटायनो रथमागं आसीनः शकटसार्थ यान्तं नोपलेभे ।-३-२-११५, 
पु० २५०। 

४. ३-३-१, इलो० बा० २, «० २८४। 
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व्याडि (कऋकप्रा० ३-२३, २८ तथा ६-४३), शाकटायन (ऋक्‌ प्रा० १-१६ तथा १३-३९), 
शाकल्य (ऋक्‌ प्रा० ३-१३, २२ ), शौनक (त्र्‌ प्रा १-१ )1१ इस विषय पर प्रस्तावना से 
विशेष विवेचन किया गया है। 

संग्रह-सूत्र की चर्चा भाष्य में आई है। यह संग्रह-सूत्र इस समय उपलब्ध नहीं है। 
पतंजलि ने शब्द के नित्यानित्यत्व के विषय में इसका मत प्रमाण-रूप में उद्घृत किया है।' उद्योत- 
कार के मत से संग्रह के प्रणेता व्याडि थे। भाष्य में शब्द आकृति का वाचक है अथवा द्रव्य का, इस 
विषय के विवेचन में वाजप्यायन और व्याडि दोनों के मत का उल्लेख किया है। वाजप्यायन शब्द 
को जाति या आकृति का अभिधायक मानते थे और व्याडि द्रव्य या व्यक्ति का । प्रद्योतकार के 
मत से संग्रह में एक लाख सूत्र या इलोक थे।' महाभाष्यदीपिका भें भी संग्रह को व्याडि-रचित 
लक्ष-प्रस्थपरिमाण निवन्ध तथा व्याकरण-शास्त्र का एक ग्रन्थ माना है ।* भाष्यकार ने दाक्षायण 
को संग्रह का प्रणेता माना है और उनकी कृति (संग्रह) को शोभन वतळाया है। दाक्षायण दाक्षी- 
पुत्र पाणिनि के मभेरे भाई रहे होंगे। काशिका (२-४-६० ) में दाक्षि को पिता और दाक्षायण को 
पुत्र कहा है। दाक्षी और दाक्षि बहन भाई ही हो सकते हैं। दाक्षायण, कारिकाकार के अनुसार 
प्रादेशीय थे। इनके गुरुकुल तथा प्रच्य की सार्वजनिक प्रतिष्ठा यहाँतक थी कि उससे स्नातक 
चने छात्रों का विवाह अच्छे कुल में होता था। इसलिए, कुछ विद्यार्थी श्रेष्ठ कन्याएं प्राप्त करने 
के लोभ से उसका अध्ययन प्रारम्भ करते थे ४ संग्रह व्याकरण का सर्वोत्कृष्ट दानिक ग्रन्थ था। 
चान्द्र व्याकरण (४-१-६३) में इसे पंचक कहा हैं। नागेश के प्रदीपोद्योत में इसे सर्वाधिक प्रमाण 
माना है।' भाष्य के बहुत-से इलोक-त्रात्तिक तंथा पूर्वोक्तार्थ संग्रह्‌ श्‍लोक-संग्रह से लिये गये जान 
पड़ते हैं।' वाल्मीकीय रामायण के प्रणयन-काल में भी संग्रह के पठन-पाठन का विशेष प्रचार था, 
किन्तु पतंजलि से कुछ समय पूर्व ही उसका प्रचार कम हो गया था।“ 

संग्रह-सूत्र के साथ भाष्य में वात्तिक-सूत्र का भी उल्लेख है। सम्भव है, यह वात्तिक-सूत्र 
कात्यायन का ही हो। इन्द्र के व्याकरण की भी चर्चा महाभाष्य में आई है। ऐसा विश्वास था 
कि स्वयं वृहस्पति ने इन्द्र को प्रतिपद शब्द-पारायण का उपदेश दिया था, किन्तु शब्दों का 


१. ६-२-३६, वा० १, पू० २५७॥ 
- २. आ० १, पु० १३। 

३. १-२-६४; वा० २५ तथा ४५, पु० ५८६ एवं ५९०॥ 
४. संग्रहो व्याडिकृतो लक्षसंख्यो ग्रन्यः।--महा० दीपिका । 

____ ५, व्याड्यूपरचितलक्षग्रल्यपरिसाणं संग्रहाभिधानं निबन्धमासीत्‌। संग्रहोज्यमस्यैव 
श्ास्त्रस्वैकदेशः, महा० दीपिका ।--भत्तृहरि । 2 
६, कुमारी दाक्षाः।--६-२-६९ काशि०। 

७. एवं च संग्रहादिषु तबुदाहरणमसज्भातं स्यात्‌ 1--४-३-३९ प्रदीपोद्योत । 

८. ५८२-४८ कंयट। , 1 

९. प्रायेण संक्षेपर्चीनल्पविद्यापरिप्रहान्‌। : 
सम्प्राप्य बैयाकरणान्‌ संग्रहःस्तामुपागते ॥--वाक्‍्यप्रदीप , द्वितीय काण्ड, ४८४ ` 
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साहित्य और साहित्यकार' ४६५ 
अन्त न मिला ।' बृहस्पति से शिक्षा पाकर इन्द्र ने व्याकरण की रचना की। ऐन्द्र व्याकरण लक्ष्य 
लक्षण पर आश्रित न होकर प्रतिपदान्वाख्यानाश्रयी था। 

भाष्यकार के समय में व्याकरण-सम्बन्धी अनुसन्धान चरम प्रकर्ष पर था और शिक्षा, 
निरुक्त एवं प्रातिशाख्य भी उसी में समाविष्ट हो गये थे । यह सवंवेदपारिषद शास्त्र माना जाता था, 
जिसमें भिन्न-भिन्न आचायों के विभिन्न मत समादूत थे। किसी एक मत के स्वीकार का आग्रह 
न था।'* व्याकरण-शास्त्र उत्तरा विद्या मानी जाती थी और छन्दःशास्त्र में अभिविनीत होने के 
बाद उसका अध्ययन किया जाता था।' 

छन्द--सायनादि गण में छन्दोनाम, छन्दोभाषा और छन्दोविचिति शाब्द आये हैं। 
इनमें छन्दोविचिति शब्द छन्दःशास्त्र के लिए सामान्यतया व्यवहृत था। भाष्यकार के सम्मुख 
ऋक्‌-प्रातिशाख्य, जिसके अन्तिम तीन पटलों में छन्दों का वर्णन है--साम के निदानसूत्र, कात्यायन 
की अनुक्रमणी और शाखायन श्रौतसूत्र।' ये छन्दःशास्त्र-विषयक ग्रन्थ वर्त्तमान थे। नागेश ने 
छन्दः शास्त्र को प्रातिशाख्यशिक्षादि का पर्याय माना है। ऊपर व्याकरण के प्रसंग में व्याकरणा- 
ध्ययन से पूवं छन्दःशास्त्र के अध्ययन की जो चर्चा की गई है, उसमें भाष्यकार का भी अभिप्राय 
प्रातिशाख्य और शिक्षा से जान पड़ता है। भाष्य में ऋक्‌ (सात पदों का छन्दः) ' द्विपदा (दो पाद 
की ऋचा), त्रिपदा और चतुष्पदा ऋक्‌ का उल्लेख है।* त्रिष्टुप्‌, अनुष्टुप्‌ और जगती को त्रैष्टुभ 
आनुष्टुम और जागत भी कहते थे।” भाष्य में ग्रैष्मी (ग्रीष्म शब्द-गुक्त) त्रिष्टुप्‌ का उल्लेख है । 
इनके अतिरिक्त उत्सादि गण में पंक्ति, उष्णिक्‌ और ककुपू का समावेश है। पाणिनि ने बृहती, 
विष्टारबृहती और विष्टारपंक्ति छन्दों की ओर संकेत किया है।' प्रत्येक पंक्ति में आठ-आठ 
पद या पादवाळा छन्द अष्टापद कहलाता था।” भाष्य में आर्यादि छन्द उद्धृत हें । भाष्य में 
वैदिक छन्द विष्टार तथा प्रगाथ का उल्लेख है। प्रगाथ छन्दों के विविध प्रकार के समूहों का नाम 
था। पतंजलि ने छन्दोविचिति के किसी ग्रन्थ का नाम नहीं दिया है। 


१. आ० १, पू १२। 

२. सूयंवेदपारिषदं हीदं शास्त्रम्‌, तत्र नेकः पन्थाः शक्य आस्थातुमुत्सद्धते।--६-३-१४, 
च० २, पु० ३०६। 

३. व्याकरणं नामेयमुत्तरा विद्या। सोऽसौ छन्दःशास्त्रेष्वभिविनीत उपलब्ध्याऽवगन्तु- 
मुंत्सहते  --१-२-३२, पु० ५०८। 

४. शाखाश्रौतसुत्रं ७-२७, दृन्दप्रकरंण । 

५. ४-१-१, वा० ३, पू० ८। 

६, ४-१-९। 

७. ४-२-५५, वा० १, पु० १८५। 

८. ४-१-८६, वा० १, पू० ९६। 

९. ५-४-६, तथा ८-३-९४।' 

१०. पङक्तौ पङक्तौ अष्टौ पदान्यस्येति।--८-१-१, वा० ६, पु० २६०। 

११. ८-२-५९, पु० ३७३। 
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ज्योतिष--उक्थादिगण में ज्योतिष की द्विपदा (पुस्तक) का परिगणन है।' अयनादि 
गण में उत्पात, संवत्सर, मुहत्ते, निमित्तादि के ग्रन्थों की ओर संकेत हे। नक्षत्रों का उल्लेख 
पाणिनि ने किया था। पतंजलि ने उन्हें और स्पष्ट किया है।' भाष्य सें सकाष्ठ, सकळ और 
समहत्त ज्योतिष के अध्ययन की चर्चा है।' जिसका अर्थ काष्ठा (१८ निमेष), मुहृत्त (दो घडी) 
और कला (१-३ पल) का निरूपण करनेवाले ग्रन्थ-पयन्त अध्ययन ह। इसी प्रकार, आदित्य 
की गति के विद्यमान होने पर भी उसका दिख।ई न देना, आकाश में सूर्य-चन्द्र के प्रत्यक्ष दिखाई 
न देने पर भी प्रकाश देखकर उनका अनुमान करना आदि वाते भाष्य में यत्र-तत्र मिलती हैं। 
सीमांसा--भाष्यकार ने मीमांसा' और मीमांसक का उल्लेख किया है। क्रमादिगण 
में भी पद, क्रम, शिक्षा और मीमांसा का एक साथ परिगणन है। काशकृत्स्नी मीमांसाकार का नाम 
भाष्य में तीन बार आया है।' यह तीन अध्यायों में विभवत थी!" इस समय तक मीमांसकों 
का स्वतंत्र सम्प्रदाय बन चुका था।' द्रव्यपदार्थवादी व्याडि भी मीमांसक थे। भाष्य में याज्ञिक 
वैयाकरण, बहू बूच और औबिधिक के साथ मीमांसक का स्मरण किया गया है।' भाष्य में एक 
मेघाविसंमत युवा मीमांसक का मत भी काल के अनस्तित्व के विषय में उद्धृत है।” 
धर्मशास्त्र--इस समय तक याज्ञिक्यादि के समान धर्मशास्त्र एक स्वतन्त्र विषय बन चुका 
था। इसके अन्तर्गत घर्मसूत्र थे। भाष्य में धमंशास्त्रो वेः नाम से अनेक वचन उद्धृत हैं।' 
अन्य विषय--अन्य विषयों में अंगविद्या, क्षेत्रविद्या, वायस-विद्या, गोलक्षण, अश्व- 
लक्षण, शकुन, निमित्त और उत्पात मुख्य थे। 
अंगविद्या या आकृति-निदान पर परवर्त्ती काल के ग्रन्थ उपलब्ध हैं। क्षत्रविद्या में 
घनुविद्या और युद्धकला का समावेश था। ये ऋगयनादिगण में भी सम्मिलित हैं। घर्मविद्या 
धमंशास्त्रो से सम्वद्ध थी। वायस विद्या के अन्तर्गत पक्षियों की विशेषतः वायस की बोली बोली 
जाती थी । गो-अश्व-विद्या आगे और विकसित हुई। इस विषय पर तथा गजविद्या पर आगे चलकर 
विशिष्ट ग्रन्थ लिखे गये। निमित्त के अन्तगंत शकुन-विचार था और उत्पात में उल्कापात, 
प्रभंजन और विद्युत्पातन सम्मिलित थे। भाष्य में संयोग और निमित्त दोनों का विवेचन किया 


१, ४-२-६०। 

२. ४-२-३, ४, ५, २१, २२ तथा ४-३-३४ से ३७-१-२-६० से ६३। 
३. ६-३-७९, पू० ३५१। 

४. ४-१-३, इलो० वा० ४, पू० १८, १९। 
५. ४-२-६१। 

६. ४-२-६१, वा० ५, पू० ३४ आदि। 

७. ४-२-६५ काशि०। 

८. १-२-६४, वा० २४, पू० ५७९। 

९. २-२-२९, पु ० ३७८। 

१०. ३-२-१२३, वा० ५, पू० २५६। 

११. १-२-६४, वा० ३९, पू० ५८७। 
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गया है। उसमें एक कारिका भी उद्धृत है, जो वतलाती है कि कपिला विद्युत्‌ चमकने पर तेज वायु 
चलती है और अधिक लालू चमकमे पर तेज धूप होती है। इसी प्रकार पीत का. परिणाम अन्न 
की अधिक उपज और शुक्ल का परिणाम दुर्भिक्ष होता है।' अंगविद्या की दृष्टि से काला तिल 
जामातृध्न होता है और पाणि लेखापतिध्नी होती है, जैसे कथन भाष्य में मिलते हैं।इस सव से 
अनुमान होता है कि इन विषयों पर ग्रन्थ भी उपलब्ध रहे होंगे। इसी लिए, भाप्य में इन विषयों के 
व्यवस्थित अध्ययन की चर्चा है। 

आख्यान-आख्यायिका--आख्यान का सर्वप्रथम उल्लेख ऐतरेय ब्राह्मण में शुनःशेप के 
आख्यान के रूप में मिलता है, जिसे राजसूय यज्ञ में होता सुनाता है। एतरेय में आख्यानविदों 
का भी उल्लेख है। ये लोग आख्यान सुनाने में दक्ष होते थे।' ये लोग प्रायः सौपर्ण आख्यान सुनाते 
थे, जिसे शतपथब्राह्मण में व्याख्यान कहा है।* आख्यायिका का प्रथम उल्लेख तैत्तिरीय आरण्यक में 
प्राप्त होता है। इतिहास का उल्लेख पुराण के साथ ही उत्तर वैदिक साहित्य में जाता है। सवं- 
प्रथम अथर्व, फिर शतपथ और गोपथब्राह्मण में इनकी चर्चा है।* शतपथब्राह्मण में एक अन्य 
स्थान पर इतिहास और पुराण वेद कहे गये हैं।* इनमें अन्वाख्यान और इतिहास में अन्तर वतलाया 
गया है। शतपथब्राह्मण (११-१-६-९) में यह अन्तर स्पष्ट है। गेल्डनर के मत से इतिहास- 
पुराण एक ही ग्रन्थ था, जिसमें सब तरह की कथाएँ सम्मिलित थीं, पर यास्क ने ऐसे किसी ग्रन्थ 
का नाम नहीं दिया है। पतंजलि आख्यान, आख्यायिका, इतिहास और पुराण इन चारों को पृथक्‌ 
मानते हैं। यास्क के मत.से इतिहास साहित्य का ही एक भाग है।” उनके मत से एतिहासिक 
वे लोग हैं, जो वेदों में पुराण-क्थाओं का ज्ञान रखते हैं। ओल्डनवगं के मत में आख्यान गद्य-पद्य का 
मिश्रण हे।€ जातक-कथाएँ भी इस समय प्रचलित हो चुकी थीं। भाष्य (१-३-६४) के दोनों 
इलोक आदित्योपस्थान जातक के अनुकरण-मात्र हैं। 

रामायण-महाभारत--भाष्यकार रामायण और महाभारत दोनों से परिचित हैं। यद्यपि 

रामायण के पात्रों का विशेष उल्लेख भाष्य में नहीं है, तो भी रामायण का इलोकांश भाष्य सें 
उद्धृत है।' महाभारत शब्द से तो पाणिनि भी परिचित थे। भाष्य में महाभारत के पात्रों के 
नाम वार-वार आये हैं। अन्धको में इलाफल्क, इवेत्रक, उग्रसेन; वृष्णियों में वासुदेव, बलदेव, 
वासुदेव कृष्ण, विष्वक्सेन; कुरुओं में भीमसेन, नकुल; सहदेव, पार्थ, युधिष्ठिर, अजुन, दुःशासन, 

१. २-३-१३, बा० ३, पू० ४१७। 

२. एत० ब्रा० १८-१०। 

३. वही, ३-२५-१। 

४. शत्‌० ब्रा० ३-६-२-७। ! 

५, अथवं १५-१६-४ शत०; ब्रा० १३-४-३-१२; गोपथ ब्रा० १-१०। 

६. शत० ग्रा० १३-४-१२-१३। ` 

७. निरुक्त ।-४-६। 

८. वेदिक इण्डेक्स, भाग १, पु० ७७। 

९. एति जीश्रन्तमानन्दः।-३-१-६७, पु० १३२ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotr 


४६८ पतंजलिकालीन भारत 


दुर्योधन, दुर्देशन, दुषं षेण, कर्ण तथा अन्य सम्बद्ध व्यक्तियों में व्यास, शुक (वैयासकिः), सत्यभामा 
तथा पौराणिक नामों में सौवातकि, वैम्वकि, शुक्र नाम भाष्य में मिलते हैं।' इनमें व्यास और 
कर्ण कानीन (कन्यापुत्र) थे। सत्यभामा को केवल भामा भी कहते थे।' पांचजन्य भी प्रसिद्ध 
हो चुका था।* उग्रसेन का उल्लेख शतपथ (१ ३-५-४-३ ) में भी मिलता है। वहाँ उग्रसेन को 
राजा कहा गया है। यहीं पर भीमसेन और श्रुतसेन की चर्चा है। ये सव परीक्षित-पुत्र जनमेजय 
के भाई थे। सूतपुत्र, उग्रपुत्री, मेरुपुत्री और भोजदुहिता की चर्चा भी पतंजलि ने की है। सूत 
और उग्रसेन तो महाभारत से सम्बद्ध ही हैं, किन्तु भोज और मेरु से उनका क्या तात्पय है, यह 
स्पष्ट नहीं है। भाष्यकार ने इस वात को वलपूर्वक कहा है कि कुरु लोग धर्मपूर्वेक युद्ध करते 
थे।* उन्होंने महाभारत से सम्बद्ध वहुत-से इलोकांश महाभारत या अन्यत्र से भी उद्धृत 
किये हैं, जो काव्य के प्रौढ उदाहरण कहे जा सकते हैं ।" 

पुराण--पुराण और इतिहास का साथ उल्लेख भाष्य में है, यद्यपि किसी पुराण का उसमें 
नहीं है। पौराणिक तथा वैदिक आख्यान अवशय यत्र-तत्र आये हैं। इनमें उवंशी का उल्लेख 
पुरूरवा और उवंशी के प्रसिद्ध आख्यान की ओर संकेत करता है, जो ऋग्वेद ( १७-९५ ) , कृष्णयजुः 
के काठक, ब्राह्मण, महाभारत के खिलपवं, हरिवंश और विष्णु पुराण में भी आया है। इसी प्रकार 
इन्द्रवृत्रास्यान,' देवासुर युद्ध,“ तथा इन्द्र द्वारा आत्मकुमारी को वर-प्रदान की कथा" एवं 
अहिल्या-इन्द्र की कथा" भाष्य में आई है। देवासुरी और राक्षोसुरी कृतियों की चर्चा भाष्य में 
है। यह कथा तैत्तिरीय संहिता (२-४-१) पर आधुत है। इसमें देवों, पितरों और मानवों 
का एक पक्ष तथा दैत्यों, राक्षसों और पिशाचों का दूसरा पक्ष है तथा देवों द्वारा षडयन्त्रपूर्वक 
असुरों तथा राक्षसों में भेद उत्पन्न कर दोनों को पराभूत करने का वर्णन है। 

अन्य काव्य--पतंजलि-काळ तक रामायण और महाभारत के अतिरिक्त अन्य काव्य 
भी लिखे जा चुके थे। भाष्य के प्रारम्भ में ही कात्यायन के बनाये भ्राज इलोकों की चर्चा आई है। 


१. ४-१-१५४, वा० ७, पू० १३९-४०; ४-१-१२० पु० १४१; ८-१-१५, पु० २७८; 
३-३-१३०, पू० २२०; ४-१-१३६, आ० १, पु० १४; २-२-११, पु० ३४६ तथा ४-१-९७ 
वा० १, पु० १२९॥ 

२. ४-१-१३६। 

३. आ० १, पू० १४। 

४. ४-३-६०, इलो० वा० ३, पु० २३८। 
५, ६-३-७०, वा० ९, पु० ३४७। 

६. ३-२-१२२, वा० २, पु० २५४। 

७. २-२-२४, पू ० ३६९। 

८. ५-२-९५, पु० ४११। 

९. वा० १, प्‌ ० ४। 

१०. ४-३-८८, वा० १, पु० २४४। 

११. ८-३, .० ३१७। 

१२, २-३-६२, पु० ४४९। 
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साहित्य और साहित्यकार ४६९ 


निइचय ही ये इलोक ग्रन्थ-रूप में रहे होंगे, जिसमें भाष्यकार ने उद्घुत किया होगा।* इस समय 
ऋतु-वर्णनविषयक काव्य-प्रन्थ भी विद्यमान थे। सम्भवतः, उन्हीं की परम्परा पर आगे चलकर 
ऋतु-संहार-जैसे ग्रन्थों की रचना हुई। वसन्तादिगण में सव ऋतुओं का समावेश है और भाष्यकार 
ने उसके अध्ययन को वसन्त अध्ययन (वसन्त सहचरित अध्ययन) नाम दिया है। शिशुक्रन्दीय, 
यमसमीय आदि काव्य थे या नाटक, यह तो भाष्य में स्पष्ट नहीं है, किन्तु उसमें उद्घृत पचासौं 
इलोक इस वात के साक्षी हैं कि काव्य में आलंकारिकता (शाब्दिक और आथिक दोनों) आ चुकी 
थी । वाररुच काव्य, जालूकइलोक, भ्राजइलोक, तित्तिरि-प्रोक्त इलोक आदि उल्लेख इस वात के 
प्रमाण हैं कि कवियों के अतिरिक्त वैयाकरण, धर्म शास्त्री आदि लोग भी अपने विषय को सरस 
एवं आशुस्माय बनाने के लिए पद्य-रचना करते थे। भ्राजइलोक कात्यायन-प्रणीत माने जाते हैं । 
वररुचि, सम्भव है, महापद्म नन्द के मन्त्री रहे हों। आयंमंजुश्रीमूलकल्प में इन्हें अतिराग 
कहा गया है।' भाष्यकार किसी स्तोत्ररलोकशती से भी परिचित थ्रे। पाणिनि ने इलोकों से 
उपस्तवन करने के लिए उपइलोकयति ण्यन्त क्रिया का व्यवहार किया है।* कवि लोग कभी-कभी 
व्याकरण के नियमों की उपेक्षा कर वैदिक प्रयोगों का व्यवहार लौकिक काव्य में भी कर देते थे, 
किन्तु ऐसे प्रयोग दूषित माने जाते थे ।* यद्यपि वे छन्दोवत्‌ स्वीकार भी कर लिये जाते थे । पतंजलि- 
कालीन काव्य के दो एक उदाहरण दे देना यहाँ समीचीन होगा-- 
१. असिहितीयो$नुचचार पाण्डवम्‌ ॥।* 
२. सङ्चुषेणद्वितीयस्य बल कृष्णस्य वधंताम्‌ । 
३. अहरहनंयमानो गामश्वं पुरुषं गजम्‌। 
बेवस्वतो न तृप्यति सुराया इव दुमंदी ॥ 
४. वहुनामप्यचित्तानामेको भवतिः चित्तवात्‌.। 
पद्य वानरसँन्येऽस्मिन्‌ यदर्कमुपतिष्ठते॥ 
मेवं मंस्थाः सचित्तोऽयमेषोऽपि स्याद्यथा वयम्‌ । 
एतदप्यस्य कापेयं यदर्कमुपतिष्ठति॥ 


१. वा० १, पृ० ५। 

२. ४-२-६२, पु० १८८। 

३. वररुचिर्नामविख्यातः अतिरागो अभूत्तदा। 
नित्यं च श्रावके बोधो तस्य राज्ञो भविष्यति॥ 
तस्याप्यन्यतमः सख्यः पाणिनिर्नाम माणवः ॥--मंजुभीसूलकल्प, ४३३-३७। 

४. १-४-६०, वा० ७, पु० १९२। 

५. ३-१-२५। 

६. छन्दोवित्‌ कवयः कुर्वेन्ति। न, ह्येषेष्टिः । ¬= १-४-३, प ०. १३१। 

७. २-२-२४, पू० ३६९॥ 

८, चही। 

९, २-२-२९, वा० १, पु० ३७९। 

१०. १-३-२५, पु० ६४। 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri _ 2 


अध्याय ४ 
स्वास्थ्य और शरीर-विज्ञान 


भाष्य में शरीर, शारीरिक सौन्दर्य, शरीर-विकृति, रोग, ओषधि आदि के विषय में जो 
उल्लेख मिलते हैं, उनसे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि भाष्यकार शरीर-शास्त्र एवं आयुविज्ञान 
से पूर्णतः परिचित थे। 

देह या भोग--भाष्य के अनुसार शरीर, देह,' काय एवं भोग पर्यायवाची हैं। भोग 
शब्द के अनेक अर्थो में शरीर भी एक है। तेत्तिरीयसंहिता (४-६-६) में कहा है कि जिस प्रकार 
साँप अपने भोगों से प्राणियों को वेष्टित कर लेते हैं, उसी प्रकार धनुर्धारी मनुष्य चर्म से अपने 
हाथों का वेष्टन करते हैं। भाष्यकार ने संहिता के इस वाक्य को उद्धृत किया है और 
स्पष्ट कहा है कि भोग शब्द शरीरवाची भी देखा जाता है। आगे चलकर भोग शब्द सर्प के शरीर 
का वाचक मान लिया गया ।' 

शरीरावयव--देह या भोग के अंगों के लिए भाष्य में शरीरावयव शब्द का व्यवहार 
हुआ है।' यह प्रयोग सामान्य था। वैज्ञानिक दृष्टि से पाणिनि और पतंजलि दोनों ने इसे स्वांग 
कहा है। भाष्यकार ने स्वांग की छह विशेषताएं बतलाई हैं---१. द्रव न हो, २. मूत्तिमान्‌ हो, 
३. प्राणिप्रस्थ हो, ४. अविकारज हो, ५. यदि प्राणी से संयुक्त न हो, तो पहले संयुबत रहा हो 
६. उसी प्रकार किसी में संयूक्त हो, जैसे प्राणी में संयुक्त होता है। इनमें प्रथम चार गुण अनिवार हैं 
और शेष दो विशेष परिस्थितियों में स्वांग की पहचान के लिए हैं। इस परिभाषा के अनुसार 
लोहित या रक्त और कफ द्रव होने से, मन, बुद्धि और ज्ञान अमूर्तं होने से, शाला, सेना आदि 
के अंग के रूप में प्रचलित मुख, जघन आदि शब्द प्राणिप्रस्थ न होने से और गुड, पिटक, शोफ आदि 
विकारज होने के कारण स्वांग नहीं माने जाते, किन्तु रथ्या में पड़े हुए उप्त केश-इमश्रु तथा 


मूत्तियों के नासिकादि अवयव स्वांग की सीमा में आ जाते हैं।* 


१. ४-३-६०, पू० २३७। 

२. भोगशब्दः शरीरवाच्यपि दुश्यते। अहिरिव भोगेः पर्येति बाहुभिः।--५-१-९ 
पु० ३०१। 

३. ४-३-५५। 

४. अद्रवं मृत्तिमत्स्वाङ्ग प्राणिस्थमविकारजम्‌। अतत्स्थं तत्र दृष्टं च तेन चेत्तत्तया- 
युतम्‌। अप्राणिनोऽपि स्वाङ्गम्‌। अद्रवमिति किमर्थम्‌ बहुलोहिता बहुकफा। मूत्तिमदिति 
किमर्थम्‌ ? बहुबुद्धिः बहुमनाः प्राणिस्यमिति किमर्थम्‌ ? इलक्षणमुखा ज्ञाला। अविकारजमिति 
किमर्थम्‌ ? बहुगडुः बहुपिटका। अप्राणिस्थं प्राणिनि दृष्टं च स्वाङ्गं सवति--दीर्घकेशी रथ्या। 
तेन चेत्त्तयायुतम्‌, प्राणिनोऽपि स्वाङ्गं भवतीति दीर्घनासिक्यर्चा ४-१-५४, पु० ६५-६६ 
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स्वास्थ्य और शरीर-विज्ञान ४७४ 


स्वांगों के भेद--स्वांग दो प्रकार के होते हैं-ध्रुव' और अश्रुव । जिनके छिन्न हो जाने 
से प्राणी मर जाय, वे ध्रुव और जिनके काट देने पर भी प्राणी जीवित वना रहे, वे अध्रुव माने 
गये थे।' काशिका ने ध्रुवांगों को एकरूप कहा है।' भाष्यकार के मत से मुख, उदर, स्फिक्‌, 
पृष्ठ, ललाट, पर्शू, शिर आदि ध्रुव हैं और नख, केश, दन्त, अक्षि, वाहु, भ्रू आदि अध्ुव। 
भाष्य में निम्नलिखित स्वांगों का उल्लेख है--शिर, ललाट,' भरू,' भृकुटि,” अक्षि,“ कणं,* कणं- 
मल,” मुख, या आस्य, ककुद, नासिका, ओष्ठ,“ जिह्वा,“ जिह्वामूल,' दन्त,“ मूर्धा,'` 
तालु,” काकलक,* कण्ठ,” हनु" अंस, हृदय" या स्कन्ध, ग्रीवा,* मन्या, उरस्‌, स्तन,“ 
हस्त, वाहु,” पाणि, ` अंगुलि, ` करान, नख, उदर, ` नाभि, बलि,” कटि, ° स्फिग्‌, गुदा,“ 


भग, सक्थि, जानु,” उरु, पर्शू, ` अष्ठीवत्‌,“ जंघा, ^ बस्ति,” पाद,” प्रपाद, पृष्ठ,” 


कुक्षि, पाइवं,* नीवी, ` नितम्ब,” यकृत्‌ । ` 
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४७२ पर्तजलिकालीन भारते 

इनमें शिर को शीर्ष भी कहते थे। वेदों में सिर के लिए शीर्ष और शीषंन्‌' शब्द मिलते हैं। 
लोक में शीर्षन्‌ प्रचलित नहीं था। वात्तिककार ने शिरस्‌ को शीषंन्‌ और शीर्ष आदेश 
वतलाये हैं। शीर्ष पर होने के कारण केशों को शीर्षण्य या शिरस्य कहते थे। शीषं शरीर का 
सर्वोच्च भाग है।' इसलिए, मुख्य के लिए भी शीर्षण्य शब्द व्यवहार में आता था।' भाष्य में 
शिर और जानु के मोड्ने का उल्लेख है तथा बतलाया गया है कि उरस्‌ कण्ठ तथा शिर क्रमशः 
उत्तर स्थानीय* हैं। पके हुए बालोंवाला शिर पलित कहलाता था I 

ललाट या मस्तक शिर का अग्रभाग है। यहीं पर 'ललाटिका' नामक आभूषण 
पहना जाता था।' भू, अक्षि-भ्रू या भृकुटि मस्तक के नीचे भोंहों का नाम था। “ करणे को श्रोत्र भी 
कहते थे। शब्द को श्रोत्रोपलब्बि कहा है।' कर्ण के मूल को कर्णजाह कहते थे। कणं के 
समीप का स्थान उपकरण कहलाता था ।” अक्षि के लिए चक्ष्‌ष्‌ का भी प्रयोग भाष्य में हुआ है। 
जैसे एक चक्षुष्मान्‌ देखने में समर्थ है, तो सौ चक्षुष्मान्‌ इकट्ठे होकर भी देख सकते हैं। * भाष्य में 
पिगल नेत्रों की चर्चा है।'' स्वस्थ रखने के लिए नेत्रों में काजल लगाने की प्रथा थी । ४ हनु 
ठुड्डी का वाचक था। हनु के चारों ओर होनेवाली वस्तु पारिह्वव्य कही जाती थी। मुख 
और आस्य भी समानार्थी हैं । लोक-व्यवहार में आस्य ओष्ठ से काकलक तक के प्रदेश को कहते 
थे। वर्ण मुंह से क्षिप्त या असित होते हैं, इसलिए उसे आस्य कहते थे। मुंह अन्न का आस्यन्दन 
(परिचालन) करता है, इसलिए भी वह आस्य कहा जाता था।" काकुद" या तालु के पास 
सप्त विभक्तियाँ क्षरित या प्रस्नवित होती हैं । तालु वर्णो का उच्चारण-स्थान भी है। मूर्धा . 


« ६-१-६०, पु० ८४1 

वही। 

वही । 

१-३-६६, पु० ८४। 

° १-२-३०, पु० ५०५। 
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° आ० २, पु० ४२। 

१०. कर्णस्य मूलं कर्णजाहः।--५-२-२४। 
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° आ० २, प्‌० ७७। 
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इससे भी ऊपर है! और काकलक' इससे भी आगे. कण्ठ में। जिह्वामूलक कण्ठ के नीचे है। 
यह जिह्वामूलीय क ख के उच्चारण का स्थान' है। मूर्घा से उच्चरित वणं मूर्घन्य कहलाते थे।* बोला 
जानेवाला शब्द तीन स्थानों उर, कण्ठ और शिर में बद्ध होता, अर्थात्‌ रुकता है ।' भाष्य 
के मत से यह उच्चारण का प्रक्रम है।' शरीर के: भीतर नाभि के निम्नप्रदेश, नाभि और 
हृदय को गुहा नाम दिया गया है।” उच्चारण के लिए कण्ठ को विवृत किया जाता है। 
कण्ठ को फैलाकर वोळनेवाळे को “विवृत-कण्ठ' कहते हैं। जिह्वा बोळने का साधन है। इसी के 
सहारे वक्ता अपनी वात कहता है। जिह्वा यदि. स्निग्ध और इलक्ष्ण हुई, तो प्रयोक्ता मृदु, 
स्निग्ध और इलक्ष्ण शब्दों का प्रयोग करता है।* दाँतों को साफ रखना आवश्यक है। जो लोग 
उन्हें साफ रखते हैं, उनके दाँत शुक्ल होते हैं, अन्यथा वे काले-काले दिखते हैँ।” करणजाह 
कर्ण के मूल का नाम था 1" 

इन शरीरांगों के अतिरिक्त नाड़ी, घमनी,'' लोहित, अस्थि,“चमं, केश,'' लोम एवं 
बलि" का उल्लेख भाष्य में हुआ है। उसमें शरीर को बहुनाडि और ग्रीवा को बहुतन्वि या 
वहुघमनि कहा है।” धमनी और तन्वी शब्द पर्याय हैं। भाष्य के मत से ग्रीवा शब्द भी घमनी- 
वाचक हैं। ग्रीवा धमनियों का केन्द्र है। ग्रीवा में बहुत-सी धमनियो के एकत्र रहने के कारण 
ही ग्रीवा शब्द को भी अनेक बार बहुवचन कर दिया जाता है।” आनन्द से खड़े केशों या 


° ५-४-११५। 

° १-१-९, पु० १५९॥ 

° ४-३-६२, प्‌० २३८। 

° ४-१-१६२१, पू० १५३। र 

* निघा बद्धस्त्रिबु स्थानेष बद्ध उरसि कण्ठे शिरसीति।--आ० १, प० ७। 

* १-२-३०, पू० ५०५। 

० आ० १, प० ७। 
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रोओ को हृषित या हृष्ट कहते थे। प्रतिघात से भी कुण्ठित दाँत हृषित या हृष्ट ही कहे 
जाते थे।' कक 2४१३ 

अंग-विन्यास और आढ्यंकरण--शरीर के सौन्दर्य के लिए अंगा का समुचित आदा 
विन्यास तथा मार्दव आवश्यक है। आढ्यंकरण एक सीमा तक ही सहायक हो सकता है । 
आढ्यंकरण या सज्जा की भाष्यकार ने तीन कोटियाँ बतलाई हैं--दुराढ्यंभव, ईषदाढ्यंभव 
और स्वाढयंभव ।* प्रथम तो शरीर को और विकृत कर देता है। अधिक या अनावश्यक 
सज्जा से शरीर और दुराढ्य हो जाता है। थोड़ी सज्जा कभी-कभी सौन्दर्य-वृद्धि मे सहायक 
होती है। स्वाढ्यंकरण में वास्तव में कलापूर्ण ढंग से वस्त्राभूषण पहनना, मुख एव शरीर पर 
विविध अनुलेप, पत्र-रचना आदि सम्मिलित हैं। किन्तु, यह सब सुन्दर शरीर पर ही शोभता है। 
भाष्यकार की दृष्टि अंगों की सुन्दर रचना की ओर रही है। उन्होंने यह यत्र-तत्र एतद्विषयक 
संकेत दिये हैं। उदाहरणार्थ, 'सुशिरा' सिर की निर्दोष बनावट के लिए है।' इसका ठीक 
उलटा द्विमूघ या त्रिमूधं है, जिसके एक ही सिर दो-तीन सिर से जुड़े मालूम होते हैँ।' ललाट का 
बड़ा होना सौन्दयं और सौभाग्य दोनों का सूचक है। बड़े चौड़े ललाटवाला प्रललाट और चौड़ी 
पीठवाला व्यक्ति प्रपृष्ठ कहलाता था।” पृष्ठ का चौड़ा होना सीने या वक्ष की चौड़ाई का 
सूचक है। चौड़ी छातीवाले को व्यूढोरस्क या महोरस्क कहते थे । पीछे की ओर झुके हुए ललाट 
वाले को 'प्रत्यग्ललाट'* कहते थे । आगे लटकते हुए गुल्फ, अर्थात्‌ प्रागुल्फ'” ललाट के सौन्दर्य को 
द्विगुणित करते हैं। अक्षि तो जीवन का आधार ही है। उनका सुन्दर तथा स्वस्थ होना आवश्यक 
है। भाष्य में दर्शनीय नेत्रों और सुकुमार पादों की चर्चा है, जिनका उल्लेख वक्ता सगव करता 
है।'' आँखों का हल्का लोहित होना सौन्दर्य और स्वास्थ्य दोनों का परिचायक है। इसीलिए 
लोहिताक्ष! व्यक्ति सुन्दर माना जाता था। नासिका का तुंग होना एवं बाहुओं का वृत्त होना भी 
सौन्दय-वर्धक था। देवताओं की पूजा की बनाई हुई मूर्तियों की नासिका भी दीघं और तुंग 
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होती थी।' कुक्षि या पाइवं में असि लटकाई जाती थी। इसीलिए, असि को कोक्षेयक 
कहते थे। भाष्य में पाश्‍वंतीय' शब्द का भी प्रयोग मिलता है। छोटे-पतले पेटवाले को अनुदर 
और बड़े या लम्बे पेटवाले को प्रोदर' कहते थे। अनुदर कन्या सौन्दयंशालिनी गिनी जाती थी ।* 
स्फिक्‌, नितम्ब, सक्थि, जानु, जंघा और उसके.सौन्दयं पर विशेष ध्यान दिया जाता था। 
प्रस्फिक्‌,* चक्रनितम्वा,* चक्रसक्थी नारीः सुन्दर मानी जाती थी। उरुबली, कदलीस्तम्भोर, 
वृतोरु, करभोरु, संहितोरु, सहोरु होना स्त्रियों के लिए गवं की बात थी। सुस्तनी" और सुकेशा 
स्त्रियों के काम्य विशेषण थे। गोकर्ण, खरकणं,'” गोजंघ, अश्वजंघ, एगीबंघ'' शब्द 
शारीरिक गठन के सूक्ष्म निरीक्षण के परिचायक हैं। मेरा कान अच्छी तरह सुनता है, मेरी आँख 
अच्छी तरह देखती है, यह वात स्वस्थ व्यक्ति ही गर्व से कह सकता थां। हृदय तो स्वांगों का 
सम्राट्‌ ही है। हृद्य, हुल्लास और हुल्लेख शब्द हादिक उल्लास को व्यक्त करते हैँ।” 
अंग-विकृति--जिस प्रकार सुगठित और स्वस्थ अंग प्रीति उत्पन्न करते हैं, उसी प्रकार 
विकृत अंग विरक्ति का भाव जाग्रत्‌ करते हैं। भाष्य में सुन्दर अंगों के समान विकृतांगों का भी 
उल्लेख है। सुशिरा का ठीक उलटा द्विमूरघं या त्रिमूघं है।* किसी-किसी व्यक्ति के सिर की 
बनावट इस प्रकार की होती है कि एक में तीन सटे हुए सिर. प्रतीत होते हैं। एसे व्यक्ति को 
ह्विमूर्थ या तरिमूर्व कहते हैं। इसी प्रकार, स्थूलशिरा, हस्तिशीषं, पीलृशीषं लोग भी विकृत सिर- 
वाले ही कहलाते थे।'* लोहित'' और पिंगल! नेत्रों में लोहित सुन्दर माने जाते थे। जिन नेत्रों 
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से पानी बहता रहता है; उन्हें चिल्ल या पिल्ल कहते थे ।' जिस व्यक्ति की आँखें चिपचिपाती 
होती थीं, वह भी चिल्ल या पिल्ल कहलाता था ।' जो व्यक्ति वात करते समय एक आँख को 
दबाता या भौंहे चलाता था, उसके लिए कहा जाता था कि यह व्यक्ति अक्षिनिकाण' से बोलता 
है या सभूविक्षेप बात करता है।' अक्षिहीन व्यक्ति को अन्धः कहते थे। अन्ध दो प्रकार के होते 
हैं--जनुषान्ध तथा अन्य । जनुषान्ध जन्म से ही अक्षिहीन होते हैं। समाज के लोग जनुषान्धो 
की देख-रेख करते थे। हर व्यक्ति इस बात का ध्यान रखता था कि वे खांग-खड्ड या कुएँ में न 
गिर पड़ें।' काण उसे कहते थे, जिसे सारी वस्तु ने दिखाई पड़े। 'यह अन्बों में काणतम है', 
भाष्य ने इस वाक्य का औचित्य सिद्ध करते हुए कहा: है कि 'कणि' घातु का प्रयोग सुक्ष्म, अर्थात्‌ 
कम देखने के अर्थ में होता है। अतः, कमः देखनेवालो में सबसे कम देखनेवाले के सम्वन्ध में इस 
वाक्य का प्रयोग होता है।* अन्ध औरं काण से भिन्न विकृताक्ष* का भी उल्लेख भाष्य में 
मिलता है। नेत्र में पुष्पक या फुली का होना भी: विकृति है। जिसके नेत्र में पुष्पक हो, उसे भी 
पुष्पक कहते थे।“ 'किरिकाण' शब्द का प्रयोग भी भाष्य में है।' 

नासिका-सम्बन्धी ` विकारों के लिए भाष्य में बहुत शब्द आये हैं। तुंग" और दीघं 
नासिका यदि सौन्दर्य का चिह्न थी, तो.चपटी, झुकी और छोटी नाक कुरूपता की जननी। बड़ी 
और ऊंची उठी हुई नासिकावाला मुख प्रणस और उन्नस कहलाता था।'' यह भी विकार था। 
प्रणस और उन्नस शब्द सामान्य से अधिक बड़ी और ऊँची नासिकावाले मुख के लिए प्रयुक्त होते 
थे। नासिका के झुकाव या नमन को अवटीट, अवनाट या अवञ्जट कहा जाता था।** निविद्र, 
निविरीस,'' चिकिन और चिपिट" शब्द-भी इस अर्थ में आते थे। ये शब्द संज्ञा थे। असंज्ञा- 
शब्द चिकित, चिपिट और चिषक" शब्द भी इसी अर्थ में: प्रचलित थे। नासिका के लिए 
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. ३-४-५४ कारिका। 

० ६-३-३, पु० २९९। क 
- कूपादन्षं वारयति, पश्यत्यन्धः कूपं मा प्रापदिति ।-— १-४-२७, पु० १६३। 
« ५-३-५५, प्‌० ४४५। 

° ६-३-३, प्‌० २९९। 

० १-२-३१, प्‌० ५०६। 

० २-१-१, पु० २२७। 

- ४-१-५४, पृू० ६६। 

० १-४-६०, पू० १९१। 

° ५-२-३१। 

° ५-२-३२। 

° ५-२-३३, प्‌र ३७७ ॥ 


` १५. वहो! 


20 6५ 6 /,&0 27 Ww <० ००: 


~ ०५७ ०५७ ००७ 
JAS 6 


> 
“८ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


सि ९८ 
MST iss iS 


स्वास्थ्य और शरीर-विज्ञान ४७७ 


अनेक उपमान प्रसिद्ध थे, जो भिन्न प्रकार की विकृतियों के सूचक थे । ब्रुणस, खरनस्‌, खुरणस्‌, 
शितिनस्‌, अर्चनस्‌ और अहिनस्‌ इसी प्रकार के शब्द थे।१. उन्नस और प्रणस उन्नत और बडी 
नासिकावाले व्यक्ति कहलाते थे।' खरणस्‌ सरल या सीधी तथा खुरणस्‌ सपाट या फैली हुई 
नासिकावाले का विशेषण था। नकटा पुरुष विग्र या विख्य कहा जाता था।' मिनमिनाकर, 
अर्थात्‌ नासिका के सहारे बोलनेवाले लोग जो मुखनासिकावचन कहलाते थे, व्यंग्य के 
पात्र थे। 
प्रस्फिक्‌ या प्रोदर होना भी शरीर से विकृत होना बतलाता था ।* स्त्री के लिए चक्र, 
सक्थी' होना विकार का नहीं, सौन्दर्य का सूचक था। तुन्द तोंदीले व्यक्ति को कहते थे। तुन्द 
व्यक्ति अलस होते हैं। इन्हें तुन्दपरिमृज कहते थे। बस तोंद पर हाथ फेरना इनका काम 
रहता है। जो यों ही पेट का परिमार्जन करता हो, उसे तुन्दपरिमार्ज कहते थे।" अनावश्यक 
लम्बा व्यक्ति घाट कहलाता था।* जिसकी नाभि बड़ी, बाहर निकली रहती थी, उसका नाम 
तुन्दिम और जिसके पेट में मुटापे के कारण वल पडते. थे, उसका नाम वलिभ' था। नखों 
की वनावट बुरी होने पर कुनाख या कुनाखी संज्ञा मिलती थी।” सूपंनखों की भी कमी 
न थी।* 
खरमुख, उष्ट्रमुख मुख-विकृति के सुचक थे ।'' दन्तुर^ लम्बे बड़े दाँतोंवाले का नाम था। 
यह सुदत्‌ या सुदती का ठीक उल्टा था। गौर मुख सौन्दर्यं का द्योतक था।'* जिसके हाथ या 
पाँव में पाँच के स्थान पर-छह अंगुरियाँ होती थीं, उसे षडिक कहते थे ।* प्रतिशीन (वाकला) 
होना भी विकृति का बोधक था। त्वक्‌ या चमड़ी पर तिल किसी-किसी के बहुत अधिक होते हैं। 


१. ५०४-११८, पू० ५१०॥ 
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ये चर्म तिल कहलाते थे।' इसी प्रकार काले चित्तेवालों को कालक कहते थे।` पाणि सामृत भी 
होते हैं और विषोक्षित' भी । पीठ और पाणि-पादों की नियमित सफाई उन्हें सुकुमार बनाये 
रखती है। उन्हें उन्मुद्‌ बनाये रखना आवश्यक माना जाता था ॥ पाद यदि विकृत हुए, तो 
चछना-फिरना बन्द हो जाता है। भाष्य में ऐसे व्यक्ति को पंगु कहा है।' 5 
भाष्य में मनुष्य की कुछ ऐसी आदतों का उल्लेख है, जिनका सीधा सम्वन्ध शरीर से है। 
उदाहरणार्थ, अक्षिनिकाण या आँख दवाकर बोलना,* भ्रूविक्षेप या भौंह मटकाकर बोलना, 
उद्बाहु या हाथ उठाकर बोलना, शिर उतिक्षप्त करके बोलना, मुखनासिक या मिन- 
भिनाकर बोलना ये भाषण या उच्चारण से सम्वन्ध रखते हें। खरकण्ठ का सम्वन्ध भी 
उच्चारण से ही है।' जिन लोगों की नासिका सोतें समय बजती है, उनके लिए नासिकन्धम 
विशेषण था। 
पुरुषायुब--शरीरांगों, शरीर-सौन्दर्य और झारीरिक-विक्ृतियों के अतिरिक्त महा- 
भाष्य में रोगों, उनके कारणों एवं ओषधियों के विषय में अनेक उल्लेख मिलते हैं। पुरुष की 
अपेक्षित आयु को, जो सौ वषं से अधिक थी, पुरुषायुष कहा जाता था ।" कुछ लोग सामान्य से 
दूनी या तिगुनी आयु प्राप्त कर लेते थे। ये द्रवायुष और च्यायुष कहे जाते थे। भाष्यकार के 
समय में आमु की सीमा नीचे गिरने लगी थी। सौ वर्ष की आयु मिल जाना बहुत बड़ी वात हो 
गईथी। ४४ भाष्यकार के मत से जीने का आनन्द तब है, जव शरीर में कोई रोग न हो ।*' सामान्य 
स्वास्थ्य के नीचे व्यक्ति कुश या पाण्डु हो जाता है।% दुर्बळ मनुष्य अपना काम भी नहीं कर पाता | 
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११. ६-२-११४। 

१२. ५-४-७७, पू० ५०३, ४। 

१३. वही। 

१४. यः सर्वथा चिरं जीवति वर्षशतं जीवति।--आ० १, पु० १२। 
१५, एति जीवन्तमानन्दो नास्य किञ्चिब्रुजतीति।--१-३-१२, पृ० ५६। 
१६, १-१-५०, पू० ३०९। 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


BREN, 


स्वास्थ्य आर शरीर-विज्ञान ४७९ 
यदि वह बलवान्‌ के बरावर काम कर ले तो बड़ी वात है।' कभी-कभी रोग या अन्य कारणों से 
जव जीवन भार हो जाता है, तव मनुष्य विष खा लेना अधिक अच्छा समझता है ।' उदाहरणाथ, 
पपिक (वैसाखी से चलनेवाला ) पंगु दुःखात्तं ही रहता है।' आयुवधंक पदार्थों में भाष्यकार की 
दृष्टि में घृत का स्थान सर्वोपरि है। उन्होंने घृत को प्रत्यक्ष आयु कहा है। साठ वर्ष या सत्तर 
वर्षे जीनेवाले षाष्टिक या साप्ततिक कहे जाते थे।' भाष्य के ये उदाहरण जो आयुपरिमाण 
बतलाने के लिए दिये गये हैं, इस वात की ओर संकेत करते हैं कि मनुष्य की सामान्य आयु सत्तर या 
साठ वर्ष की होती थी। उन्होंने भगवान्‌ वार्ष्यायणि के अनुसार आयु के छह भाग किये हैं 
जन्म, सत्ता, विपरिणाम, वृद्धि, अपक्षय और विनाश।* व्याधि की. भी तीन स्थितियाँ 
होती हैं-स्थिति. वृद्धि और अपक्षय। स्थिति यथावत्‌ वृद्धि-क्षय-विरहित अवस्था का 
नाम है।® 

गर्भावस्था--जन्म के पूर्वं की अवस्था की भी चर्चा भाष्य में आई है। एक स्थान 
पर उन्होंने उपपान के रूप में गर्भ की चर्चा करते हुए कहा है कि क्रिया कोई वस्तु नहीं है, जिसे 
निलुण्ठित या पिण्डीभूत गर्भ के समान पकड़कर दिखाया जा सके | गर्भिणी सव प्रकार स्वस्थ 
एवं प्रसन्न है । ' बढ़ता हुआ गर्भ सर्वागपूर्ण हो गया है।'° समीची एक शिशु को दूध पिला रही है।१ 
वच्चा उंगली या मुट्ठी चूस रहा है ।'' अभी यह स्तनन्धय" ही है। माता प्रथम गर्भ में ही बच्चा 
जनकर मर गई," जैसे कथन इस वात को सिद्ध करने के लिए पर्याप्त हैं कि भाष्यकार गर्भावस्था 
की कठिनाइयों, भ्रूण के विकास और प्रजनन-सम्बन्धी 'छोटी-मोटी बातों से पूर्ण परिचित थे। 
वे यह भी जानते थे किस प्रकार गर्भकाळ में बालक के अपांग या अपांग होने का पता लगा लिया 
जा सकता है। 


१. १-३-११, पु० ४६। 

२. १-४-५०, पु० १७५। 

३. ४-४-१०। 

४. आयुर्घृतम्‌ आयुषो निमित्तमिति गम्यते।--१-१-५९, पू० ३८५। 

५, ५-१-५८, पू० ३२६। 

६. षड्भावविकारा इति ह स्माह भगवान्‌ वार्ष्यायणिः। जायतेऽस्ति विपरिणमते 
वर्षतेः्पक्षीयते विनश्यतीति ।--१-३-१, पू० १। 

७. बही। 

८. १-३-१, पु० ४४। 

९. २-१-७१, पु० ३३०। 

१०. ६-२-१०६, प्‌० ३९८। 

११. १-३-८९, पू० ९५। 

१२. ३-२-२९, पु० २१५ 

१३. वही। 

१४, १-१-२५, पु० २०२) 
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शरीर-रोग--रोगको उपताप, व्याधि और स्पशं कहते थे।' स्पर्श, सम्भवतः संक्रामक 
रोग कहलाते थे। भाष्य में बहुत-से रोगों तथा ओषधियों के नाम मिलते हैं। जानु" या घुटनों 
की पीडा वातिक होती है। खाज या खुजली से पीडा कम नहीं होती । कण्डूति या कण्डू 
में जब वेदना का अनुभव होता है, तव उसे रोग समझना चाहिए। सामान्य हिक्कित, हसित या 
कण्डूयित ध्यान देने की वस्तु नहीं। वे रोग नहीं है ।' दधि और त्रपुस (फलविशेषु खीरा) मिला- 
कर खाने से ज्वर आ जाता है। यह प्रत्यक्ष ज्वर है।* ज्वर कई प्रकार के होते हैं। कोई प्रति 
दूसरे दिन चढ़ता है और कोई चौथे दिन। इन्हें क्रमशः द्वितीयक और चतुर्थक ज्वर कहते थे।" 
विषःपुष्पों के सम्पकं से एवं काश-पुष्पों के स्पर्श से भी ज्वर उत्पन्न हो जाता है। एसे ज्वर 
क्रमशः विषपुष्पक और काशपुष्पक कहे जाते थे।“ उष्णक ज्वर में रोगी को ताप अधिक 
मालूम होता है और शीतक ठंड या जूड़ी देकर बढ़ता है ।* कण्ठ और शिर के फोड़ तो सामान्य 
वात है।” बहुगडु, बहुपिटक, बहुशोफ (सूजन) चिन्ता" के विषय होते हैं। भाष्यकार इन 
सब बातों से अभिज्ञ थे। शरद्‌ ऋतु के प्रारम्भ होते ही मलेरिया या मौसमी ज्वर, सरदी, खाँसी 
चल पड़ते हैं। ये शरद्‌ भें होनेवाले मौसमी रोग शारद या शारदिक कहे जाते थे।९ अतीसार,* 
छदिका* (वमन-व्यावि), प्रवाहिका^ (दस्त), सन्निपात, वँपादिक^ (पादरोग), दद्रु 
(दाद),“ अण्डकोष की वृद्धि या मुष्कता," अरोचकता या अरुचि,” अशं, कुष्ठादि उपताप, 
वातरोग," हृद्रोग या हृदयरोग," विगलित (गलित कुष्ठ उपताप) विकम्पित (वात-कम्प) " 
न्युब्ज (जिसमें व्यक्ति पालघा होकर ही सो सकता है), संज्वर (जीणंज्वर),* सिध्म (एक 
प्रकार का कुष्ठ“ (इवेतकुष्ठ), उल्कन्दक, ` प्रच्छदिका (अम्लपित्त) ,” विर्चाचका (खुजली), 


१. ३-३-१६, पू० २९५। १६. ५-१-३८, पु० ३२२। 
२. १-१-१८, पु० १८८। १७. ५-२-१०३, पु० ४१५। 
३. १-१-५८, पू० ३७६। १८. ५-२-१००, पु० ४१४। 
४. ३-१-२७, पु० ८२। १९. ५-२-१०७। 

५. आ० १, पु० २४। २०. २-३-१३, पु० ४१७। 
६. १-१-५९, पृ० ३८५। २१. ५-२-१२७ का०। 

७, ५-२-८१ का०। २२. ५-२-१२८ का०। 

८. बही। २३. ५-२-१२९। 

९. वही। २४. ५-३-५१ का। 

१०. २-२-३५, पू० ३९१। २५. ६-४-२४, प्‌० ४०६। - 
११. ४-१-५४, प्‌० ६६। २६, ७-३-६१, पु० २०१॥ 
१२. ४-३-१३। २७, ३-२-१४२। 

१३. ३-३-१७, पू० २९५। २८. ५-२-९६, पू० ४१२। . 
१४. ५-४-४९। २९. ८-४-६१, पु० ४९९ । 
१५, ३-३-१०८ का०। ३०. ३-३-१०८ का०। 
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आस्राव' (मूत्रातिसार), पामन्‌' (चमं रोग), विक्षाय (खाँसी) आदि रोगों का भाष्यकार को 
निकट ज्ञान था । दद्रुवाले व्यक्तियों को दद्रुण, पामन्‌ के रोगियों को पामन, अण्डवृद्धिवालों को 
मुष्कर, अरुचिवालों को अरोचकी, संज्वर से पीडित को संज्वरी, अशंवालों. को अर्शस, वात- 
रोगी को वातकी और अतीसार के रोगी को अतीसारकी तथा सिध्मवालो को सिंध्मल या 
सिध्मवान्‌ कहते थे। कौन वस्तु अरोचकी को पथ्य है और कौन-सी सामात्य .आमयावी को, 
यह पतंजलि को सम्यक्‌ मालूम था। 

कुछ रोग मासिक होते हैं। वे लगभग मास-भर टिकते हैं और कुछ के अच्छे होने में छह 
महीने लग जाते हैं। ये रोग मासिक और पषाण्मासिक कहलाते थे। कुछ रोग असाध्य माने 
जाते थे। उसकी चिकित्सा इस लोक में नहीं, परक्षेत्र या शरीर-त्याग के.ही वाद सम्भव होती है। 
एसे राजयक्ष्मादि रोग क्षेत्रीय कहे जाते थे।* जिस रोग का अपनयन करना हो, उसके आगे 
तस्‌ प्रत्यय लगाकर उसकी अपनेयता व्यक्त की जाती थी। 

अगदंकार--रोगों की चिकित्सा अगदंकार का काम था ।" यह नाम पूर्णतः सार्थक था। 
अगदंकार स्वच्छता एवं स्वास्थ्य के नियमों का पालन कराकर, पथ्य-भोजन देकर एवं ओषधि- 
सेवन कराकर रोग की चिकित्सा करता था। स्वच्छता के नियमों में आवसथ (गृह) से दूर मल- 
मूत्र का उत्सर्ग करना, शरीर की सफाई* आदि मुख्य थे। ये रोग के निरोधक उपाय थे। पथ्य 
भिन्न-भिन्न रोगों के भिन्न-भिन्न थे, किन्तु कुछ वाते सामान्य हैं, जिन्हें रोगी भी जानते थे, जैसे 
यवागू मूत्र अधिक छाती है। यवान्न उच्चार-दोष का इलाज है“ आदि। 

ओषधि--रोगों का कारण वात, पित्त या कफ का दूषित होना माना जाता था। तीनों 
दोषों के साम्य की अवस्था सन्निपात कहलाती थी, जो अत्यन्त घातक होती है। वात, पित्त, 
कफ और सन्निपात की शामक या कोपक वस्तुएँ या ओषधियाँ वातिक, पैत्तिकं, इलेष्मिक और 


- सान्निपातिक" कही गई हैं । भाष्य में जिन ओषधियों के नाम आये हैं, वे वानस्पतिक हैं। ओष 


(प्रकाश) -मयी होने के कारण वे ओषचि कहलाती थी । इसी गुण के कारण चन्द्रमा को ओवघि 3 


१. ३-१-१४१९ का०। 

२. ५-२-१००, पु० ४१४। 

३. ५-१-८० काशिका। 

४. ५-१-८४ काशिका। + ."? `. -. . .. 

५. ५-२-९२, पु० ४०२। ; : 

इ. पु-४-४९ त 
७. ६-३-७०, पु० ३४६। ; FR 

८. २-३-२५, पु० ४३१। १? >; 

९. १-३-१, पू० ८। ९ 
१०. मूत्राय कल्पते यवाग्‌ः उच्चाराय कल्पते यवान्नम्‌।--२-३-१३, पू० ४१७) 
११. ५-१-३८, पृ० ३२२। र करे 
१२. ओषधिश्चन्त्रमाः--ओषो घीयतेऽस्याम्‌।--६-२-४२, पू० २५९। 
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मानते थे। इसीलिए, ओषधियों को सुसस्या और सुपिप्पला' करने की प्रार्थना श्रुति में मिलती 
है। ओषधि! सामान्य जड़ी या बूटी को कहते थे। यह शब्द जातिवाचक माना जाता था। 
औषध में कई ओषधियों का भी मिश्रण होता था, यद्यपि ये दोनों पर्याय थे। क्रमशः इलेष्मध्न 
और पित्तघ्न ओषधियों में मधु तथा घृत श्रेष्ठ माने जाते थे।' वनस्पतियों में पिप्पल,” नीली,५ 
बह्वी, संफला, भस्त्रफला, अजिनफला, पिण्डफला, शणफला, श्वेतफला, त्रिफला,” अमूला, 
ओदनपाकी, शंकुकर्णी, शालपर्णी, शङ्कपुष्पी, दासी फली, दर्भमूली, गोवाली,. गुग्गुलु, 
कुस्तुम्बर'° और निन्दुकी का उल्लेख ओषधि-रूप से मिलता है। यों भाष्य में उल्लिखित आमलकी 
आदि अनेक वनस्पतियाँ, फल, फूल, मूल आदि ओषधि के रूप में प्रचलित थे और भाष्यकार 
को उनका स्पष्ट ज्ञान था, फिर भी ओषधि के रूप में उनका उल्लेख नहीं किया है। वृक्षों के पाक, 
परण, पुष्प, मूल, फल, वाळ (वाले) आदि सभी अंग ओषधि के काम आते थे" 


° ६-१-८६, प्‌० १३३। 
« ५-४-३७॥ 

इलेष्मध्नं मधु पित्तघ्नं घृतम्‌।--६-१-१२, पु० ३४। 
° आ० २, पू० ६६। 

„ ४-१-४२, पु० ५५) 
४-१-४६, काशिका। 
४-१-६४, प्‌० ७४। 
वही, काझिका। 
९, ४-१-७१, पृ० ७७। 
१०. ६-१-१४३ काशिका। 
११. ४-१-६४, पु० ७४। 
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काल और ज्योतिविज्ञान 


काल--काल की परिभाषा करते हुए भाष्यकार ने कहा है कि जिसके योग से मूत्त 
पदार्थों की वृद्धि या हास होता दिखाई देता है, उसे काल कहते हैं। उसी काल को किसी एक 
क्रिया से युक्त होने पर अहन्‌ या रात्रि कहते हैं। यह करिया सूर्ये की गति है। यही क्रिया, अर्थात्‌ 
सूयं की गति जव बार-बार आवृत्त होती है, तब मास या संवत्सर आदि बनते हैं। एसा है, तभी 
जन्‌ क्रिया के कारण प्रसूत बालक का परिमाण मास या वर्ष माना जाता है।' 

भाष्यकार के इस कथन से दो बाते मालूम होती हैं। प्रथम यह कि काल और काल- 
वाचक शब्दों का अस्तित्व आदित्य की गति पर निर्भर है। दूसरे, पारिभाषिक अर्थ में काळ भले 
ही परिमाण न हो, व्यवहार में काल परिमाण माना जाता था। 

काल की गणना 'राजा' के शासन-काल से की जाती थी। भाष्यकार ने तो इसका 
उल्लेख .किया ही है। रुद्रदाम से मन्दसौर तक के सभी शिलालेखों में काल की गणना 
राजाओं के शासन के सहारे की गई है। विक्रम-संवत्‌ का उल्लेख इन शिलालेखों में ५वीं शती 
के बाद ही मिलता है। 

काल-विभाग--प।|णिनि-आदि आचार्यो ने आदित्य-गति को आघार मानकर काल के 
पूर्वे, अपर, वत्तं मान, भूत, भविष्यत्‌,' अद्यतन, अनद्यतनः आदि भेद किये हैं। 'पाणिनि ने इसे 
काल-विभाग कहा है।५ पतंजलि ने भी कहा है कि काल-विभाग अवश्य होते हैं। यदि काल" 
विभाग न होते, तो पवंत स्थित हैं, स्थित रहेंगे और स्थित थे, ये कथन कभी सम्भन्र न हो सकते ।' 
इसलिए, यद्यपि पाणिनि ने काल की परिभाषा के विवाद-प्रस्त प्रसंग को यह कहकर टाल दिया 
था कि काल के विषय में कोई परिभाषा या नियम बनाने की आवश्यकता नहीं हैं; क्योंकि लोक में 


१. येन मूर्तोनामुपचयापचया रक्ष्यन्ते तं कालमाहुः। तस्येव हि कयाचित्‌ क्रियया 
युक्तस्याहरिति च भवति रात्रिरिति च। कया क्रिया ? आदित्यगत्या। तयेवासकृदावृत्त्या मास 
इति भवति संवत्सर इति च। यद्येवं भवति जातस्य मासः परिमाणम्‌ -=२-२-५+ पू० ३२६ 
० ३-४-२१॥ 

३-३-१३५। 
३-२-१२३। 
३-३-१३७। 
सन्ति सत्स्वपि कालविभागाः। तिष्ठन्ति पर्वत; :स्थास्मन्ति पर्वताः, तस्थुः पर्वेता- 
इति। कि वाकयन्त एते शाब्दाः प्रयोक्तुमित्यतः सन्ति काळविभागाः ।--३-२-१२३, पु० २२५। 
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जिसके लिए जिस शब्द का प्रयोग होता है, उसे सब जानते हैं और वही अन्ततः प्रमाण मानना 
चाहिए। , 
वत्तंमात काल-वत्तंमान काल पर विचार करते हुए पतंजलि ने कहा है कि क्रिया के 
प्रारम्भ से समाप्ति तक के काल को वत्तंमान मानना चाहिंए। मैं पढ़ता हूँ, यहाँ रहता हूं 
आदि क्रियाएँ वरावर नहीं होती रहती । पढ्नेवाला पढ़ना वन्दकर भोजन भी करता है, 
सोता भी है। इसी प्रकार रहतेवाल्य व्यक्ति कभी बाहर भी चला जाता है। तो भी उसके 
सम्बन्ध में पढ़ना और रहना क्रियाओं का वत्तंमान काल में प्रयोग होता ही है। इसी प्रकार, नित्य- 
प्रवृत्त क्रियाओं को भी वत्तेमान काल में मानना चाहिए। नदियाँ बहती हैं, पर्वत स्थित हैं आदि 
प्रसंगो में जहाँ क्रिया बहुत पहले से होती आ रही है और भविष्य में होती रहेगी, वत्तंमान काल का 
ही व्यवहार होता है।' SRS in Fs BE ne 
: कुछ आचार्यो के मत से वर्तमान कोई काल नहीं होता। इनके मत से न तो यह संसार 
परिवत्तं नशील है, न बाण किसी पर फेंका जाता है. और न नदियाँ समुद्र तक जाने के लिए वहती 
हैं। यह संसार कूटस्थ है, अर्थात्‌ एक रूप से स्थित रहता है। विचारवान्‌ पुरुष कोए से कहता है 
कि तुझमें पतन-क्रिया है कहाँ। भूत और-भविष्यत्‌ की पतन-क्रियो को तो इस समग्र है! नहीं 
कह सकते। और, यदि कहें कि इस समय पतन-क्रिया हो रही है, तो भी यह कहना असंगत होता; 
क्योंकि ऐसे तो पतन या गमन-क्रिया सारे विश्व में हो रही है, यहाँतक कि हिमालय भी इघर- 
उघर गमन करता है। इस प्रकार भूत, भविष्यत्‌ और वत्तमान तीनों कालों में 'गमन-क्रिया' 
कहना संभव नहीं है। साम्प्रत.काल केवल भूत और भविष्यत्‌ की सन्धि का नाम है। उसके 
भीतर का क्षण-दो क्षण या निमिष-मात्र काल नहीं है। फिर, वत्तंमान काल में 'जाता है' आदि 
वाक्यं कैसे वोले जाते हैं? इंसका उत्तर यह है कि लोग क्रिया-प्रवृत्ति के हेतुभूतं गाड़ी में बैल 
जोतना. आंदि. क्रियाओं को देखकर विना विचारे ही इस प्रकार के वाक्य बोल देते हैं। सामात्य 
व्यवहार में ग्रह ठीक भी है।? 
. _ किसी-किसी आचार्य के मत से वत्तेमान काल है, किन्तु आदित्य की गति के समान प्रत्यक्ष 


` दिखाई नहीं देता। जब साधनभूत सारी सामग्री एकत्र हो जाती है, तव भी विकृति प्रत्यक्ष होती 


हुई परिलक्षित नहीं त । विस के तन्तु भी जलते हुए नहीं दिखाई देते हैं। फिर, भी जिन 
लोगों को तीनों कालों की क्रियाओं का प्रत्यक्ष होता है, ऐसे योगी लोग उस दाह-क्रिया को देखते 
ही हैं। हम जैसे साधारण जन तो उस क्रिया को अनुमान से ही जान सकते है ।' 


१. ३-२-१२३, पु० २५४, ५५। 

२. अपर आह नास्ति वर्तमानकाल इति--न वत्तते चक्रमिषनं : पात्यते न स्यन्दते 
सरितः सागराय-_कूटस्थो यं लोको न विचेष्टितास्ति यो ह्येवं पश्यति सोऽप्यनन्यः। मीमांसको 
लो युवा भेधाविसंमतः-काकं स्नेहानुपृच्छति कि ते पतितलक्षणम्‌। अनागते न पतसि 
चा हक न यदि सम्प्रति पतसि सर्वो लोकः पतत्ययम्‌। हिमवानपि गच्छति 

३. विसस्य वाला इव दह्यमाना न दुइयते विकृतिःसश्षिपाते । 

अस्तीति तां वेदयन्ते विभावाः सूक्ष्मो हि भावोःनुमितेन गम्याः ॥--वही, पु० २५७ 
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फिर भी, लोक-व्यंवहार में वत्तेमान काल का क्षेत्र व्यापकतर माना जाता.था। उपर्युक्त 
दार्शनिक मतों की चिन्ता किये विना लोग वत्तं मान के सामीप्य में समीपी (अतीत तथा भविष्यत्‌,) 
तक को भी वत्तंमान के ही अन्तर्गत गिन लेते थे ।' अप्राप्त प्रिय वस्तु की प्राप्तीच्छा, अर्थात्‌ आशंसा 
का विषय भविष्यत्काल होता है; फिर भी उसके लिए भूत और वत्तेमान: का प्रयोग होता था॥ 
इसी प्रकार, क्रिया-सातत्य में जिसे क्रिया-प्रवन्ध भी कहते थे तथा सामीप्य गम्यमान होने पर अन 
द्यतन भूत और भविष्यत्‌ के नियम लागू होते थे। ऐसे स्थलों पर अनद्यतनीय क्रिया का प्रयोग नं 
होकर सामान्य-भूत या भविष्यत्‌कालीन किया का व्यवहार होता.था।' पाणिनि ने देश और 
काल के प्रविभागों के अवर भाग के सम्वन्ध में भी सामान्य काल-नियमों का. प्रयोग न होना 
वतलाया है।* इन्हीं सब विभिन्नताओं को दृष्टि में रखकर पाणिनिं ने काल को लोकाश्चित 
बतलाया है। 

अहन्‌--काल के भेदों में अद्य, ह्यः, वः, अहन्‌, रात्रि, पक्ष, मास, वर्षे, हायन, संवत्सर 
आदि नाम भाष्य में मिलते हैं। इनमें अद्यतन काल न्याय्य (सबंसम्मतः) उत्थान से न्याय्य 
संवेशन-काल तक.को कहते थे। इस : परिभाषा के अनुसार प्रातः ब्राह्म मुहुत्तं से रात्रि के 
लगभग दस वजे तक का समय अद्यतन माना जाना चाहिए। कुछ लोगों के मत से गत अधं- 
रात्रि से आगामी अर्घरात्रि तक .का समय अद्यतन होता है।* दिन को दिवा और रात्रि को 
दोषा भी कहते थे। भाष्य में दिवामन्या रात्रि और दोषामत्य अहन्‌ का“. उल्लेख है। पुण्याह 
और सुदिनाह इसका ठीक उलटा था ।* दिन को कई भागों में विभाजित किया जाता था। यथा-- 
प्रातः“ पूर्वाह्न, मध्याह्न, अपरा ह्ू,'” सायाह्न,`` संगव (ऋग्‌०५-७६-३),जिमर के मत से, विल- 
कुल सवेरे का समयं माना जाता था। रात्रि का प्रारम्भ प्रदोष से होना माना जाता था“ और उसे 
पूर्वरात्र एवं अपररात्र इन दो भागों में वाँटा जाता था। पूर्व दिवस को पूर्व्यः वत्तं मान दिनः को 
अद्य, समान (उसी) दिन को सद्यः कहते थे। इसी प्रकार परेद्युः, अन्येद्युः, अन्यतरेद्युः, इतरेद्युः 


१. २-३-१३१। 

२. ३-३-१३२। 

३. ३-२-१३५। 

४. २-३-१३६ तथा ३-३-१३७१ 
५. १-२-५७ कादिका । 
६. १-१-४१, पू० २५४। 
७, २-४-३०, पु० ४७६। 
८, ४-३-२८। 

९, ५-४-१२०। 

१०. ४-३-२८। 

११. ४-३-२३, पू० २२५। 
२२. ४-३-१४। 

१३. ५-४-८७। ` 
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अधरेद्युः, उभयेद्यु: या उभयद्युः, ह्मः और इवः" शब्द प्रचलित थे, जिनसे प्रतीत होता है कि काल- 
गणना का मुख्य घटक दिन या अहन्‌ था। 

अहोरात्र--दिन और रात्रि को मिलाकर अहोरात्र, नक्तन्दिव या रात्रिन्दिव' कहते थे। 
अहोरात्र ही वह परिमाण था, जिससे अन्य कालवाचकों की गणना की जाती थी। अहोरात्र से 
पक्ष और मास गिने जाते थे। केवल रात्रि का उल्लेख भी अहोरात्र के परिमाण का बोधक 


होता था। 
मास--त्रिंशद्‌ रात्र को मास और पंचदश रात्र को अर्घमास* कहते थे। अधंमास पक्ष 


- और उसका प्रथम दिन पक्षति कहलाता था।* पक्ष की गणना मास के प्रथम दिन से की जाती 


थी। दिन-गणना का आधार आदित्य-गति थी; क्योंकि आदित्य एक होकर भी, सम्पूर्ण जगत्‌ 
को प्रकाशित करता है। इसलिए, आदित्य के उदय के आधार पर काळ की गणना में सबको 
सुभीता हो सकता था। मास और वर्ष का आघार सूर्ये की ही असकृद्‌ गति मानी गई? थी। 

मास की गणना चन्द्र के आधार पर भी की जाती थी। भाष्यकार ने चन्द्रमा को मास- 
प्रभित कहा है, जिसका अर्थ है मास की माप का प्रारम्भ करनेवाला। प्रतिपच्चन्द्र मासप्रमित 
कहलाता था। | 

अयन--मास के वाद अयन था और उसके वाद वर्ष या संवत्सर । अहोरात्र में कुल 
तीस मुहुत्तं होते हैं। भाष्यकार ने कहा है कि इनमें छह मुह॒त्त ऐसे होते हैं, जो चर भी हैं और अचर 
या अगतिमान्‌ भी। वे कभी दिन में चलते हैं और कभी रात्रि में। इसीलिए, उन्हें अह्गत भी 
कहते हैं और रात्रिगत भी। वे अहरतिसूत या रात्र्यतिसृत भी कहे जाते हैं।' यहाँ कभी: से 
भाष्यकार का आशय उत्तरायण और दक्षिणायन में बढ्ने-घटनेवाले दिन के मुहुत्तो से हैं। ये 
मुहृत्त उत्तरायण में दिन में सम्मिलित रहते हैं और दक्षिणायन में रात्रि में। वर्ष बारह मास का 
होता था । वर्ष की गणना का प्रारम्भ कभी वर्षा के साथ होता था। वैदिक काल में वर्ष का 
प्रारम्भ शरद्‌ से होता था। संवत्सर के अर्थ में प्रयुक्त ये दोनों शब्द स्वयं अपनी कथा कहते हैं। 


° ४-३-१५, पू० २२३। 
° ३-३-१३७, पु० ३२९। 
„ ५-४-७८, पु० ५०४। 
* योऽयं त्रिशद्ररात्र आगामी तस्य योऽवरो पञ्चदशर।त्र इति--३-३-१३६, ,० ३२८। 
° ५-२-२५, पू० ३७३। 
' आ० २, पु० ४२। 

७, आदित्यगत्या। तथेवासकुदावृत््या मास इति भवति संवत्सर इति च! 
२-२-५, पू ३३६। 

८. २-१-२९, पु० २८२। 
पता हर हे कह कदाचिवहुर्गेच्छन्ति कदाचिद्रात्रिम्‌। तदुच्यते, अहर्गता 
गता इति, इदं तहि अहरतिसृता;, राश्यतिसृता: ।--२-१-२९, पु० २८२। 
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वत्तमान संवत्सर को ऐषम, गत संवत्सर को परुत्‌ और उससे भी पूर्व वर्ष को परारि कहते थे। 
सामान्य वर्ष के अतिरिक्त भाष्य में दिव्य वर्ष का भी उल्लेख मिलता है।' अयन का अन्तवंर्ती 
या सूयं द्वारा अयनान्त के सामीप्य में बिताया गया समय अन्तरयण कहलाता था । अयनवृत्त 
के समीपवर्ती प्रदेश अन्तरयन कहे जाते थे।' 
ऋतु--मासों के अतिरिक्त ऋतु भी, वर्ष के अवयव थे। ऋतुओं में शरद्‌, शिशिर, 
हेमन्त, वसन्त, ग्रीष्म और वर्षा का उल्लेख भाष्य में हैं । शरद्‌ का उल्लेख श्राद्ध तथा रोग और उप- 
ताप के प्रसंग में हुआ है। शारदिक श्राद्ध गृहस्थ का सामान्य कत्तव्य माना जाता था । इस ऋतु 
में ज्वर आदि उपताप तथा कास आदि रोग भी फैलते थे।* सूत्रकार ने शारदिक या शारद आतप 
का विशेषतः उल्लेख किया है।* शरद की धूप बड़ी भयंकर एवं हानिकारक होती है। शिशिर 
ठण्ड की ऋतु है। भाष्यकार ने कहा है कि इस ऋतु में जिस बैल पर झूल नहीं डाली जाती, वह्‌ 
कृश हो जाता है।” शिशिर और वसन्त उत्तरायण में होते थे। भाष्य में इन्हें उदगयनस्थ बत- 
लाया“ है। काशिकाकार ने हेमन्त, शिशिर और वसन्त यह क्रम ऋतुओं का माना है ॥ इस प्रकार, 
शिशिर ऋतु माघ और फाल्गुन में पड़ती थी और उस समय सूर्य उत्तरायण होता है। इस ऋतु में 
मकर-संकरान्ति के वाद दिनमान बढ़ना प्रारम्भ हो जाता है। इसीलिए, शरद्‌ को दीर्घाह्ली कहा 
है।' हेमन्त ऋतु के मास सह और सहस्य माने जाते थे। इन्हें हैमन्तिक भी कहते थे। हैमन्तिक 
या हैमन्त या हैमन वस्त्रों एवं उपलेपन की व्यवस्था इस ऋतु में शीतरक्षा के लिएकी 
जाती" थी। हेमन्त में वर्षा भी होती थी। भाष्य ने एक वर्षा-विहीन हेमन्त का उल्लेख 
किया है।'' बसन्त प्रकृति के यौवन का काल माना जाता है। मधु और माघव वसन्त के 
मास माने जाते थे।९ भाष्य ने इसे अवकोकिल कहा है। यह नाम इस ऋतु में कोकिल के 
अधिक बोलने के कारण दिया गया था।* पाणिनि ने वसन्त-अध्ययन का विशेषतः उल्लेख 
१. ५-३-२२, पू० ४३४। 
२. आ० १, पु० १२। 
३. ८-४-२५। 
४, ४-३-१२। 
५. ४-३-१३। 
६, वही। 
७. गौरिवाकृतनीशारः प्रायेण शिशिरे कृशः।--३-३-२६/ पु० ३०२। 
८, २-२-३४, पृ० ३९०। | 
९. वही-काशिका। 
१०, ८-४-७, पृ० ४७८। 
११. ४-३-२१ तया ४-३-२३, पू० २२४। 
१२. २-२-६, पु० ३३७। 
१३. ४-३-२० काशिका। 
१४. २-२-१८, पू० ३५०। 
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किया है, जिसपर भाष्यकार ने कहा है, वसन्त नाम का कोई ग्रन्थ नहों है। इसलिए, जिस 


ग्रन्थ में वसन्त का वर्णन हो, उसे भी वसन्त कहते हैं और उसका अध्ययन वासन्तिक 
कहा जाता है।' ब्राह्मण के लिए वसन्त में अग्न्याघान' तथा अग्निष्टोमादि यज्ञ का विधान है ।' 
अवश्य ही, इस ऋतु में विशेष ग्रन्थों या वेदभाग के अध्ययन की भी प्रथा रही होगी । इसी को 
पतंजलि ने वसन्त-सहचरित अध्ययन कहा है और इसी के अध्येता को पाणिनि ने वासन्तिक 
कहा है। ग्रीष्म ज्येष्ठ-आषाढ मास कहलाते थे। ग्रीष्म ऋतु दीर्घाहा होती है। इस ऋतु से 
सम्बद्ध काल, मास या अन्य वस्तु को ग्रैष्म“ कहते थे। वर्षा को प्रावृषू भी कहते थे । प्रावृष्‌ में 
होनेवाले मेघों को प्रावृषेण्य कहते थे। किन्तु, प्रावृष्‌ में उत्पन्न होनेवाले कीट, वनस्पति, अन्न, 
रोगादि प्रावृषिक* कहलाते थे। वर्षाकाल शारि आदि अन्नों की निष्पत्ति का साधन था।” इस 
ऋतु में अनेक आवाञ्छित वस्तुएँ उत्पन्न हो जाती हैं। भाष्य में इनके लिए वर्षासुज और 
वर्षाभू शब्द“ प्रयुक्त हुए हैं। वसन्त, वर्षा, शरद्‌, हेमन्त और शिशिर को गणना वसन्तादिगण 
में भी की गई है।' | 

मासों में मधु चैत्र का नाम था । इस ऋतु में मधु अधिक होता था। मधु के समीप का 
वैशाख मास माघव या माधव्य भी कहा जाता था । नभस्‌ या वादल होने के कारण श्रावण को नभ, 
भाद्रपद को नभस्य; इच्छा में प्रवळता उत्पन्न करने के कारण कवार या आश्विन को इप; सन्ताप- 
दायक होने के कारण फाल्गुन को तप और तपस्य, शरीर शक्ति का दायक होने के कारण कात्तिक 
को ऊर्ज और मन में शोक को अंकुरित करने के कारण ज्येष्ठ को शुचि और आषाढ को शुक्र कहते 
थे। इस प्रकार मघु, माधव, तप, नभ, इष, ऊजे, शुचि और शुक्र नाम साथेक” थे । मास के दोनों 
पक्षों का प्रथम दिन प्रतिपद होता था ओर अन्तिम दिन अमावास्या और पौर्णमासी । सह अगहन 
और सहस्य पोष को संज्ञा थी ।. अमावास्या में होनेवाला काम या वस्तु अमावास्यक या आमा- 
वास्य कही जाती थी ।" 

सन्धि-वेला पाणिनि ने सन्धि-वेला, ऋतु और नक्षत्रों को कालवृत्ति या कालबोधक 


कहा है। सन्ध्या, अमावास्या, त्रयोदशी, चनुर्देशी, पंचदशी और प्रतिपत्‌ को काशिकाकार ने . 


° ४-२-६३, प्‌० १८८। 

६-१-८४, पू० ११६। 

° ६-१-१०८, प्‌० १६५। 

« ८-२-६९, पृ० ३७६। 

* ४-१-८६, पू० ९६। 

* ४-२-२६ तथा ४-३-२५, पु० २३१। 

° २-३-१३२३, पू० ३२४। |. ५७४ 
° ६-३-१, पू० २९८ तथा ६-४-८४, प० ४४७। ` 
» ४-२-६३, पृ० १८८। 

० ७-१-७७, पू० ७४ तथा ४-४-१२८, पृ० २९८, ९०। 
११. ४-३-३०। 
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“सन्घि-वेला? माना है ।' नक्षत्रों को ज्योतिष्‌ भी कहते थे ।* नक्षत्र संज्ञा कभी क्षरित या क्षीण न 
होने के कारण' थी । इस प्रकार नक्षत्र ज्योतिष्‌. और काल दोनों के वाचक थे। काल की माप भी 
नक्षत्रों से की जाती थी । जैसे आपके बहुत-से तिष्य और पुनर्वसु वीत गये । एक ही नक्षत्र में 
उत्पन्न होनेवाले सज्योतिष्‌ कहलाते थे ।' सूय, चन और नक्षत्र सव ज्योतिष्‌ के अन्तर्गत माने 
जाते थे । भाष्य में ज्योति का उद्गमन गम्यमान होने पर आ पूर्वक क्रम्धातु का आत्मनेपदत्व- 
विधान किया है । 

नक्षत्र--जक्षत्रो या ज्योतिष्‌ में दिवाकर, विभाकर प्रभाकर, या भास्कर निशाकर 
और विधुन्तुद के अतिरिक्त निम्नलिखित नक्षत्रों के नाम भाष्य में आये हैं। इनमें विधुन्तुद 
शब्द राहु-तम्वन्धी प्राचीन विश्‍वास-परम्परा की याद दिलाता है। 

कृत्तिका--भाष्य में दो वार कृत्तिका और रोहिणी का साथ-साथ उल्लेख हुआ है” 
और दोनों वार वहुवचन में ही । कृत्तिका" को पाणिनि ने बहुल. भी कहा है। कृत्तिका कई नक्षत्रों 
का समूह है, यह वात सामान्य लोगों को भी ज्ञात थी। 

रोहिणी--रोहिणी भी कई नक्षत्रों का समूह माना जाता था |" 

आर्त्रा, मूल, पुनवंसु--पुनवंसु वास्तव में दो नक्षत्र हैं। वेद में इनके लिए एकवचन का 
ही प्रयोग हुआ है।" इसी प्रकार विशाखा भी दो नक्षत्र हैं। वेद में इनके लिए भी एकवचन का 
ही प्रयोग मिलता है। तिष्य को सिध्य'*भी कहते थे। तिष्य और पुनवंसु (दो) का समास होने 
पर बहुवचन होना चाहिए, किन्तु उनके लिए द्विवचन ही प्रयुक्त होता था, जिससे स्पष्ट होता है: 
कि यद्यपि विशाखा, पुनवंसु आदि नक्षत्र ज्योतिष्‌ की दृष्टि से दो थे, तो भी लोग व्यवहार में उन्हे 


१. ४-३-१६। 

२. १-२-६३, पु० ५६१। 

३. ६-३-७५ काशिका। 
४. १-२-६३, पू० ५६१। 

५, ६-३-८५। 

६. १-३-४०, पृ० ६७। 

७. ३-२-२१। 

८. ३-२-३५। 

९. १-२-६३, प्‌० ५६१। 
१०. २-२-३४, पु० ३९०। 
११. ४-३-३४।. 

१२. १-२-६३, प्‌० ५६१। 

१३. १-२-६१। 

१४. १-२-६२, पु० ५६१। 

१५. १-२-६३, पू० ५६२। 
६२ 
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एक ही मानते थे।' पुष्य सामान्य नक्षत्रवाची भी माना,जाता था। भाष्यकार ने कहा है कि एक 
अर्थ रहने पर भी शब्द-भेद होने पर लिग-भेद हो जाता है; जैसे तिष्य, तारका और नक्षत्र ।* नक्षत्र 
विशेष मानकर 'आज पुष्य है, आज मघा' है: पुष्य योग जानता है, पुष्य से योजित करता" है', 
'मघाओं से योजित करता है” जैसे वाक्यों का उपयोग भाष्य में मिलता है। मघा भी कई नक्षत्रों 
का समूह था। श्रविष्ठा, फाल्गुनी, अनुराधा, हस्त, आषाढा और स्वाति का नाम-ग्रहण पाणिनि ने 
तिष्य, पुनर्वसु और विशाखा' के साथ किया है। वात्तिककार ने उसमें चित्रा, रेवती और रोहिणी 
को और सम्मिलित कर दिया: है।* इनमें तिष्य, पुष्य और सिध्य पर्याय हैं। तैत्तिरीय ब्राह्मण 
(३-१-४१) में सात कृत्तिकाओं के नाम मिलते हैं--अम्वा, दुला, नितत्नी, अग्रयन्ती, मेघयन्ती, 


बवर्यन्ती, चुयुणिका । यद्यपि बाद में उनकी संख्या छह मानी जाने लगी। फाल्गुनी को दो और . 


बहुत मानकर भी उल्लेख किया गया है। विद्याखा एक, द्वि और बहुवचन तीनों मानी जाती थी। 
अभिजित्‌ और अश्वयुज्‌ और शतभिषज्‌ का उल्लेख एक साथ एक सूत्र में मिलता है। काठकसंहिता 
में श्रवण और अश्वत्य पर्याय माने हैं। पाणिनि ने दो बार अश्वत्य का उल्लेख किया है। एक वार 
श्रवण और अद्वत्थ साथ आये हैं, जिससे प्रतीत होता है, कि वे उन्हें पर्याय नहीं मानते।* दूसरे 
स्थान पर अद्वत्थ ऋतु का सूचक है।” प्रोष्ठपदा भी दो या अधिक माने जाते थे। इसका प्रयोग 
पुल्लिंग में भी होता था।'' बैदिक नक्षत्रों का आरम्भ कृत्तिका से होता है। बाद में ४९० ई० 
के लगभग दिन-रात के तुल मान को द्योतित करने के लिए अश्विनी का स्थान प्रथम माना जाने 
लगा। पतंजलि ने नक्षत्रों के दन्द में कृतिका का ही पूर्व प्रयोग किया है। पाणिनि ने सात नक्षत्रों 
की गणना में श्रविष्ठा का उल्लेख प्रथम किया है।' वेदांग ज्योतिष की सूची भी श्रविष्ठा से प्रारम्भ 
होती है। गर्ग की दृष्टि में धामिक कार्यो में कृत्तिका और सामान्य कार्यों में श्रविष्ठा प्रथम 
है।" महाभारत वनपवं में श्रविष्ठा या धनिष्ठा से और अदवमेधपवे में श्रवण से प्रारम्भ 
« १-२-६३, पू ० ५६१। 
« ४-१-९२, पु० १०७। 
. २-३-४५, पू० ४३४। 
« ३-१-२६, पृ० ७६। 
वही । 
, ४-३-३४। 
„ ४-३-३४। पु० २३२। 
« ३-१-११६। 

९, ४-२-५ काशिका। 
१०. ४-३-४८। 
११. १-२-६०, पू० ५९०॥ 
१२, ५-४-१२०। 
१३. ४-३-३४। 
१४. ओरायन, पु० ३०। 
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माना है।' आदि पवे में भी श्रवण प्रथम है। ' यह इस बात का सूचक है कि मकर-संक्रान्ति या 
दक्षिणायन सूर्य श्रविष्ठा के प्रथम स्थान से पश्चिम की ओर चला गया था। ज्योतिष्‌ वेदांग ने उसे 
श्रवण या श्रविष्ठा में स्थिर किया था। प्राचीन ज्योतिष्‌ भी श्रवण को ही मानती थी। पाणिनि ने 
पूर्वकाल की प्राचीन मान्यता को ध्यान में रखकर श्रविष्ठा को प्रथम स्थान दिया है। राशियों 
के उदय को लग्न कहते थे, यद्यपि पाणिनि ने लग्न का प्रयोग इस अर्थ में नहीं, अपितु उक्त अर्थ 
में किया है। नक्षत्र सत्ताईस माने गये थे। सूर्य के इस ग्रहण-सम्बन्धी गमन-माग या क्रान्ति वृत्त- 
सम्बन्धी विभाजन के अनुसार वारह मासो के नाम विशेष नक्षत्र के मण्डल में चन्द्र के प्रवेश के 
अनुसार रखे गये थे।* जब पूर्ण चन्द्र चित्रा के संयोग में होता था,-तबःदिन को चेत्री पौर्णमासी 
कहते थे। १ 

संवत्सर--वषं*को समा,“ संवत्सर" और हायनः कहते थे। प्रभव, विभव आदि ६० 
संवत्सरों के पाँच वर्षो के क्रम से संवत्सर, परिवत्सर, इदावत्सर, इद्वत्सर और वत्सर ये नाम थे। 
इस प्रकार ये नाम क्रमशः पूरे वृत्त में १२ बार आवृत्त होते थे। संवत्सर में होनेवाले काम को 
संवत्सरीण या संवत्सरीय कहते थे।'. वर्ष के दो भाग किये गये थे। प्रत्येक भाग षण्मास. कहा 
जाताथा ।'”.मास-भर के बालकादि को मास्य या मासीन, दो-तीन मासवाले को द्विमास्य, त्रिमास्य, 
पड्मासवाले को षाण्मास्य, षण्मास्य या षाण्मासिक (भृत, भूत, भावी) कहते थे। वय से भिन्न 
अर्थ में षण्मासिक या षाण्मास्य (रोगादि) शब्द प्रचलित था। वर्ष के पूर्वाघं को अवरसमा 
कहते. थे। इस भाग.में चुकाया.जानेवाला ऋण आवरसमक कहलाता था । 


है 


१. वनपर्वे, २३०-१० तथा अद्वमेघपर्थ, ४४-२1 

२. आदिपर्व, ७१-३४। - 

३. जनल आफ रायल ए० सो० १९१६-१७, पु० ५७० 

४-२-३, प० १६७। 

५, ५-१-८८। 

६, ५-१-८५। 

७. ५-१-८७। 

८. ५-१-१३० तया ३--१-१४८ (जहूत्युदकमिति हायनो ्रीहिः। जहाति भावानिति 

हायनः संवत्सरः ॥--काश्षिका ) 

९. ५५१-९२। 
१०, ५-१-८१ से ८४ तक, पु० ३३९। 
११. ४-३-४९ तथा ४-३-४३। 
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अध्याय ६ 
संगीत . | | 

संगीत को परम्परा--संगीत की: परम्परा भारत में बहुत प्राचीन है। सामवेद के संगीत 
पर अब देशी-विदेशी विद्वानों द्वारा पर्याप्त प्रकाश डाला जा चुका है। भाष्यकार ने भी साम का 
उल्लेख गीति के रूप.मेंही किया है। पाठशालाओं में:माणवक! साम' गाया करते थे। यज्ञ के 
अवसर पर भी सामगान की प्रथा थी। साधारणतया साम-गान पूर्वाह्ण में होता था |` `यज्ञों 
में सामगान! का विधान है और उसके साथ वाद्य-वादन का भी। वाद्य चार प्रकार के होते थे- 
तत, घन, सुषिर और नद्ध। वीणा आदि तन्तु-वाद्य तत श्रेणी के थे । तंत्तिरीय ब्रा० ( ३-९-१४.) 
में अरवमेध में एक ब्राह्मण को दिन में वीणा बजाकर तथा रात्रि में एक क्षत्रिय को वीणा पर गाना 
होता है। ऋग्वेद ( १-८५-१०) ` में सोमपान करने के पश्चात्‌ उसके मद में मरुत्‌ लोग एक 
वाण नामक वाद्य बजाते हैं। इसमें सौ तार होते थे। तैत्ति० संहिता ' (७-५-९. में शत-तार 
वाद्य का उल्लेख है। सामवेद में अलाबुःवीणा, वक्रा वीणा; कपिशीर्षी, महावीणा और. शील- 
वीणा ये पाँच प्रकार की वीणाएँ मिलती हैं। इनमें कपिशीर्षी नाम भाष्य में भी मिलता है। 
लाट्यायन श्रौतसूत्र (४-२-८) में पिच्छौरा और काण्डवीणा नामक स्त्री-वाद्यो को अपघाटिता 
कहा है। तैत्तिरीयसंहिता के सायण भाष्य (आनन्दाश्रम प्रेस, पृ० ४७१७) में तुम्बुरु वीणा का 
उल्लेख है। घन वादों में झांझ, करताल आदि का प्रचार था । बौधायन ने अग्निष्टोम में उखल 
या उखला बजाने का विधान किया है। सुषिर वाद्यों में शंख, पावा, सनई आदि मिलते हैं। 
ऋग्वेद (१०-१३५-७) भें यम के घर में नाली नामक वेणु वाद्य वजने का उल्लेख है। 
तृणच एक अळगुजा-सदुश वाद्य था। तैत्तिरीय ब्रा०- (३-४-१४) मेंःशंख की भी चर्चा.है। नद्ध 
वाद्य वैदिक काळ से ही प्रचलित थे। ताँबे-जैसी घातु के या लकड़ी के खोखे तैयार कर चमड़े 
से मढे जाते थे। वेद में वाजपेय यज्ञ के प्रकरण में दुन्दुभि (नगाड़ा ) वाद्य का नाम मिळता है । 
तैत्तिरीय संहिता (७-५-९) में भूमिःदुन्दुभि का भी वर्णन है। आग्नीध्र मण्डप के परिचम में 
एक गड्ढा खोदकर उसपर बैल का आद्र चमं फैलाकर रखता था। उसे हिलने से रोकने के लिए 
उसके चारों ओर लकड़ी की खूँटियाँ ठोंककर कस दिया जाता था । और, इस प्रकार भूमि-दुन्दुभि 
तयार की जाती थी। इसे गौ के पुच्छाग्र से बजाते थे। संभवतः ये पुच्छाग्र बाजार में बिकते 


भी थे। भाष्य में गोपुच्छ से किसी वस्तु के क्रय करते क्रा उल्लेख मिलता है। बड़ी दुन्दुभि को 


१, ३-४-६७, पु० ३६७। 
२. पुर्वाहणगेयं सास 1--२-१-४३, १० २९५) 
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बजाने के लिए जिस बड़े गोपुच्छ की आवश्यकता होती थी, उसे परमगोपुच्छ कहते थे।' तैत्ति० 
आरण्यक (१-११-६) में पणव या मृदंग का भी उल्लेख.है। वाण नामक.वाद्य के लिए जो अलावु 
प्रयोग में लाया जाता था, वह ताँवे के रंग के वेळ की चमड़ी से मढ़ा.जाता था । इसमें दस खूँटियाँ 
होती थीं और प्रत्येक खूँटी में दस-दस तार रहते थे। शाण्डिल्य के मतःसे तीन ही खूँटियाँ 
आवश्यक थीं, जिनमें ३३, ३३ और ३४ तार छगाये जाते थे। इसे बजाने के लिए इषीका या 
` वेतस्‌ के टुकड़े का धनुषाकार अंगुलीयक वनाया जाता था। 

वैदिक काल में संगीत घामिक क्षेत्र तक सीमित रहा। धीरे-धीरे वह इस परिधि से बाहर 
निकला। गीत के साथ वाद्यों का प्रयोग और प्रचुरता. से होने. लगा । नृत्य का विकास हुआ और 
अन्त में नाट्य भी उसमें आ मिला । इस प्रकार वेदों, के समान संगीत भी चातुरवयव हो गया। 

गेय और गायक--भाष्य में संगीत के चारों अंगों का उल्लेख हैं। गाई जानेवाली 
वस्तु को गेय और गान को गीति' कहते थे। गानेवाले को गायक और गायन कहा. जाता था। 
स्त्री-गाथिकाएँ गायिका और गायनी कहलाती थीं । 

वाद्य--वाद्य संगीत के साथी थे ।- यों संगीत विना वाद्य के भी चलता था। गायक 
और गायन शब्द विना वाद्य के गानेवालों के लिए प्रयुक्त जान पडते हैं। फिर-भी, संगीत वाद्यों 
के साथ होता था । इसका प्रमाण सूत्रकार द्वारा प्रयुक्त पाणिघ और ताडघ शब्द हैं ।' ये शब्द 
गीत पर ताल देनेवालों के लिए व्यवहृत होते थे। पाणिघ हाथ से ताली वजाता था । ताडघ 
तवलची का काम करता था। वह ढोल या अन्य किसी नद्ध वाद्य पर ताल देता था।-पाणिघःमी 
इसी प्रकार के ताल और मात्राओं के सन्तुलन करनेवाले का नाम था। संभवतः, यह हाथ से ठेका 
लगाने का काम करता था । वाजसनेयी सं हिता (३०-२०) तथा त्तैत्तिरीय ब्रां० (३४-१५१) में 
पाणिघ्न शब्द आया है। पुरुषमेध में वलि दिये जानेवालों की सूची में इसका भी नाम है। वेदिक 
इण्डेक्स ( १-५१५.) में पाणिघ्न को तालियाँ बजाकर घेतों से चिड़ियाँ उड़ानेवाला व्यवित माना है। 


संगीत के मुख्य साथियों में मृदंग का स्थान था। काशिकाकार ने मृदंग को कन्याप्रिय कहा है। 


मृदंग बजानेवारे को मार्दगिक कहते थे।” मृदंग का विकास घीरे-धीरे डमरू से हुआ है। कामशास्त्र 
में वीणा के साथ इसका उल्लेख मिलता है।* प्रतिघात द्वारा बजाये जानेवाले अबतक निमित 
वाद्यों से वैज्ञानिक दृष्टि से मृदंग सर्वश्रेष्ठ है। श्री सी० बी० रमन जैसे वज्ञातिक का यह मत है।॥ 


१. ५-१-२०, पू ० ३११। 

२. ३-४-६८। 

३. ३-३-९५। 

४. ३-१-१४५६, १४७। 
° ३-२-५५। 


प्‌ र 
६. ६-२-१६ काशि०। . | हड 220... 
७ पे 


« ४-४-५५, पू० २८०। 
८. वीणाडमरुकवाद्यानि।--कामसूत्र, अधि० १, अ० ३, सु० १६। “ 
९. रसनः दि एकाउस्टिक नॉलेज ऑफ एनशियेंट हिन्दज, सेन्दूल हि० कालेज भेगे० 
बनारस, जनवरी १९२०, प० ९-१२। 
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४९४ पतंजलिकालीन भारत 


मृदंग बहुत लोकप्रिय वाद्य रहा है। महावग्ग में भी मृदंग की चर्चा है। अश्वघोष ने तो बार-बार 
मदंग के साथ संगीत का वर्णन किया है।' मृदंग से मिलते-जुलते वाद्यो में मड्डुक, पणव,' दर्दुर, 
मुरज और तूणवर का उल्लेख भाष्य में मिलता है। ये सव ढोल या मुदंग के ही विभिन्न रूप थे। 
मड्डुक और ददुं र कुड़मुड़ करनेवाले छोटे ग्राम-वाद्य थे, जो आज भी ग्रामों में देखने को मिलते हैं। 
मड्डुक ढोलकी के समान होता था। पणव उससे कुछ छोटा था। इन वाद्यो के खोल काष्ठ के 
अतिरिक्त मिट्टी के भी बनते थे। इस.प्रकार इनके निर्माण में कुलाल का भी हाथ था। विशिष्ट 
कुलाल इनके खोल बनाते थे और उनके आधार पर कुलालों के भी नाम पड़ जाते थे। दर्दुर 
का खोल वनानेवाला कुलाल दार्दुरिक कहलाता था।* इसी प्रकार मादंगिक और माणविक 
कुलाल भी होते थे। मड्डुकादि बजानेवाले कलाकारों को माड्डुकिक, पाणविक, मोरजिक, 
दार्दुरिक आदि कहते थे ।' १ 

प्रतिघात वाद्य--प्रतिघात वाद्यो में भेरी और दुन्दुभि. भी. प्रचलित थीं ।” इनका प्रयोग 
संगीत के साथ नहीं, अपितु हर्षोन्माद या आवेश उत्पन्न या प्रकट करने के लिए होता था। 
ये वत्तमान नगाड़े के पूर्व रूप थे। मन्दिरों और रास-मण्डलियों में बजनेवाले नगाड़े इसी जाति 
के होते हैं। भेरी और दुन्दुभि गूंजनेवाले वाद्य थे। इनकी ध्वनि बहुत दूर तक जाती थी। 
भाष्यकार ने कहा है कि भेरी में आघात करने के वाद कोई बीस डग चल लेता है, कोई तीस और कोई 


चालीस। तबतक भेरी का शब्द सुनाई देता रहता है। बैदिक काल में नृत्य के साथ आघाटि - 


वाद्य का प्रचलन था ।* 

` कांस्य-वाद्य--मृदंग के साथी वाद्यों में भाष्यकार ने झरझर (झाँझ) का नाम लिया है। 
इसे बजानेवाला झाझरिक कहलाता था।'° पिठर भी संगीत-वाद्य था । भाष्य में पिठर-वादन को भी 
शिल्प कहा गया है। यह संभवतः कासे की थाली या बड़ा गोलाकार थाली जैसा कांस्य-पात्र था, 
जो संगीत और नृत्य के साथ बजाय/ जाता था । आज भी ग्रामों में निम्न श्रेणी के नृत्यों और गीतों 
के साथ पिठर का प्रयोग होता है। इसे बजानेवाले पैठरिक कहलाते थे ।*' 
१. महावग्ग, १-७। 
२. बुद्धचरित, १-४५। 
३. ४-४-५६, ५५, पु० २८० तथा २-२-३४, पृ० ३८९। 
४ वहो। 
५. ४-४-३४। 
६, २-२-३४, पु० ३८९। 
७. २-२-३४, पु० ३८९। 
भेरीमाहृत्य कदिचच्चत्वारिदात्‌ 
A करिचद्वितिपदानि गच्छति कब्चित्त्रिदात्‌ च्चत्वारिशत्‌ ¬ 

९. ऋगु० १०-१४६-२ तथा अथवं० ४-३७-४। 
१०. ४-४-५६॥ 
११, ४-४-५५, पु० २८०। 
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संगीत ४२५ 
वैणु--इवास से बजनेवाले वाद्यों में वेणु प्रमुख है।' वेणु वंश (बाँस) से बनता था । 
वात्स्यायन ने इसे बड़ा मनोमोहक वाद्य कहा है।' भाष्य में वेणु के लिए मस्कर शब्द का प्रयोग 
मिलता है।' 
तन्तु-वाद्य--तन्तु-वाद्यो में वीणा प्रमुख थी।' वात्स्यायन ने वीणा और डमरुक का साथ 
बतलाया" है, किन्तु भाष्य में डमरुक का उल्लेख नहीं है। इसी प्रकार, वात्स्यायन के उदक* 
वाद्य (जलतरंग) का नाम भाष्य में नहीं मिलता । संभवतः, यह बाद का अविष्कार है । वीणा 
भारत का सर्वाधिक लोकप्रिय वाद्य रहा है। इसे काशिकाकार ने कल्याण-प्रववणा' कहा है।" 
वीणा के स्वर को निक्वण या निक्वाण कहते थे। वजानेवाले के लिए वादक शब्द का 
प्रयोग“ होता था । भाष्य में वीणावादक के लिए प्रायः परिवादक शब्द का प्रयोग किया 
गया है ।' 
वादक--वादक स्वान्तःसुखाय वजाते थे और दूसरों के द्वारा वेतनिक रूप से भी बुलाये 
जाते थे। भाष्यकार ने कहा है कि 'पारिवादक से वीणा बजवाई गई।”” इससे परिवादक का 
पर-प्रेरित होना स्पष्ट है। व्याकरण की दृष्टि से वद्‌ घातु का प्रयोग णिजर्थ (बजाना) में आत्मने- 
पद में ही होता था। इसी प्रकार नृत्‌ घातु का णिजन्त प्रयोग भी आत्मनेपद में प्रचलित था। 
वादयते और नत्तंयते क्रियाएँ केवल बजाने और नचवाने के अर्थ में व्यवहृत होती थीं।'' क्योंकि, 
बजाने और नचवानेवाला इन क्रियाओं को स्वसुखाय ही करवाता था। 
वीणा-रहित संगीत अपवीण और वीणा-सहित उपवीण कहा जाता था 1" 
वादन-शिल्प--भाष्यकार ने वादन-क्रला की गणना संगीत के ही अंतर्गत की है। 
उन्होंगे मृदंग आदि के निर्माता और वादक दोनों को शिल्पी कहा है। इस विषय पर चर्चा करते 
हुए उन्होंने कहा है कि यदि मृदंग को शिल्प माना जाय, तो कुलाल भी शिल्पी कहलायेगा और 
उसे ही मार्दगिक कहा जायगा; क्योंकि वही मृदंग का निर्माण करता है। इसलिए, उन्होंने शिल्प 
के समान शिल्प' इस अथं में शिल्प शब्द का प्रयोग मानकर वादक को भी शिल्पी स्वीकार किया है । 


१. ६-१-२१५, पू० २३९। 

२. कामसूत्र, अधि० ७, अ० २, सु० ४३। 
३. ६-१-१५४, पू० १९३। 

४. १-१-५७, पू० ३६६। 

५. काससूत्र, अधि० १, अ० ३, सु० १६। 
६. 


वही। 
७. ३-३-६५ काशि० तथा १-१-५७, पू० ३६६। 
८. वही। 
९. अवीवदद्‌ चोणां परिवादकेन (वादितवन्तं प्रयोजितवान्‌) ।--१-१-५७, प° ३६६॥ 
१०. चहो। 0 


११. १-३-८९ काशिका। 
१२, ६-२-१८७॥ 
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४९६ पर्तजलिकालीन भारतं 
जिस प्रकार मृदंग आदि बनाना शिल्प है, उसी प्रकार उन्हें बजाना भी शिल्प है। यह कहकर भाष्य- 
कार ने यह व्यक्त करना चाहा है कि जिस प्रकार वाद्य कुलाल की जीविका के साधन हुँ, उसी 
प्रकार उनका वादन वादक की जीविका का साधन है। 3 

तुर्यादि वाद्य-वृन्द--वादन-शिल्प का प्रयोग सामूहिक रूप में भी होता था। इसे तूर्य 
कहते थे।' तूयं अनेक वाद्यों का समाहार था। पाणिनि ने तूर्यागो के द्वन्द्व के लिए एकवचन 
का विधान किया है, वाद्य भले ही अनेक हों । उन्होंने तूर्यांगों के साथ प्राप्यंगों और सेनांगों के 
इन्द्र के लिए भी एकवचन का निर्देश किया है। जो वैज्ञानिक दृष्टि से सर्वथा उचित है। 
प्राणी के विभिन्न अंग पृथक्‌ रहकर भी एक अवयवी के अधीन एक वनकर काम करते हैं। सेना 
के अंगों की भी यही स्थिति होती है। वे पृथक्‌ होकर भी एक होते हैं। इसी प्रकार, तूर्याग पृथक्‌- 
पृथक्‌ ध्वनि उत्पन्न करते हुए भी परस्पर समन्वित एक स्वर, एक ताल के द्वारा संयुक्त प्रभाव 
की सृष्टि करते हैं। पृथक्‌ दिखाई देने पर भी तूयं में वे एक हो जाते हैं। अतः, उनके लिए एक- 
वचन का प्रयोग उचित ही है। काशिका ने तूर्थागों के उदाहरणों में 'मार्दङ्गिकपाणविकम्‌' और 
'वीणावादकपरिवादकम्‌' का उल्लेख किया है। भाष्यकार ने वीणावादक को परिवादक कहा है, 
जैसा कि पीछे वतलाया जा चुका है। यदि यह मान लिया जाय, तो काशिका का उक्त उदाहरण 
असंगत ठहरता है। पर, ऐसा नहीं है। वीणा का ही एक भेद विपंची भी था। इसमें पाँच स्वरों 
की प्रधानता थी । विपंची का दूसरा नाम परिवादिनी था और इसका वादक परिवादक कहलाता 
था। काशिका के उदाहरण में वीणा और विपंचीं के भेद की ओर संकेत है। भाष्यकार ने इस 
सूक्ष्म अन्तर पर ध्यान न देकर दोनों के वादकों के लिए केवल एक सामान्य शब्द-परिवादक का ही 
प्रयोग कर दिया है। काशिकाकार ने अपने उदाहरणों में एक ही प्रकार के वाद्यों का समाहार 
दिखलाया है। उसमें मादैगिक और पांणविक साथ-साथ हैं तथा वीणावादक और परि- 
वादक। इससे इस सन्देह को स्थान मिलता है कि कहीं एक ही कोटि के वाद्यों का सामूहिक 
वादन तो तूर्यं नहीं कहलाता था। तूर्यं एक स्वतन्त्र वाद्य भी था, जो एक और ऊंची तान से देर 
तक वजाया जाता था। आधुनिक तुरही इसी का अपभ्रंश रूप जान पड़ता है। 

ग्राम--पतंजलि ने ग्रामों की भी चर्चा की है। उनका “अगायि भवता ग्रामः उदाहरण 
संगीत के विकास पर प्रकाश डालता है।' इससे यही पता चलता है कि इस काल कें गायकों को 
स्वर, आरोह, अवरोह, श्रुति, मूच्छंना, ग्राम आदि की शास्त्रीय जानकारी थी। ग्राम स्वरों के 
सन्दोह को कहते हैं। रत्नाकर में कहा है कि जिस प्रकार सारे कुटुम्बी मिलकर परिबार बनाते हैं 
उसी प्रकार स्वरों का सन्दोह ग्राम कहा जाता है। ग्राम तीन हैं--घड्ज ग्राम, मध्यम ग्राम और 


१. कि यस्य मुदङ्गः शिल्प स भार्दङ्गिकः? किञ्चातः? कुम्भकारे प्राप्नोति। एव 
तह युत्तरपदलोपो द्रष्टव्यः। शिल्पमिव शिल्पम्‌। मदङ्गे वादनं शिल्पमस्य भार्दद्भिकः पेठ रिक” 
सौरजिकः, पाणविकः ।--४-४-५५, पु० २८०। 

२. २-४-२, पू० ४६२ तथा वही, काशि०। 
३. १-१-६३, पू० ४१६। 
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संगीत __ ४९७ 
गान्धार ग्राम ।* निश्चित है कि यदि भाष्यकार को ग्रामो की जानकारी थी, तो संगीत के अन्य 
अंगों से भी परिचय रहा होगा । यह निष्कर्ष हमें इस परिणाम पर पहुँचने को बाध्य करता है 
कि भाष्यकार के समय में संगीत-शास्त्र के ग्रन्थों का प्रणयन हो चुका था और अनेक तान्त्रिक ३ 
शब्द प्रचलित हो चुके थे, जो आज भी उन्हीं अथो में प्रचलित हैं। 

संगीत-गोष्ठी--संगीत का इतना प्रचलन होने के वाद यह स्वाभाविक था कि समय-समय 
पर सार्वजनिक या निजी संगीत-गोष्ठियाँ होतीं । ये गोष्ठियाँ प्रमद या संमद कही जाती थीं।* 
प्रमद या संमद प्रायः सार्वजनिक स्थानों, जैसे देवालयों के प्रांगण आदि में होते थे। इनमें सारी 
रात नृत्य और गीत होते थे । प्रमद या संमद की यह प्रथा.रतजगों के रूप में अभी तक वत्तंमान है । 
ये रतजगे पारिवारिक आनन्द-प्रसंगों पर भी होते हैं और धार्मिक पर्वों पर भी। 


१. यथा कुटुस्बिनः स्कप्येकीभूता भंवन्तिहि। | 
तथा स्वराणां सन्दोहो ग्रास इत्यमिधीयते ॥ 2 पक मने सा 
षड्जग्रामो भवेदादौ. मध्यमग्राम एव च। द्‌ 
| गान्धारप्राम इत्येतद्‌ ग्रासत्रयमुदाहृतम्‌॥--रत्नाकर | 
| २. ३-३-६८। 
६३ 


अध्याँय ७ 
_ नाटय-नृत्य 


नटों का आस्नाय--नटों के घर्म या आम्नाय को नाट्य कहते हैं। पाणिनि ने छन्दोग, 
औक्यिक, याज्ञिक और बह वृच के साथ नट का उल्लेख किया है।' इन सबके अपने आम्नाय या 
कुल-ग्रन्थ थे। उदाहरणार्थ, छन्दोगों का आम्नाय छान्दोग्य कहलाता था ओर बह वृचा का 
वाह वृच्य । इसी प्रकार, नटों का आम्नाय नाट्य था। पाणिनि का उल्लेख इस बात का प्रमाण है 
कि ईसा-पूर्व ७०० से पहले भारत में न केवल नाट्य-कला का प्रचार था, अपितु उसका वैज्ञानिक 
अध्ययन भी प्रचलित हो चुका था और तदर्थं ग्रन्थ लिखे जा चुके थे। इन ग्रन्थों में दो के प्रणेताओं 
के नाम हमें विदित हैं। इनमें कृशाइव सर्वाधिक प्राचीन जान पडते हैं। इनका नटसूत्र नट- 
समाज में विशेष आदृत था और उसके अनुयायी 'कृशादिवन्‌ कहे जाते थे। यह शब्द केवल 
नटों और नाट्यसूत्र के सम्बन्ध में व्यवहृत होता था। क्ृशाइव-सम्बन्धी अन्य वातों को कार्शाइव 
कहते थे। कृशाइव के अनुयायी होने के कारण नटों का सामान्य नाम ही कृशाइवी पड़ गया था। 
इसी के साथ या इसके कुछ पश्चात्‌ एक दूसरे नटसूत्र का प्रणयन हुआ। इसके प्रणेता शिलालि 
थे। शिलारि के अनुयायी शैलालिन्‌ या शैलाल कहे जाते थे। धीरे-धीरे शिलालि का सम्प्रदाय 
अधिक सम्मान पा गया और उनके अनुयायिथों की संख्या कार्शाइवों से अधिक हो गई। भरतं 
के नाट्यशास्त्र के समय तक आते-आते कृशाइव-शाखा विलुप्तप्राय हो गई | इसीलिए, नाट्यशास्त्र 
सें नटों के लिए शेलालक शब्द का व्यवहार मिलता है, कृशाश्‍्विन्‌ का नहीं। पतंजलि ने भी 
प्रत्यक्ष रूप से शेलालों का ही उल्लेख किया है। 

नाट्यसुत्र- नाटयसूत्रौं की प्रतिष्ठा वैदिक चरण के रूप में हुई थी। शिलालि कें नट” 
सूत्रों का निर्माण क्रग्वेद-शाखा के अन्तर्गत हुआ था। शिलालि शैलाल ब्राह्मण के भी कच्चा 
बतलाये गये हैं।' इसी कारण नटसूत्रों को छान्दसत्व' प्राप्त हुआ। 

नट- अभिनेता के लिए नट शब्द प्रचलित था। अभिनेत्रियां नटी कहलाती थीं। 
उनकी सन्तान को 'नाटेर' कहते थे ।' इससे स्पष्ट है कि नटों की पृथक्‌ श्रेणी बन गई थी। 
नटियाँ नटों की ही पत्नियाँ होती थीं । पतंजलि के समय तक नत्तेकियों और नटियों का अन्तर स्पष्ट 


१. ४-३-१२९, चरणादर्माम्नाययोस्तत्साहचर्यान्नदशब्दादपि धर्माम्नाययोरेव भवति. 


नटानां घमं आम्नायो वा नाट्यम्‌ (काशिका) । 
२. ४-३-१११। 


गुणकल्पनया च भिकुनटसूनत्रयोइछन्वस्त्वम्‌ ।--४-३-११० काशिका। 
४. ४-१-११४, पू० १३८। 
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हो चुका था, किन्तु नटियो की प्रतिष्ठा समाज में कम हो गई थी । अभिनय का स्तर भी गिर रहा 
था। कोई भी दर्शक नटियों से प्रेमालाप कर सकता था। भाष्यकार ने कहा है कि व्यंजन नटों 
की भार्याओ के समान होते हैं। जिस प्रकार नटो की पत्नियों के रंग-स्थल में जाने पर लोग 
उनसे पूछते हैं तुम किसकी हो, किसकी हो', तो वे हर पूछनेवाले से.यही कह देती है तुम्हारी हूँ, 
तुम्हारी हूँ।' उसी प्रकार व्यंजन भी, जिस स्वर के कार्य के लिए कहा जाता है, उसी के बन जाते 
हैं।' कामसूत्र में नटी के लिए ईक्षणिका शब्द का भी प्रयोग मिलता है। 

नट और शान्तरस--नट को रस का अनुभव होता है या नहीं, इस विषय को लेकर 
परवर्ती आचार्यो ने काफी ऊहापोह किया है । कुछ आचार्य नाट्य में आठ ही रस स्वीकार करते थे। 
बे शान्त रस को इसलिए नाट्य-वाह्य मानते थे कि उनकी दृष्टि में शान्त बहुत श्रमसाध्य था और 
नट के लिए यह श्रम उठा सकना असम्भव था। भरत ने अपने पूवंवर्ती आचार्यों के इस मत का 
उल्लेख नाट्यशास्त्र में किया है।' यदि भरत के इस कथन को पतंजलि के उपयुक्त उद्धरण के सन्दर्भ 
में देखा जाता, तो नटों के प्रति आचार्यों की हीनत्व-घारणा का कारण स्पष्ट हो जाता है। फिर 
भी, भाष्यकार ने नट को “रंसिक' कहा है।' वाल्मीकि के आश्रम में प्रयुक्त होनेवाला नाट्य आगे 
चलकर इसीलिए श्रमणों और परिब्राजकों के लिए वर्जित मान लिया गया। 

संगीत भी नाट्य का एक अंग था। प्रसंगानुसार नाट्य के बीच में संगीत का भी प्रयोग 
होता था। इसलिए, नट संगीत का भी अभ्यास करते थे । वे बड़े-बड़े बाल रखते थे। संभव है, 
महात्माओं, साधुओं आदि की भूमिका के लिए कुछ नट दाढी-मूँछ भी रखते हों।' ` ' 

अकुंस--कभी-क भी स्त्री-पात्रों की कमी पड़ जाती थी, तो पुरुष ही स्त्री का भी अभिनय 
कर लेते थे। स्त्रियाँ पुरुषों की भूमिका ग्रहण करती थीं या नहीं, इसका कोई संकेत भाष्य में 
नहीं मिलता। स्त्री की भूमिका ग्रहण करनेवाले नट “भ्रृकुस' कहलाते थे। ये लोग नारी का 
रूप ग्रहण करने के लिए कृत्रिम केश और स्तन बनाते.थे। पतंजलि ने लिंगभेद पर विचार करते 
हुए शंका उपस्थित की है कि यदि स्तनकेशवती नारी, दाढी-मूँछवाले छोमश को पुरुष और 
इन दोनों के चिल्लो से रहित व्यक्ति को नपुंसक मान लिया* जाय, तो भ्रूकुस को भी स्त्री मानना 
पड़ेगा; क्योंकि स्तन और केश तो उसके भी होते हैं। और, भ्रूकुंस को स्त्रीलिंग मानने से :उसके 


` १. व्यञ्जनानि पुनर्नेटमार्घावद्‌ भवन्ति। तद्यया--नटानां स्त्रयो : रङ्कङ्भता यो यः 
पुच्छति कस्य यूयं कस्य यूयमिति तं तं तव तवेत्याहुः।--६-१-२, पु० १३। 
२. शान्तस्य श्रमसाध्यत्वान्नटं च तदसम्भवात्‌ ' 
अष्टावेव रसां नाट्य इति केचिद चूचुदन्‌ ॥--नाद्यदास्त्र 
३. ५-२-९५, पु० ४११। 
४. ' अगासी छट: (--२-४-७७, पु०: ५०८1: 
५. सर्वेकेशी नटः।--२-१-६९, पू० ३२३। ` 
६. स्तनकेशवती नारी लोमशः पुरुषः पुमान्‌। , 
उभयोरन्तरं यतु तदभावे त्तपुंसकस्‌ ॥--वही, पू० १६। 
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आगे स्त्रीत्ववोधक टापू प्रत्यय होने लगेगा । इसलिए, पुल्लिंगादि की यह परिभाषा दूषित है।' 
भाष्यकार का उक्त कथन पुरुषों द्वारा स्त्री-पात्रों का अभिनय किये जाने की ओर ही संकेत 
करता है, स्त्रियों द्वारा पुरुषों की भूमिका ग्रहण किये जाने की ओर नहीं । 

` आरम्भक और ग्रन्थिक--नट जिस स्थान पर अभिनय करते थे, वह स्थान रंगस्थल 
कहलाता था। संक्षेप में उसे रंग कहते थे। रास-मण्डलियों ने आज भी इस शब्द को जीवित 
रखा है, यद्यपि अर्थ में थोड़ा-सा अन्तर हो गया है। ये रंगशालाएँ सार्वजनिक सभा या प्रवचन 
के भी काम आती थीं। इनमें एक वेदी तथा श्रोताओं के बैठने का स्थान होता था। नट 
और ग्रन्थिक वेदी पर अभिनय और प्रवचन करते थे। भाष्यकार ने श्रोताओं या दशकों के लिए, 
जो नाट्यःप्रयोग के प्रेरक होते थे और जिनके पहुँचने पर प्रवचन या अभिनय प्रारम्भ किया 
जाता था, 'आरम्भक” शब्द का प्रयोग किया है। अभिनय के साथ एक व्यक्ति कथा-प्रसंगों को 
जोड़ता जाता था। जहाँ कथावस्तु संवादों द्वारा सुरिलिष्ट नहीं हो पाती थी, वहाँ एक व्यक्ति 
“वाचक? के रूप में पुस्तक से आवश्यक अंश पढ़ देता था। इस व्यक्ति को ग्रन्थिक कहते थे! 
वस्तुतः ग्रन्थि (कालग्रन्थि) ये सम्वद्ध होने के कारण ही ये लोग ग्रन्थिक कहे जाते थे। 
नट और ग्रन्थिक दोनों पृथक्‌ व्यवसायों के व्यक्ति होते थे। नाटक में कथापाठ करनेवालों 
को ग्रन्थिक नहीं कहते थे। नट कभी-कभी अकेला ही अभिनय के साथ संगीत-रूपक उपस्थित 
करता था। “नट को सुनता है, ग्रन्थिक को सुनता है', ये उल्लेख इस बात के प्रमाण हैं। ग्रन्थिक 
शब्द ग्रन्थि से बना है! कुछ विद्वानों ने ग्रन्थ से इसका सम्वन्ध जोड़कर भ्रान्ति की है। भाष्य ने 
नट और ग्रन्थिक के संगीत या प्रवचन सुनने तथा गुरुमुख से पाठ सुनने में भेद किया है। 
प्रथम यदा-कदा और द्वितीय नियमपूवं क होता है, जिसके लिए भाष्यकार ने उपयोग शब्द का 
व्यवहार किया है। उपयोग (नियमपूवंक) की स्थिति में 'आचायं से पढ़ता है, आचार्य से सुनता हैं. 
एसे वाक्यों का प्रयोग होता था और नट या ग्रन्थिक से यदा-कदा सुनने के लिए 'नट को 
सुनता है, ग्रन्थिक को सुनता है।' ये वाक्य प्रयुक्त होते थे। डॉ० वा० श० अग्नवालने . 


'आरम्भक' का अर्थ समझने में शान्ति की है। फलतः, उस सम्पूर्ण प्रसंग से निकाले हुए उनके 
निष्कर्ष श्रान्त हो गये हैं।' 


१. लिङ्गात्‌ स्त्रोपुंसयोरज्ञाने सति भ्रूकुंसे टाप्प्राप्पोति। यद्धि लोके दृष्ट्वेतदवसीण्ते 
इयं स्त्रीत्यस्ति तद्‌ भ्रूकुंसे।--४-१-३, पु० १७। 

२. नटस्य शृणोति, प्रन्थिकस्य भ्ुणोति। उपयोग इत्युच्यमानेऽप्यत्र प्राप्नोति। एषोऽपि 
ह्य.पयोगः। आतइचोपयोगो यदारम्भका रङ्गं गच्छन्ति नटस्य श्रोष्यामो ग्रन्थिकस्य ओष्यामं 
इति। एवं तहा,पयोग इत्युच्यते सर्वश्चोपयोगस्तत्र प्रकर्षगतिविज्ञास्यते। साधीयो य उपयोग 
इति। कश्च साधीयः ? यो ग्रभ्थार्थयोः। अथवोपयोगः को भवितुमरहंति। यो नियमपूर्वंकः तद्यथा | 


उपयुक्तता माणवका इत्युच्यन्ते य एते नियमपुर्वकमधीतवन्तो भवन्ति (--१-४-२९, ५° 
१६५। 


३. इण्डिया एज नोन दु पाणिनि, पृ० ३३९ 
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शोभनिक--नट और ग्रन्थिक के साथ भाष्यकार ने शोभनिक का भी उल्लेख किया 
है।' शोभनिक नट को ही कहते थे। हो सकता है, पात्रानुकूल वेशभूषा धारण किये मुखानु- 
लेपन-यूक्त नट को शोभनिक कहते हों। ९ पात्र रावण या कंस का अभिनय करते समय मुँह पर 
एक अनुलेप करते थे और रामादि के पक्ष का अभिनय करते समय दूसरा। पात्रानुकूल वेश- 
प्रसाधन नाट्य के व्यापक प्रचार और पुरातन परम्परा का परिचायक है। 

रंगमंच--भाष्यकार ने कंसवघ और बलिबन्ध नाटकों की चर्चा की है। ये दोनों 
मंच पर खेले जाते थे। रंगमंच पतंजलि के समय में खूब विकसित हो चुके थे। यह तो नहीं 
कहा जा सकता कि यह विकास किस सीमा तक पहुँच गया था, पर इतना अवश्य है कि मंच युद्ध, 
वघ आदि के बड़े दृश्यों को प्रदर्शित करने के लिए पर्याप्त होता था। अतीत की घटनाओं का 
वर्णन करने में वत्त मान काल के प्रयोग पर टीका करते हुए भाष्यकार ने प्रश्‍न किया है कि कंस 
को मरवाता है या बलि को बँववाता है' जैसे प्रसंगों में, जहाँ घटना को घटित हुए पर्याप्त समय 
वीत चुका है, वत्तंमान काल का प्रयोग कहाँतक उपयुवत है? इस प्रश्न का उत्तर देते हुए 
उन्होंने कहा है, 'नट लोग प्रत्यक्ष ही कंस को मरवाते हैं या वलि को बंघवाते हैं।' चित्रों में 
भी प्रहारार्थ उठाये हुए हाथ और कंस-कर्षण आदि क्रियाएँ रहती हैं। उनके लिए भी वत्तमान 
काल का प्रयोग उचित है। रहे ग्रन्थिक लोग, वे भी प्रारम्भ से मृत्यु तक उनकी ऋद्धि 
का वर्णन करते हुए बुद्धि में उन विषयों को प्रकाशित करते हैं। श्रोता छोग मन में उन विषयों 
की कल्पना करते जाते हैं। उनके मन घटनाओं के साथ तदाकार बनते जाते हैं। इसीलिए, 
दर्शक या श्रोता भिन्न-भिन्न मत के भी दिखाई पड़ते हैं। कोई कंसपक्षीय होता है और कोई 
कृष्णपक्षीय। वे अपने प्रिय पात्र की विजय देखकर प्रसन्न होते हैं और पराजय देखकर दुःखी। 
कभी उनका मुँह छाल होता है और कभी स्याह पड़ जाता है। इसीलिए, मानसिक कल्पना के 
आधार पर अतीत की घटनाओं के लिए तीनों कालों का प्रयोग देखा जाता है। उदाहरणार्थ, 
'चले कथा सुनने--आज कंस मारा जा रहा है या कंस मारा जायगा।' अथवा अब जाकर क्या 
करेंगे, कंस तो मर ही गया! वाक्य प्रतिदिन व्यवहार में आते हैँ। 


१. ये तावदेते शोभनिका नामैते प्रत्यक्षकंसं घातयन्ति ।--३-१-२६, पू० ७८। 

२. वही। 

३. इह तु कथं वत्तंत्तानकालता कंसं घातयति बलि बन्धयतीति चिरहते कंसे चिरबद्धे च 
बलौ ।--३-१-२६, पु० ७८। 

४. ये तावदेते शोभनिका नामैते प्रत्यक्षं कंसं घातयन्ति प्रत्यक्षं च बलि बन्घयन्ति। 
चित्रेषु कयम्‌ ? चित्रेथ्वप्युद्गूर्णा निपतिताश्च प्रहारा दृश्यन्ते कंसकर्षण्यशच। प्रन्थिकेषु कथं 
यत्र शब्दगड्मात्रं लक्ष्यते ? तेऽपि हि तेबामुत्पत्तिप्रभुत्याविनाशाद्‌ ऋद्धीर्व्याचक्षाणाः सतो बुद्धि 
विषयान्‌ प्रकाशयन्ति। आतइच सतो व्यामिश्रा हि दुइयन्ते । केचित्केसअक्ता भवन्ति केचिद्वसु- 
देवभक्ताः। वर्णान्यत्वं खल्वपि पुष्यन्ति। केचिद्‌ रक्तमुखा भवन्ति केचित्‌ कालमुलाः। त्रेकाल्यं 
खल्वपि लोके लक्ष्यते। गच्छ ह्येते कंसः गच्छ घानिष्यते कंसः। कि गतेन हते कंस इति! 
३-१-२६, पु० ७८, ७९। ; 


८८७. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri. : र 2 ४ ८ 


५०२ पतंजलिकालोन भारत 


` कथा-प्रवचन --पर्युक्त उद्धरण इस बात के स्पष्ट प्रमाण है कि नाट्य के साथ ही 
कथा-वाचन की कला भी खूब उन्नत हो चुकी थी। लोग रात-रात भर ये कथाएँ सुनते रहते 
थे। हमारे पास इस बात के प्रमाण हैं कि नाटकों की कथावस्तु के मुख्य आधार रामायण महा- 
भारत तथा प्राचीन पौराणिक आख्यान थे। कथावाचक भी इन्हीं आख्यानो को स्वर के उतार- 
चढ़ाव तथा विभिन्न भाव-भंगियों-सहित सुनाया करते थे। भावाभिव्यवित के मुख्य सहायक 
होते थे --मुखमुद्रा और हस्तादिचालन। वत्तंमान “भरतनाट्यम्‌' के समान संगीत और संवादों 
के साथ पृथक्‌ स्वतन्त्र अभिनय भी घीरे-घीरे प्रचलित हो गया। पर, पतंजलि के समय में 
आश्यान-वाचन और अभिनय-कला दोनों स्वतन्त्र रूप से अलग प्रचलित और उन्नत हो चुके थे।' 
ये मनोरंजन के प्रमुख साधन थे। इनमें नटों की एक स्वतन्त्र जाति या श्रेणी वन चुकी थी। 
नटो के लिए 'शोभनक' शब्द का प्रयोग केवल पतंजलि ने ही किया है। 
नाट्यालेखन--उपर्युक्त उद्धरण रंगमंच के अतिरिवत नाटक में व्यवहूत होनेवाले पदों 
के विषय में भी जानकारी प्रस्तुत करता है। नाट्यशाला में भित्तियों पर तथा रंगमंच में पर्दो 
पर आलेखन करने की प्रथा थी। जो नाटक दिखाये जाते थे, उन्हीं के महत्त्वपूर्ण अंश पदों पर 
चित्रित किये जाते थे। ये पदें कपड़े के ही रहते होंगे । इससे जहाँ एक ओर जवनिका के प्रयोग 
पर प्रकाश पड़ता है, वहाँ दूसरी ओर चित्रकला के विषय में भी जानकारी प्राप्त होती है। 
भित्ति-आलेखन की प्रथा भारत में यों भी वहुत पुरानी है। प्राचीन साहित्य में भी भित्तियों पर 
महत्त्वपूर्ण जीवन-गाथाए चित्रित करने के अनेक उल्लेख मिलते हैं। । 
नान्दी--नाटक के अंगों में नान्दी का भी उल्लेख मिलता है। नान्दी गानेवाला नान्दि- 
कार कहा जाता था ।' 


नत्य 


नृत्य का अथं-भाष्य में संगीत और वाद्य के साथ नृत्य के विषय में भी कुछ संकेत 
मिलते हैँ।' नृत्य वाद्य के समान शिल्प नहीं था। उसकी गणना संगीत के समान कलाओं में 
होती थी। कला शब्द का प्रयोग पतंजलि ने स्त्री के सम्वन्ध में ही किया है।“ हो सकता है, 
इस युग में कला स्त्रियों की वस्तु समझी जाती हो। नृत्य शब्द नृत्‌ धातु से बना है, जिसका 
अर्थ है गात्रविक्षेप। इसलिए, मानव के समान पशु-पक्षियों के नर्तन के लिए भी इस शब्द का 
प्रयोग होता रहा है। भाष्यकार ने वार-त्रार मयूर के नृत्य का उल्लेख किया है और कहा है 


९. चित्रेषु कथम्‌ ? चित्रेव्वप्पुद्गूर्णनिपतिताइच प्रहारा दश्यन्ते कंसकर्वष्यद्च ग्रन्यिकेष 
कथं यत्र शब्दगड्मात्रंलक्ष्यते ? तेऽपि हि तेषामुत्पत्तिप्रभत्यायिनाज्ञाद ऋद्धीव्याचक्षाणाः सतं( 
बुद्धिविषयान्‌ प्रकाशयन्ति।--३-१-२६, पु० ७८-७९॥ प 

२५ ३-२-२१। 
३. १-३-८। 
४. मातुवदस्या; कलाः सन्ति, न सन्तीति --७-१-७४, पु० ७०। . 
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नाटय-नत्य ५०३ 
कि वह प्रिया को लक्ष्य कर नाचता है।* नृत्य हर्षातिरेक की प्रतिक्रिया है। पतजलि ने नृत्य 
में पुरुषों के भी भाग लेने का उल्लेख किया है। 

नत्तंकी--नाचनेवाले को नत्तेक और नत्तंकी कहते थे। नेपुण्य के अनुसार इनको 
श्रेणियाँ होती थीं। इसीलिए नत्तेकिका, नत्तेकितरा और नत्तेकितमा शब्दो का प्रयोग उनके 
छिए मिलता है।* नृत्यक्रिया के लिए “नृत्यति” का प्रयोग होता था, किन्तु प्रेरणार्थक नृत्‌ घातु 
सदा आत्मनेपद में प्रयुक्त होती थी । 
| अप्सरा और गणिका--गीत-नृत्य में निपुण नारियों का एक वे था। वे नारियाँ अप्सरा 
कही जाती थीं। नाट्यशास्त्र में भी नाट्य को सफलता के लिए. व्रह्मा द्वारा अप्सराओं के भेजे 
जाने का उल्लेख है। कँशिकी वृत्ति का प्रयोग उन्हीं पर निर्भर था। महाभाष्य के अनुसार 
उर्वशी इस कलाकार-वगं में सर्वाधिक सुन्दरी थी ।' घीरे-धीरे अप्सराओं की स्वतन्त्र श्रेणी बन 
गई और वे सारे समाज की वस्तु मानी जाने लगीं। जब नगरों का विकास हुआ और जब गणों 
का संगठन हुआ, तव नत्तंकी सारे गण की सम्मिलित संपत्ति समझी जाने रूगी। ये गण या 
तो नागरक जन-समवाय के रूप में थे या राजनीतिक संस्था के रूप में। गण की सम्पत्ति होने 
के कारण नत्तंकी गणिका कही जाने लगी। लिच्छिवि-गण की आम्रपाली या अम्बपाली नामक 
गणिका सुप्रसिद्ध ही है। उसकी कला का रसास्वादन करने का अधिकार सम्पूर्ण गण को था। 
ईसा-सन्‌ के प्रारम्भ में गणिकाओं का बड़ा सम्मान था। वह सुशिक्षित और संस्कृत नारी का 
प्रतीक थी। यद्यपि मनु ने गण और गणिका दोनों का भोजन ब्राह्मण के लिए त्याज्य बतलाया है, 
फिर भी समाज और राज्य उसे विशेष आदर की दृष्टि से देखता था। गणिका-पद संस्थावत्‌ था 
और विचक्षण कलावती ही 'गणिका”सम्बोधन की अधिकारिणी बन पाती थी। वात्स्यायन 
के अनुसार 'शास्त्र-प्रहत-ुद्धि' तथा दोनों (काम और कमें) प्रकार की चौंसठ कलाओं में निपुणं 
गणिका ही जनसभा में सम्मान पाने की अधिकारिणी हो सकती थी।* (ललितविस्तर में 
शुद्धोदन द्वारा अपने पुत्र सिद्धार्थे के लिए ऐसी पत्नी खोजे जाने की चर्चा है, जो गणिका-सी 
शास्त्रज्ञ और कलामयी हो।)° भरत ने गणिकाओं को अत्यन्त सम्मान्य माना है और उनके 
लिए उच्च योग्यताएं निर्धारित की हैं।“ उन्होंने नाटकों में अन्य नारी-पात्रों को प्राकृत बोल्ने 
की आज्ञा दी है, किन्छु गणिका को संस्कृत में सम्भाषण करने की अनुमति प्रदान की है।* 


१. २-३-६७, पृ० ४५३ तथा प्रियां मयूरः प्रतिनत्तेतोति ।--७-३-८७, पु० २१२। 
२. यहृत्त्व नरवर ननृतीषि हृष्टः।--वही। 

३. ६-३-४२, पु० ३२९। 

४. १-३-८९। 

५. अर्वेशी चै रूपिण्यप्सरसास्‌ ।--५-९-९५, पूट ४११। 
६. कामसूत्र, अधि० १, अ० ३, सू० २०-२१। 

७. ललितविस्तर, १२-१३९। 

८. नाट्यशास्त्र, २४-१०९ से ११३। 

९, बही, १७-३७, ३८। 
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५०४ पर्तजलिकालीन भारते 

महावग्ग में वैशाली की गणिका अम्बपाली के वैभव और प्रतिष्ठा न प्रभावशाली नर वर्णन है।' 
उसकी सामाजिक स्थिति का अनुमान साधारण सामाजिक अपराधियों एवं नपुंसकों को संघ से 
बहिष्कृत मानने वाळे भगवान्‌ वुद्ध द्वारा उसके स्वीकार से लगाया जा सकता है। पतंजलि के 
समय में गणिका-संस्था प्रभावशालिनी थी और उनकी संख्या इतनी थी कि उनका संघ वन सके। 
गणिकाओं के संघ के लिए एक स्वतन्त्र शब्द गाणिक्य' प्रचलित हो गया था।` गणिकाओ की 
यह उन्नति पाणिनि के बाद और पतंजलि-युग के कुछ पूर्व हुई जान पड़ती है; क्योंकि न तो 


` पाणिनि और न कात्यायन ने ही इस शब्द से अभिज्ञता प्रकट की है। पतंजलि को एतदर्थ पृथक्‌ ` 


वात्तिक का निर्माण करना पड़ा है। 


१. सहावग्ग, ६-३० तथा ८-१। 
. २. गणिकायाश्चेति वक्तव्यम्‌ ४-२-४०, पृ० १७९ । 
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अध्याय ८ 
देवता 


इन्द्र--महाभाष्यकालीन संस्कृति के यज्ञ-प्रधान होने के कारण उसमें उत्तर वैदिककालीन 
देवताओं का अनेक बार उल्लेख हुआ है। वैदिक साहित्य के समान ही महाभाष्य में भी इन्द्र और 
अग्नि का प्राधान्य है । इन्द्र के सभी प्रसिद्ध नाम जैसे शक्र, पुरुहूत, वृत्रहन्‌,' मघवन्‌,' हरिवन्‌,' 
पुरन्दर" और महेन्द्र" भाष्य में मिलते हैं। इनमें कहीं यज्ञाथं इन्द्र का आवाहन है' और उससे 
- मयूररोमा अमन्द्र अश्वो पर बैठकर आने की प्रार्थना की गई है" (यह वाक्य ऋग्वेद ३-४५-१ से 
उद्धृत है) । कहीं उसे दी जानेवाली बलि या हवि के प्रसंग मे, जिसका नाम उसी के आधार पर 
रखा जाता था, उसकी चर्चा हुई है। उदाहरणार्थ, एन्द्र हवि या माहेन्द्र, महेन्द्रिय या महेन्द्रीय 
हवि उसका स्मरण कराती है। पुर का विदारण करने के कारण इन्द्र का नाम पुरन्दर बतलाया 
गया है।' एक स्थान पर उसे वृत्रहा का आचरण करनेवाला कहा गया है।” भाष्य में एक छोटा- 
सा उपाख्यान भी आया है कि इन्द्र ने प्रसन्न होकर एक वृद्ध कुमारी से वर माँगने के लिए 
कहा । सो उसने वर माँगा कि मेरे पुत्र काँसे के कटोरे में खूब घी-दूध-मिला भात खायं। 
किन्तु उसके पति ही नहीं था, पुत्र कहाँ से होते? न गायें थी और न घान्य। फिर, उसने एक 
ही वाक्य से पति, पुत्र, गायें, धान्य सब कुछ माँग लिया ।"' 
अग्नि- इन्द्र के समान ही अग्नि का नाम भी अनेक बार आया है । वैसे भाष्य में अग्नि का 
स्थान इन्द्र से बड़ा है। भाष्य में कहा गया है कि प्रथम विजय अगिन ने प्राप्त की, इन्द्र उसके बाद 


१. १-१-३९, प्‌० २४८। 

२. १-२-२६, पू० ५४१। 

३. १-२-३२, पृ० ५१०। 

४. ३-२-४१। 

५, ४-२-३९। 

६. असन्द्रेरिन्द्रहरिभिर्याहि मयूररोमभिः ।--२-२-१८, पू० ३४९। 

७. वही। 

८-९. ६-३-६९। 

१०. ६-४-१३, पू. ३७८। दत्ता 

११. वृद्धकुमारौन्द्रेणोक्ता वरं वृणीष्व। सा वरमदृणीत। पुन्ना मे बहुषूतक्षीरगोदनं | 
कांस्यपात्र्यां भुञ्जीरश्चिति। न च तावदस्याः पतिर्भवति कुतः पुत्राः कुतो गावः कुतो घाल्यमू  /ढ॑ 
तत्रानयैकेन वाक्यैन पतिः पुत्रा गावो घात्यसिति सर्व संगृहीतं सेवति।--८-२-३, पु० ३१७॥ ` 

६४ RC 


७)... 23, 05 आई 
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बिजयी हुआ।' इन्द्र को इवेतवाट्‌ भी कहा गया है; क्योंकि इवेत (अश्‍व) उसका वहन 

करतेथे।' > 
रुद्र--रुद्र, भव, शवं „` कण्ठेकाल, गिरिश ये रुद्र के नाम प्रचलित थे। रुद्र को पशु- 

बलि दी जाती थी।* भाष्य में शतरुद्र का भी उल्लेख है। उन्हें दी जानेवाळी हवि को शतरुद्रिय 

या शतरुद्रीय कहा है। शतरुद्र की पुजा पाणिनि के बाद प्रचलित हुई जान पड़ती है।” कण्ठेकाल 

में पौराणिक विषपान की गाथा आकर जुड़ गई है और गिरिश भी शिव के केलाशशायी होने - 

की पौराणिक भावना की ओर संकेत करता है। भव और शर्वे का उल्लेख पाणिनि ने भी किया | 

है. किन्तु पाणिनि के मुड का उल्लेख भाष्य में नहीं है। त्रियम्बक या त्र्यम्बक शब्द भी, जो आगे । 

चलकर शिव का पर्याय वन गया, भाष्य में मिलता है। | 
सुर्य--आदित्य, अकं, सूर्य, सविता, पूषन्‌ ये सूर्य के अन्य नाम मिलते हें । “ अकं या आदित्य 

की उपासना इस काल में प्रचलित हो चुकी थी और सम्भवतः उसका स्वरूप वही था, जो आगे 

चलकर पौराणिक काल में देखने को मिलता है। भाष्यकार ने देवपूजा के प्रसंग में अक और 

चन्द्रमा कौ चर्चा" की है तथा कहीं से दो श्‍लोक उद्धृत किये हैं" , जिनका आशय है कि 'बहुत- 

से नासमझों में कोई एक रामझदार निकल आता है। देखो, इस वानर-सेना में एक वानर सूर्य की 

पूजा करता है।' यह सुनकर दूसरा वानर कहता है--'एसा मत समझो कि यह समझदार है। 

वास्तव में, यह हम-जैसा ही है। यह जो सूर्य की पुजा करता है जैसा दिखता है, यह इसकी वानर, 

चेष्टा ही है। सूर्य अदिति का पुत्र है और दैत्य दिति के ।'' वह देव सविता हमें श्रेष्ठ कर्म की ओर 


« ८-१-३५, पु० २८९। 

- ३-२-७०, पु० २२६। 

- ३-१-१३४, पु० १९७। 

. २-१-६९, पू० ३२३। 

° ३-२-१५, प्‌० २१२। 

* २-२-२४, पु० ३६६। 

* ५-२-२८, पु० १७५। 

४-१-१९। 

० ६-४-७७, पु ० ४४५। 

. ६-४-१२। 

° १-३-२५, पू० ६४। 

१२. बहूना मप्यचित्तानामेको भवति चित्तवान्‌। 
पद्य वानर सेन्येऽस्मिन्‌ यदकंमुपतिष्ठते ॥ 
सेवं मंस्थाः सचित्तोऽय्रमेषोऽपिहि यथा वयम्‌ 
एतदप्यस्य कापेयं. यदकंमुपतिष्ठति ॥--वही । 

१३. ४-१-८५, पू० ९५) .- 
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प्रवृत्त करें।' इत्यादि सूर्य के स्तुतिपरक वैदिक वाक्य भाष्य. में उद्धृत मिलते हैं।' आदित्य 
को अपित की जानेवाली हवि भी आदित्य कही जाती थी।' आदित्य के समान ही सोम की 
भी पूजा प्रचलित थी।' सोम की हवि को सौम्य कहते थे। 
अन्य देवता--इनके अतिरिक्त मरुतू,' उषस्‌,' महाराज," वरुण,“ प्रजापति," अपोनपात्‌'” 
या अपानपात्‌, विश्वेदेवा'' और अयंमन्‌' के नाम महाभाष्य में आये हैं। पाणिनि-सूत्रो में संगृहीत 
` शुनासीर, वास्तोष्पति और गृहमेध पर भाष्यकार ने कोई मत व्यक्त नहीं किया है। मरुत्‌ का 
उल्लेख उद्धृत ऋगंश के ही अन्तर्गत हुआ है ।'' उषस्‌ को भाष्य में भी दिव की दुहिता कहा है ।" 
महाराज का प्रभाव पतंजलि-काल में बढ़ गया जान पड़ता है। हविर्भाक के अतिरिक्त वे इस काल 
में भक्ति के भी पात्र वन गये थे और उन्हें बलि दी जाती थी (२-१-३६ वा० २ पृ० २८८)और 
विष्णु एवं शिव के समान उनकी भी भक्ति की 'जाने लगी थी।*' वरुण को भाष्य में सुदेव और 
सत्यदेव कहा है।'' प्रजापति का दूसरा नाम 'क' भी प्रचलित था। पाणिनि के 'कस्येत्‌” (४- 
२-२५) सूत्र पर शंका करते हुए भाष्यकार ने कहा है कि “कायं हविः के लिए यज्ञ में संप्रेष किस 
प्रकार होगा । यदि काय शब्द में किम्‌ को आदेश हुआ है, तो 'कस्मै अनुब्रूहि' यह संप्रेष होगा और 


यदि 'काय' शब्द किम्‌ से नहीं बना है, तो 'काय अनुब्रूहि' यहसंप्रैब होगा । इसके उत्तर में उन्होंने . 


कहा है कि चाहे इसे किम्‌ का रूप मानें या न माने, हर स्थिति में 'कस्मे अनुब्रूहि' यही संप्रेष होगा; 
क्योंकि सर्वे की सर्वनाम संज्ञा है और प्रजापति सर्व की प्रकृति होने के क।रण सवं है और प्रजापति 
का ही दूसरा नाम 'क' है। दूसरे वैयाकरणों के मत से 'क' सवं और प्रजापति के पर्याय होने पर 
भी 'क शब्द सर्वनाम नहीं हो सकता; क्योंकि संज्ञा और उपसजेन में सर्वनाम संज्ञा नहीं होती । 


- ५-३-५५, पृ० ४५२॥ 
० ४-२-२४ का०। 

« १-३-२५, प्‌० ६४। 
° ४=२-३०। 

° २-१-२, पु० २६५। 

. वही। 

० २-१-३६, पू ० २८८। 
° आ० १ पू १०। 

„ ४-१-८५, पू ० ९६। 

° ४-२-२७, पु० १७४ 
° ५-१-५९, पु० ३३२। 
° ६:४-१२। 

° २-१-२, पु० २६५। 

. वही। 

० ४२-२५ तथा ४-३-९७। 
आ० १, पु० ११। 
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भाष्य की इस विचारणा से यह भी पता चलता है कि प्रजापति सम्पूर्ण विश्व की प्रकृति माना 
जाता था।' अपोनपात्‌ अपांनपात्‌ का संप्रैष भी 'अपोनपातेऽनुब्रूहि अपांनपातेऽनुब्रूहि' ही 
होता था और उन्हें दी जानेवाली हवि अपोनप्त्रिय और अपांनप्त्रिय कही जाती थी।' 
देवपत्नियाँ--उपर्युक्त देवताओं में कुछ की पत्नियों और उन्हें हविष अपित करने 
की प्रथा का भी भाष्य से पता चलता है। इनमें अग्नि की पत्नी अग्नायी, इन्द्र की पत्नी इन्द्राणी, 
सूर्य की पत्नी सूर्या प्रमुख हैं। सूर्य की मानवी पत्नी सूरी कहलाती थी । * भाष्य में पञ्चेन्द्र, दशेन्द्र, 
पृञ्चारिन और दशाग्नि का उल्लेख है, जिनके देवता पाँच और दस इन्द्राणी एवं अग्नायी. हैं। 
पाणिनि ने इन्द्राणी, वरुणानी, भवानी, शर्वाणी, रुद्राणी, मुडानी* एवं वृषाकपि की पत्नी वृषा- 
कपायी* का उल्लेख किया है। भाष्य ने इनकी पूजा की स्पष्ट चर्चा नहीं की है, तो भी अग्नायी और 
इन्द्राणी के समान इनकी भी पुजा होती होगी, इसका सरलता से अनुमान किया जा सकता है। 
इनके अतिरिक्त अन्य स्वतन्त्र स्त्री-देवताओं में गौरी," सरस्वती,“ लक्ष्मी, यमी" प्रमुख हैं। 
सरस्वती के अन्य नामों में अध्न्या, देवी, इडा, विहव्या और काव्या भी मिलते हैं।'* अम्बाडा, 
अम्बाला, अम्बिका शब्द आगे चलकर गौरी के पर्याय बन गये। सरस्वती की प्रसन्नता के 
लिए सारस्वती इष्टि की जाती थी। लक्ष्मी को भद्रा भी कहा है। लक्ष्मी का यह स्वरूप 
पौराणिक लक्ष्मी के समान ही है। सरस्वती, लक्ष्मी और गौरी का यह त्रिक पौराणिक युग 
में बहुत प्रतिष्ठित हुआ ।'' 
देवयुग्म- कुछ देवताओं का निदेश युग्म रूप में मिलता है। इनमें इन्द्राग्नी '९ अग्नी- 
षोम, ` मित्रावरुण, अरिनिविष्ण्‌,* ब्रह्मप्रजापति, शिव-वैश्रवण,'° स्कन्दविशाख, अग्निवरुण 
१. ४-२-२५, पू ० १७४। 
२. ४-२-२७, पु ० १७४। 
हे. ४-१-४८, प्‌ ० ६३। 
४, १-१-५८, पु० ३८०। 
- ५, ४-१-४९ 
६, ४-१-३७। 
७. १-१-१९, पु० १८९। 
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१५. ३-२-१७१, प्‌० २७८। 
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अग्निवायू', वायुवरुण' प्रमुख हैं। इनमें ब्रह्मप्रजापती शिववेश्रवण और स्कन्दविशाख 
वैदिक युग्म नहीं है। वेदोत्तर काल में इन युग्मों की पूजा प्रचलित हो गई थी। इसलिए, ये 
देवता-इन्द् नहीं माने जाते थे। भाष्यकार के मत से वेद में सहवाप-निदिष्ट देवता ही इन्द्र माने 
जा सकते थे। अग्निवायू आदि वेद में सहवाप-निदिष्ट हैं, किन्तु ये नहीं हँ।' अग्निविष्णू 
का द्वन्द्व भी पाणिनि के वाद ही.बना जान पड़ता है। पाणिनि में उसका उल्लेख नहीं है, किन्तु 
चात्ति ककार की दृष्टि उस ओर गई है। उनके समय में आग्नावेष्णव चरु का निर्वाप होता था ।' 
अग्निवारुणी अनड्वाही के आलम्भन की चर्चा भाष्य में अनेक बार आई है।' इसी प्रकार, 
मित्रावरुण के लिए यज्ञ करने का वार-वार निर्देश हुआ है।' इन्द्राग्नि के लिए एकदशकपाल - 
चरु के निर्वाप का निर्देश” है और अग्निमरुतों के लिए अनड्वाही के आलम्भन का।“ 
पाणिनि ने इनके अतिरिक्त इन्द्रावरण' का और काशिकाकार ने इन्द्रासोम, इन्द्रा- 
बृहस्पती,” इन्द्राग्नी, इन्द्रवायू और शुक्रामन्थिनौ, का उल्लेख किया है" 
नक्षत्र-देवता--इस समय नक्षत्रों को भी देवताओं में मान लिया गया था और सोम, 
शुक्र, बृहस्पति, प्रोष्ठपदा और अभिजित्‌ के लिए स्थालीपाक और हविष्‌ दी जाती थी। 
पाणिनि ने शुक्रिय हवि का संकेत किया है। भाष्य में वाहंस्पत्य हविष्‌ का वार-बार उल्लेख 
हुआ है'* तथा आभिजित मुहुत्तै के आभिजित स्थालीपाक का भी निर्देश मिलता है। सोम 
से आशा की गई है कि वह अमृतत्व प्रदान कर माता-पिता के लोक तक पहुंचायेगा ।"' 
नासत्य,'* वास्तोष्पति, गृहमेध, द्यावापृथिवी, शुनासीर, मरुत्वत्‌^ आदि कुछ देवताओं 


१. ६-३-२६, पु० ३१०। 

२. ६-३-४२, पु० ३२८। 

३. ६-२-२६, पु० ३१०। 

४. ६-२-२६, पु ० ३१० तथा ६-३-२८, पु० ३११। 
५, ६-३-४२, पू० ३२८। 

६. ६-१-१०८, पृ० १६४ तथा ६-१-१२, पू० ३५। 
७. ७-३-२१ का०। 

८ चही। 

९. ७-३-२३। 

१०. ६-२-१४१ का०। 
११. ६-२-१४२। 
१२. ४-२-२६। 
१३. ४-१-८५, पु० ९६। 

१४. ५-३-११८, पृ० ४८१। 

१५. ६-३-३३, पु० ३११। 

१६ ६-३-७५। 
१७, ४-२-३२। 
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के नाम पाणिनि-सृत्रों में संगृहीत हैं, यद्यपि भाष्य में उनपर कोई मत प्रकट नहीं किया है। 
नासत्य की व्याख्या .अनेक प्रकार से की गई है। वास्तोष्पति की प्रार्थना ऋग्वेद (८-५४, 
५५) में भी मिलती है। 
इस समय वायु, ऋतु, पितर, उषस्‌ तथा अन्य कालवाची शब्द भी देवताओं की कोटि 
में आ चुके थे।' “कालेभ्यो यववत्‌' (४-२-३४) सूत्र पर पतंजलि की सविस्तर व्याख्या इस 
बात की परिचायक है कि कलिदेव की भी पूजा होती थी और तदथं चरु को कालेय कहते थे 
(४-२-७, वा० १, पृ० १६९) तथा उनके समय में भी पाणिनि-काल के समान इन सबकी पूजा 
प्रचलित थी। गो भी स्थालीपाक की देवता वतलाई गई है। और उस स्थालीपाक को गव्य 
कहा है। - 
उपास्य देवता--महादेव शब्द महान्‌ देवता और देवता विशेष दोनों अर्थो में आया 
है।' वेश्रवण की पूजा पतंजलि-काल में बहुत बढ़ गई थी। पिशाचकी नाम का अर्थ स्पष्ट 
नहीं कहा जा सकता। भाष्यकार में उन्हें पिशाचकी कहा है। कुवेर, घनपति आदि उनके 
अन्य नाम थे। यज्ञ में तो अंश प्राप्त होता ही था। उनके मन्दिर भी थे ।' कृष्ण, वासुदेव और 
कुबेर के मन्दिरो में सामूहिक नृत्य, गान, वाद्य आदि होते थे। उनके शयन और उत्थान का 
विवरण भाष्य में मिलता है, जो रात्रि एवं प्रभात वेला में उनके मन्दिर के द्वार बन्द होने और 
खुलने का द्योतक है ।' इस प्रकार, मन्दिरों में देवताओं के शयन और उत्थान के समय आरती- 
पूजा की प्रथा बहुत पुरानी है। कृष्ण और बलराम के मन्दिर भी इस.युग में थे और वे देवता 


' की कोटि को पहुँच चुके थे।' कृष्ण का दुसरा नाम गोविन्द व्यक्तिवाचक संज्ञा वन चुका था. 


भाष्य में किसी एलोक का अर्धांश उद्धृत किया गया है, जिसमें संकर्षण के साथ कृष्ण का 
बल बढ़ने की कामना की गई है।' महाराज के समान-कृष्ण की भक्ति का प्रचार इस युग में 
हो गया था।” शिव, स्कन्द, विशाख की पूजा तो बहुप्रचलित थी।'' 

अन्नपति--अन्नपति को अन्नाद भी कहा गया है। सम्भव है, शुनासीर का यह दूसरा 


* ४-२-३१, ४-२-३४। 

° ४-१-८५, पु० ९५। 

* आ० १, पू० ६ तथा ६-१-६३, प्‌० ८६। 
* ५-२-१२९, पु० ४२२। 

« २-२-३४, पु० ३८९। 

° ३-१-१२३३, पु० १९७। 

० ४-३-९८, पु० २४५। 

° ३-१-१३२८, पू० १९८। 

० २-२-२४, प्‌ ० ३६९। 

» ४-३-९७, तथा ३-१-२६, पु० १७५। 
° ५-३-९९, पु० ४७९। 
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देवता १११ 
नाम हो। अन्नपति स्वतन्त्र देवता भी हो सकता है।' अन्नपति वैदिक देवता है। काल का वर्णन 
भी देवता के रूप में ही भाष्य में किया गया है। इससे सम्बद्ध कारिका भले ही भाष्यकार की 
न हो, पर इससे उनकी धारणा पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता । उनके मत से काल भूतों का पचन 
करता है और वही प्रजाओ का संहार करता है।' इस प्रकार, काल वेदिक यम का ही दुसरा 
नाम है। निलिम्पों को भी भाष्य में देव कहा है।' मोनियर विलियम्स के अनुसार ये मरुतों का 
एक दस्ता (7४०००) थे। तैत्ति० सं० और अथववेद में भी इन्हें दिव्य वगं विशेष के रूप में 
स्वीकार किया है। भाष्य में 'शांशपास्थला देवा? (७-३-१, वा० १,पृ० १७१) भी वणित है, 
जो चैत्य-पूजा के परिचायक हैं। पैंगाक्षीपुत्र और तार्णेविन्दव को वात्तिककार के समान 
भाष्यकार ने भी देवता माना है। ये कौन थे और इनका स्वरूप क्या था, निश्चित रूप से 
नहीं कहा जा सकता। 

देवासुर--देवों और असुरों और राक्षसों एवं असुरों का निरन्तर बैर रहता था।' 
राक्षसासुर-वैर की वात सर्वथा नवीन जान पड़ती है। देवों के प्रिय या देवपुजक लोगों को 
समाज में सम्मान की दृष्टि से देखा जाता था । ' देवताओं की पूजा को देवदेवत्य और पितरों 
के श्राद्ध को पितृदेवत्य कहते थे। अतिमानवीय योनियाँ देव और पितरों में विभक्त थीं।' 
देव और पितर दोनों पृथक्‌ योनि के प्राणी माने जाते थे। आदित्य, देवताओं की समान संज्ञा 
थी, पर भाष्यकार ने देवों और आदित्यों में भेद निरूपित किया है।* देव इन्द्रपक्षीय और आदित्य 
सूर्यपक्षीय माना जाता था । भाष्य में इनके अतिरिक्त नागमाता कद्र, तथा काशिका में डाकिनी, 
कुण्डलिनी' तथा अधं-देवता कपि, गरुड, सिंह के नाम आये हैँ। अन्तिम तीनों घ्वजांक थे। 

सामान्य विश्वास था कि प्रसन्न देवता 'प्रिय' करते हैं। उनकी स्तुति स्तोता को वीयं 
प्रदान करती है" 


१. ३-२-१, पू० २०५। 
२. ३-३-१६७, पु० ३३९। 
३. ३-१-१३८, पु० १९८। 
४. ४-२-२८, पु० १७५। 
५. ४-३-१२५, प्‌० २५३। 
६. ५-३-१४, पु० ४३२। 
७, ५-४-२४, पू ० ४७९। 
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अध्याय ९ 
यज्ञ 


याज्ञिक परम्परा का पुनरुत्कर्ष--पतंजलि कर्मकाण्डी श्रोत्रिय थे, अतः उनकी कृति में 
यज्ञ-यागविषयक उल्लेखों का प्राचुर्यं स्वाभाविक है। वे स्वयं पुष्यमित्र के अश्वमेघ यज्ञ में 
पुरोहित थे और उसी अवसर पर उन्होंने शिष्यों को अष्टाध्यायी पढ़ाते हुए महाभाष्य का प्रणयन 
किया था।' पतंजलि ने महाभाष्य में पुष्यमित्र द्वारा यज्ञ किये जाने का दो वार सीधा उल्लेख 
किया है और दो बार स्वयं द्वारा यज्ञ कराये जाने की चर्चा की है।' दूसरे, पतंजलि के समय तक 
यज्ञशास्त्र चरम उन्नति तक पहुँच चुका था। संहिताओं और ब्राह्मण-प्रच्थों के अतिरिक्त बहुत- 
से कल्प-ग्रन्थ लिखे जा चुके थे' और इस प्रकार स्वतन्त्र याजक-शास्त्र की प्रतिष्ठा हो चुकी थी। 
भाष्यकार ने याजकों को शास्त्रकृत्‌ कहा है और उनकी कृतियों को शास्त्र । यज्ञों के व्याख्यानः 
ग्रन्थों का भी उल्लेख भाष्य में मिलता है।' व्याख्यान-ग्रन्थों में उदाहरण, प्रत्युदाहरण तथा 
संक्षेप में कही हुई बात का अर्थ स्पष्ट करने के लिए अध्याहृत वाक्य भी सम्मिलित रहते थे।' 

याज्ञिक झास्त्र--याज्ञिकों के आम्नाय को याज्ञिकय कहते थे। यज्ञग्रन्थों का अध्ययन 
करनेवाले याज्ञिक कहलाते थे। यज्ञ-गरन्थों की भी याज्ञिक्य संज्ञा थी। सामान्यतया यज्ञ के 
अध्ययन का अर्थ य्ञग्रन्थों का अध्ययन समझा जाता था ।" याज्ञिक्य शास्त्र में निष्णात व्यक्ति 
याज्ञिक्य में परिगणिती कहा जाता था।“ किन्तु, निन्दा या अवक्षेपण व्यक्त करने में उसे याज्ञिबय 
कहते थे। जैसे, इसे अपने याज्ञिक्यक का बड़ा गर्व हो गया है।* यज्ञ का वेद यजुः है। उसमें 
प्रवीण याजुष्क कहलाता था। इसी प्रकार बहि-आस्तरण आदि कमं में प्रवीण या नियुक्त याजक 
को वाहिष्क कहते थे। जो नियमित रूप से यज्ञ का अध्ययन नहीं करता था, उसे व्यंग्य 


° ३-३-१४२, वा० १, प्‌० ३३१ तथा ३-२-१२३, वा० १, पु० २५४ 

` पुष्यमित्रो यजते याजका याजयन्ति।--३-१-२६, वा० ३,पु० ७४; ३-२-१२, व° १ 
पु० २५४; ३-३-१४२, वा० १, प्‌० ३३१। 

« कल्पः अर्थः मन्त्रः--४-३-६६, पु० २४०। 

* याज्ञिकाः शास्त्रेणानुविदधते --वा० १, पु० २१, 

° ४-३-६६, वा० ६, पु० २४०, 

० वा० १, पु० २५। 

० ४-२-६०, पू १८६। 

परिगणित याज्ञिक्ये । --२-३-३६, - वा० १, पु० ४३१। 

अवक्षेपण कन्‌-याज्ञिक्यकेनायं गवितः--५-३-९५, पु० ४७८। 
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में “प्रायेण याज्ञिक' कहते थे।' यज्ञ के अपने और यजमान के लिए करने की दृष्टि से यज्‌ 
. घातु का उभयपदीय प्रयोग तथा यज्ञपात्रों से भिन्न उपयोग में प्र तथा उप पूर्वक युज्‌ घालु का 
आत्मनेपद में प्रयोग भी इस वात का प्रमाण है कि यज्ञ के विषय में प्रयुक्त भाषा के भी सुक्ष्म 
नियम वन गये थे। 

यजुर्वेद के प्रथम अध्याय के मंत्रों का प्रयोग पुरोडाश के संस्कार के लिए होता है। इनकी 
व्याख्या करनेवाला ग्रन्थ पौरोडाशिक कहलाता था। पुरोडाश. वनाने तथा उसकी आहुति देने 
की विधि का वर्णन जिस ग्रन्थ में हो, उसे पुरोडारिक कहते थे। पौरोडाशिक और पुरोडाझिक 
ग्रन्थों का भेद यज्ञ-सम्बन्धी अवान्तर वातों के विषय में भी ग्रन्य-प्रणयन के प्रति विद्वानों की 
रुचि का द्योतक है।' याज्ञवल्क्य और सौलभ ब्राह्मण-ग्रन्थों, ताण्ड्यी, माल्लवी, शाट्यायनी, 
एतरेयी आदि ब्राह्मण-ग्रन्थों के वेत्ता, अध्येता आदि लोगों, पेंगी आदि कल्पग्रन्थों तथा अनुब्राह्मणों 
के ज्ञाताओं का उल्लेख भाष्यकार ने किया है। उक्थ का अध्ययन करनेवाले औक्थिक और 
अरिनिष्टोम, वाजपेय आदि यज्ञों का अध्ययन करनेवाले अग्निष्टोमिक, वाजपेयिक आदि कहे 
जाते थे। 

याज्ञिकों की मान्यताएं--भाष्य में याज्ञिकों के अनेक विघानों और व्यवहारों की चर्चा 
है। यथा (१) वेदों में मन्त्र इस प्रकार नहीं मिलते कि उनका उपयोग यज्ञ में एक या अनेक 
पुरुष अथवा स्त्रियाँ, जब जिस प्रसंग में चाहें, कर सकें। याज्ञिक को प्रसंगानुसार उनमें लिग 
या विभक्ति का परिवत्तंन कर लेना चाहिए।' प्रकृति-यज्ञो के कल्पग्रन्यों में प्रयाज-मन्त्र सवि- 
भक्तिक ही पठित' हुँ, फिर भी यदि अग्न्याधान के पश्चात्‌ यजमान उदर-व्यथा से पीडित हुआ 
या संवत्सर के बीच में उसपर कोई बडी विपत्ति आ पड़ी, तो उसे फिर से नेमित्तिकी आधेय इष्टि 
करनी पड़ती है। इस प्रसंग में 'प्रयाजाः सविभक्तिककाः कार्याः' यह याज्ञिक आम्नाय' है । 
(२) आहिताग्नि को अपशब्द का प्रयोग करने पर प्रायश्चित्त के लिए सारस्वती इष्टि 


१. २-३-१८, पू० ४२० ॥ 

२. स्वरितत्रितः कर्त्रभिप्राये क्रियाफले ।--१-३-७२; १-३-६४, पू० ८४ । 

३. पौरोडाश पुरोडाशात्‌ ष्ठन्‌-पुरोडाशाः पिष्ठपिण्डास्तेषा संस्कारको मन्त्र 
पौरोडाशः तस्य व्याख्यानः तत्र भवो वा पौरोडाशिकः--पौरोडाशिको। पुरोडाशसहचरितो- 
ग्रन्थः पुरोडाशस्तस्य व्याख्यानस्तत्र भवो वा पुरोडाशिकः ४-३-७० काशिका। 

४. न सर्वीलङ्गेने सर्वाभिविभक्तिभिवेदे मन्त्रा निगदिताः। ते चावश्यं यज्ञगतेन 
यथायथं विपरिणमयितव्याः। --आ० १, प० २। 

५. याज्ञिकाः पठन्ति, प्रयाजाः सविभक्तिकाः कार्या इति --आ० १, पू० ६। 

६. यद्यपि प्रकृतौ प्रयाजमन्त्राः सविभक्तिका एव पठ्यन्ते तथापि यज्ञाघानादन्तरं 
यजमान उदरव्यथावान्‌ स्यात्‌, यदि संवत्सरमध्ये तस्य महंती विपत्‌ स्यात्‌ तया नेमित्तिको 
पुनराधेयीष्टिविधीयते । तत्रेदमाम्नातम्‌-प्रयाजाः सविभक्तिकाः कार्या इति । _शब्दकोस्तुस। 
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करनी चाहिए।' ( ३ ) स्वर या वर्ण से दुषित शब्द का यदि यज्ञ में उच्चारण किया 


जाता है, तो वह मिथ्याप्रयुंक्‍त शब्द वांछित अर्थ का बोधक न होकर वाग्वस्त्र वन जाता है. 


और यजमान का नाश कर देता है। अशुद्ध उच्चारण के कारण ही इन्द्रशत्रुवं्धस्व” इस मन्त्र 
से इन्द्र का.अभिचार करनेवाला वृत्र स्वयं नष्ट हो गया । ' इसीलिए 'यद्वानः, तद्वानः' के स्थान 
पर 'यर्वाणः तर्वाण:? बोलनेवाले ऋषि भी, जिनका नाम ही अशुद्ध उच्चारण के कारण यर्वाण- 
तर्वाण पड़ गया था, यज्ञकाल में इन शब्दों का विशुद्ध उच्चारण करते थे। असुर लोग यज्ञकाल 
में भी अशुद्ध उच्चारण करते थे, इसी लिए वे पराभूत हो गये ।' अतः, यज्ञ कराने का अधिकारी 
` अर्थात्‌ आत्त्विजीन वही ब्राह्मण बन सकता है, जो मंत्र का पदशः, स्वरशः और अक्षरशः शुद्ध 


उच्चारण कर सके। (४) याज्ञिक शास्त्रों में अनेक ऐसे यज्ञों का वर्णन तथा विधि सन्निविष्ट 


है जिनका अनुष्ठान पतंजलि के समय बन्द हो गया था, किन्तु लेखक याज्ञिक शास्त्र पर ग्रन्थ 
लिखते समय उन दीघं सत्रों का उल्लेख अपने ग्रन्थों में करते थे। यहाँतक कि शास्त्रकार याज्ञिक 
सौ वर्षों या हजार वर्षों तक चलनेवाले सत्रों तक का विधान शास्त्रों में करते थे।' यह ऋषि- 
सम्प्रदाय था। (५) याज्ञिकों के मतानुसार यज्ञ करना और उसकी विधि के विवरणों को 
ठीक समझना तथा पूर्व श्रद्धा के साथ उसके रहस्यों को हृदयंगम करना आवश्यक माना जाता 
था। अग्निष्टोम या नाचिकेत अग्नि का चयन ही पर्याप्त नहीं, उसके महत्त्व का जानना भी 
आवश्यक था। इसके लिए याज्ञिक शास्त्र का सूक्ष्म अध्ययन अपेक्षित होता है ।* (६) किसी 
को दान करते या यज्ञ करते देखकर विना पूर्ण ज्ञान प्राप्त किये उसके अनुकरण पर दान या यज्ञ 


करनेवाला भी अभ्युदय का भागी माना जाता है। उदाहरणार्थ, विश्वसृज्‌ सत्र में अध्यासीन . 


व्यक्ति को देखकर जो कोई विद्वसूज्‌ सत्र में अध्यासीन हो, वह भी अनुकायं व्यक्ति के समान 


१. याज्ञिकाः पठन्ति, आहिताग्निरपशब्द प्रयुज्य प्रायश्चित्तीयां सारस्वतीमिष्टिं 
निवपेत्‌ --आ० १, पू० ९। 

२. दुष्टः शब्दः स्वरतो वर्णतो वा मिथ्याप्रयुक्तो न तमर्थमाह स वाग्वज्त्रो यजमानं 
हिनस्ति यथेन्द्रशत्रुः स्वरतोऽपराधात्‌ । --आ० १, पु० ४। | 

३. यर्वाणस्तर्वाणो नामषंयो बभूवु:--ते तत्र भवन्तो यद्वानस्तद्वान इति प्रयोक्तव्ये 
यर्वाणस्तर्वाण इति प्रमुञ्जते याज्ञ पुनः कर्मणि नापभाषन्ते। तः पुनरसुरैर्याज्चे कर्मण्यपभाषितं 
ततस्ते पराभूताः। --आ० १; प्‌० २५। 

४. यो वा इमा पदशः स्वरशोऽक्षररच वाचं विदधति स आत्विजीनो भवति । -- 
आ० १ पु० ६। 

५. दोघंसत्राणि वार्षशतिकानि वार्षसहत्तिकाणिच। नचाद्यत्वे कङ्चिदपि व्यवहरति। 
केवलमुषिसम्प्रदायो घर्म इति कृत्वा याज्ञिकाः शास्त्रेणानुविदधते। --आ० १, पृ० २१। 
६. वेदशन्दा अप्येवमभिवदन्ति--पोऽग्निष्टोमेन यजते य उ चैनमेवं वेद--योऽरिनि 
नाचिकेतं चिनुते य उ चेमेवंन वेद --झा० १, पु० २३। 
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श्रेयोभागी होता है।' लोक और वेद दोनों से इस घारणा को मान्यता प्राप्त थी । (७) याज्ञिक 

ग्रन्थकर्ता वैयाकरणों के समान संज्ञाऐं नहीं करते थे। जिस प्रकार वैयाकरण वा, विभाषा, 
विकल्प, अन्यतरस्याम्‌ या वहुलम्‌ आदि संज्ञाओं द्वारा आदेश आदि के विषय में विवक्षु को 
स्वतन्त्रता देते हैं, उस प्रकार याज्ञिक शास्त्र सांकेतिक या संज्ञा शब्दों का आश्रय नहीं लेते। वे सीघी 
भाषा द्वारा वैकल्पिकता का विधान करते हैं। उदाहरणार्थ, यज्ञ में पशु या अनड्वान्‌ की बलि 
. यजमान को इच्छा पर निर्भर है। वह चाहे, पशु बलि दे या न दे। याज्ञिक शास्त्र पशुबलि 
की अनिवार्यता का प्रतिपादन नहीं करते, किन्तु इस यथेच्छ चिकीर्षा के लिए वे किसी 
पारिभाषिक शब्द का आश्रय न लेकर मेध्योनड्वान्‌ विभाषितः' कह देते हैं। (८) सामान्यतया 
द्विज यज्ञ में सक्रिय भाग लेते थे। तक्षा, अयस्कार, रजक, तन्तुवाय आदि कुछ जातियाँ भोजन 
पात्र से बहिष्कृत न थीं, किन्तु याज्ञ कर्म से निरवसित मानी जाती थीं।' 


यज्ञों के भेद--यज्ञों को दो वर्गो--श्रौत और स्मात्त में वाँटा जा सकता है। श्रौत यज्ञो . 


में वे बड़े-बड़े यज्ञ आते हैं, जिनके सिद्धान्तों और प्रक्रिया का वर्णन संहिंताओं और ब्राह्मण- 
ग्रन्थों में प्राप्त होता है। सोमयाग इस श्रेणी में है। गृह्मयज्ञों का वर्णन गृह्यसूत्रो में, जो 
स्वयं स्मृति-साहित्य के अन्तर्गत हैं, मिलता है। अतः उन्हें स्मात्त यज्ञ कहते हैं। इन यज्ञों का 
प्रारम्भ गृह्ययज्ञों से ही हुआ था, जिन्हें धनी, निधन, पण्डित और सामान्य जन सभी सरलता 
से कर सकते थे। इनके लिए न विशेष वेदी की आवश्यकता होती थी और न पुरोहितों की। 
भाष्यकार ने इन यज्ञों में निम्नलिखित का उल्लेख किया है-- 
पाकयज्ञ--प्रत्येक गृहस्थ प्रतिदिन पंचमहायज्ञ करता था, जिनमें प्रातः -सायं के अग्नि- 
होत्र भी सम्मिलित थे। ये पाकयज्ञ कहलाते थे। इन होमों में चरु और पुरोडाश की आहुति 
- दी जाती थी। यवागू भी आहुति के काम आती थी। इन यज्ञों को पति और पत्नी साथ-साथ 
करते थे, इसलिए ये पत्नी-संयाज कहलाते थे।" पत्नी-संयाज त्रिवर्ण ही करते थे और यज्ञ-संयोग 


१. लोके य एवमसौ ददाति य एवमसौ यजते य एवमसावघोते इति तस्यानुकुर्वन्‌ 


दद्याच्च यजेत वाधीयोत च सोऽप्यभ्युदयेन युज्यते। वेदेपि य एवमसौ विश्वसुजः सत्राण्य-` ` 


घ्यासत इति तेषाभनुकुर्वन्‌ तद्वत्सत्राण्यध्यासोत सोऽप्यभ्युदयेन युज्यते। --आ० २, 
प० ४८। 

२. याज्ञिकाः खल्वेपि संज्ञामनारभमाणा विसाषेत्युक्ते नित्यत्वमवगच्छन्ति, तद्यया 
मेध्यः पशुविभाषितो मेध्योऽनड्वान्‌ विभाषित इति। आलब्धव्ये नालब्धव्य गभ्यते। _- 
१-१-४४, वा० १९, पू० २६। 

३. याज्ञात्कमंणो निरवसितानाम्‌-एवसपि तक्षायस्कारम्‌ रजकतन्तुबायमिति न 
सिध्यति। २-४-१०, प० ४६५। 

४. यवा्वाग्निहोत्रं जुहोति। --२-३-३, पु० ४०। . 

५. पत्नीसंयाज इति यत्र यज्ञसंयोगः। सर्वेण च गृहस्थेन पञ्चमहायज्ञा निर्वेत्त्याः। 
यच्चादः प्रातः सायं होमचरं पुरोडाशाप्निवंपति तस्यासावीष्टे। ४-१-३३, पु० ५०५१। 


डे 
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के कारण ही भार्या पत्नी-पद की अधिकारिणी होती थी। यज्ञाधिकारी न होने के कारंण 
शद्र की भार्या पत्नी नहीं कही जा सकती थी। 
पाकयज्ञ' गृहस्थ के दैनिक कत्तंव्यों के अंग थे और गाहपत्य अग्नि में किये जाते थे। 
पाकयज्ञ अत्यन्त संक्षिप्त होते थे, जिनके लिए ऋत्विजों की आवश्यकता नहीं होती थी । 
प्रात:-सायं अग्निहोत्र भी पाकयज्ञों के ही अंग थे। दर्श और पौर्णमास यज्ञ भी पाकयज्ञ- 
प्रकृतिक माने जाते थे। इनमें प्रयाज, अनुयाज और सामधेनिक विधि की आवश्यकता नहीं 
होती थी। केवल उक्त विधियों के मंत्रों के अन्त में स्वाहा जोड़कर दक्षिणाग्नि में पकाये हुए 
ओदन, खीर, दघि, घुत या दुग्ध की आहुतियाँ दी जाती थीं। 
गृह्य अग्नि में वैश्वदेव यज्ञ भी किये जाते थे; जो पाकयज्ञों के ही अन्तर्गत थे। इससे सिद्ध 
या पकाये हुए हविष्य से आहुतियाँ दी जाती थीं और अवशिष्ट हविष्य बलि के काम आता था। 
बलि में प्रयुक्त होनेवाले तण्डुल वालेय कहे जाते थे। भाष्य में उन्हें गुणान्तर-युक्त, अर्थात्‌ 
संस्कारयुक्त कहा है।* बलि का हविष्य व्यंजनों से उपसिक्त रहता था। वैश्वदेव सें प्रयुवत 
अन्न को विधस कहते थे।' द्राह्मायण गृह्यसूत्र में गृह के भीतर या वाहर चार, मणिक. देश 
(पानी रखने का स्थान) में एक, घर के मध्य में एक, गर्भगृह के द्वार पर एक, शय्या के पीछे एक, 
घूरे या अवस्कर के पास एक, खूँटे या पशु वाँघने के स्थान में एक, इस प्रकार दस बलियाँ रखने 
का विघान है। पितर, रुद्र ये बेलि-देवता हैं।* भाष्यकार ने महाराज की वरि का भी उल्लेख 
किया है। काशिका में कुवेर-वलि की भी चर्चा है। 


१. पत्युर्नो यज्ञसंयोगे। --४-१-३३। 

२. नवयज्ञोऽवत्तंतेऽस्मिन्‌ काले नावयाज्ञिकः पाकयज्ञिकः । ४-२-३५, वा० १, पु ० १७६। 

३. गृहाग्नौ पाकयज्ञान्‌ विहरेत्‌, हृस्वात्‌-पाकयज्ञो हि स्वयंपाक इत्याचक्षते ३ दश 
पौर्णमासप्रकृतिः पाकयज्ञविधिः अप्रयाजानुयाजोऽसामधेनिकः स्वाहाकारन्ते निगद होमाः 
परतनत्रत्पत्तिर्दक्षिणार्नावाहितारिनर्गोमयेन गोचमं पात्रं चतुरस्रं वास्थण्डिलमुपलिप्येष-पात्र, 
तस्मिन्‌ लक्षणं कुर्वीत “सत्यं सदसीति' पदचार्घादुदीचीं लेखां लिखेत्‌ । -वाराह गृह्यसूत्र; २१-१से४। 

४. हविष्यं वा सिद्धस्य वेशवदेवः । अग्नये सोमाय, प्रजापतये धन्वतरये वास्तोष्पतये विववेभ्यो 
देवेभ्योऽग्नये स्विष्टकृते च जुहुयात्‌-अवशिष्टस्य बालि हरेत्‌ ।--वारा ०, गु० सु ०; २०-३, ४ । 

५, बालेयास्तण्डुलाः, गुणान्तरयुक्ता हि तण्डुला बालेयाः।-५-१-१३, पु० ३०४, ३०४१ 

६, विघसः उपसरगऽदः ।--३-३-५९ का० । 

७. बलीत्तयेत्‌-बहिरन्तर्वाचतुनिधाय मणिकदेश मध्ये द्वारि-शय्पासनु वर्चवा- अथ 
-सस्तुपम्‌-शेषमद्भः सावंदक्षिणा, पृथ्वो वायुः प्रजापतिः विश्वेदेवा आप ओषधिर्वनस्पतय 
आकाशः कामो मन्युर्वा रक्षोगणाति नयेत-पितरो रुद्र इति बलिदेवतानि ।--द्राह्मा० गु० ए” 
१-५-२२ से २३। 

८. चतुर्थी तदर्थाथंबलिहितसुखरक्षितः-कुबेरबलिः महाराजबलि ।--२-१-३६ का? 
तथा यो हि महाराजाय बलिर्दीयते महाराजार्थः स भवति 1--वही, पू० २८८ । 
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पाकथज्ञों में गृह्मसूत्रकारों ने स्वयंहोत्र का विधान किया है। कुछ आचायोँ कें मत से 
पत्नी ही आहुति देती थी; क्योंकि पत्नी का दुसरा नाम गृह भी है और उसी के नाम पर इस अरिन 
का नाम गृह्य पड़ा था।' गृह्याग्नि को ही एकाग्नि भी कहते थे। उसमें हवन करनेवाले भी 
एकारिन कहलाते थे।' | 

नवयज्ञ--विना यज्ञ किये नया अन्न खाना निषिद्ध था, इसलिए नई फसल तैयार होने 
पर प्रत्येक गृहस्थ उससे हवन कर तब नवान्न ग्रहण करता था। नवान्न का यह होम नवयज्ञ 
कहलाता था। शरद की पूर्णिमा या अमावास्या को ब्रीहि से और वसन्त में यव से नवयज्ञ किया 
जाता था। इसमें इन्द्र और अग्नि देवता के लिए पायस तैयार कर आहुति दी जाती थी। नव- 
यज्ञ पाकयज्ञ के अन्तर्गत था। 

दशं-पौणंमास--ये इष्टियाँ भी पाकयज्ञ के ही अन्तर्गत मानी जाती थीं। भाष्य के 
` अनुसार जिसके द्वारा यज्ञ किया जाय अथवा जिसके द्वारा कोई कामना की जाय, उसे इष्टि कहते 
हैं।' जिस काल में सूर्य और चन्द्रमा साथ रहते हैं, उसे दशं कहते हैं और जिस समय चन्द्रमा : 
सब कलाओं से पूणं हो जाता है, उसे पौर्णमास कहते हैं । दर्श और पौर्णमास को की जानेवाली 
इष्टियाँ भी इसी नाम से प्रसिद्ध थीं। 

चातुर्मास्य यज्ञ --भाष्यकार ने चातुर्मास्यों का उल्लेख चार-चार मास में किये जाने- 

वाले यज्ञों के रूप में किया है। इनको यज्ञों का अनुष्ठान करनेवाला चातुर्मासक या चातुर्मासी 
कहलाता था।* आइवयुजी पौर्णमासी का भी नाम चातुर्मासी था। इस दिनं रुद्र देवता को 
पायस या पृषातक की आहुति दी. जाती थी।* पृषातक दूध में घी मिलाकर तैयार किया 
जाता था।* 

चातुर्मास्य तीन माने जाते थे--वैश्वदेव, वरुण प्रधास और साकमेघ। वैशवदेव फाल्गुनी 
या चैत्री पूर्णमासी को निष्पन्न होता था। वरुण प्रभास आषाढी और साकमेध कात्तिकी पूणिमा 
के दिन होता था। » 

अष्टका--भाष्यकार ने अष्टका को पितुदैवत्य कहा है।* प्रायः सभी गृह्यसूत्र में 
इसका सविस्तर वर्णन मिलता है। पारस्कर गृह्यसूत्र के अनुसार मार्गशीष की पौर्णमासी को 
आग्रहायणी कर्म होता था और इसके बाद तीन पित्रया अष्टकाएँ होती थीं, जो क्रमशः ऐदी, वैदव- 


१. पत्नी जुहुयादित्येके। गुहाः पत्नी गृह्योऽर्निरेष इति ।-वही १-५-१७, १८ 
२. १-२-२४, वा० ३, पु० २१६। 
३. इज्यतेऽनयेतीष्टिः-इष्यतेनयेतीष्टिः-३-३-९५, वा० ३, पु० ३१३। 
४. अमावास्येनं हविषा पूर्वपक्षमभियजते पौर्णमासे नापरपंक्षम्‌।--गोभिल गु० सु०, 
प्रपा० १, क० ५, सु० ६। [ 
५. आइवयुजी रुद्राय पायसः ।-द्राह्मा० गु० सु०, चार्तु० प्रकरण, ३-३-१ । 
६. पयस्यवनेत्‌ आज्यं तत्पूषातकम्‌ ।--वही, ३-३-३ । 
७. अष्टकापितुदेवत्ये उपसंख्यानं कत्तंव्यम्‌--पितुदैवत्य इति किमर्थम्‌-अष्ठिकाः 
खारी ७-३-४५, वा० ९, पु० १९०। | 
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देवी ओर प्राजापत्य कहलाती थीं ।' द्राह्यायण गृह्यसंहिता के अनुसार आग्रहायणी के बाद की तीन 


_ तामिंख्न अष्टमियाँ ही ये अष्टकाएँ थीं। इनमें हवि के लिए स्थालीपाक तैयार किया जाता था। 


प्रथम अष्टका में आठ अपूप भी 'अष्टकाएँ स्वाहा' इस मन्त्र द्वारा अग्नि में चढ़ाये जाते थे। . 


'अन्तिम अष्टका में शाक और मध्यम में गौ की आहुति दी जाती-थी। पित्र्य होम 'वह वपाम्‌' इत्यादि 
मन्त्र द्वारा होता था और “देवत्य जातवेद' इत्यादि मंत्र द्वारा । इसके लिए पुरोहित की आवश्यकता 
होती थी और पशुहोम में उसकी दक्षिणा पशु ही होता था।' अष्टका एकविशतिसंस्थ होम था।' 
अग्निहोत्र का अर्थ--अग्निहोत्र के सम्वन्ध में भाष्य में और भी विवरण मिलते हैं। 
उदाहरणार्थ, भाष्यकार के मत में अग्निहोत्र शब्द अनेक अर्थों में प्रयुक्त होता है। उसका एक 
अर्थ ज्योति है; क्योंकि अग्निहोत्र प्रज्वलित करता है, यह प्रयोग लोग करते हैं। दूसरा अर्थ हवि 
है। इसीलिए, 'अग्निहोत्रं जुहोति’ यह वाक्य सार्थक होता है। जुहोति का प्रयोग प्रीणन और 
प्रक्षेपण दोनों अर्थों में देखा जाता है। 'यवारवाऽग्निहोत्रं जुहोति’ के दोनों अर्थ होते हैं--यवागू 
- अग्नि को प्रसन्न करतौ है ओर यवागू हवि अग्नि में. है। इससे यवागू का हवि के रूप में 
व्यवहार स्पष्ट है, भले ही कौशिक गृह्यसूत्र में उसका उल्लेख न हो। 
पंचावत्ती- भाष्यकार ने जामदग्न्यो को पंचावत्ती कहा है। पंचम अवदान सवंप्र म 
जमदरिन ने किया था, इसलिए जामदर्न्य गोत्रवालों को छोड़कर अन्य कोई पंचावत्त हवन नहीं 
करता।* अन्य लोग चतुरवत्त याग करते हैं। रखी गई हवि में से होमपरिमित भाग को काटकर 
अलग करना अवदान कहलाता है। चतुरवत्त में अध्वर्यु आज्य से खुब द्वारा जुहु में एक बार आज्य 
लेकर होता को अनुवाक्या पढ़ने के लिए 'अनुन्ूह्यन्त' मन्त्र से संप्रेष देता है । इस क्रिया की आवृत्ति 


तीन वार होती है। जिस यजमान के यज्ञ में इस प्रकार चार बार आज्यावदान होता है, वह 


चतुरवत्ती कहा जाता है । ब्राह्मण-प्रन्थों में जामदरन्य, वत्स, विद, अवाष्टिषेण, भार्गव, च्यावन, 
औव ये पंचावत्ती कहे गये हैं।* - 


.____१. सागंशोर्ष्या पोगंमास्यामाग्रहायणीक्म ऊध्वंमाग्रहायण्यास्तित्रो$ष्टकाः ऐन्द्री वैदव- 
दवी प्राजापत्या पित्र्येति । --३-३-१, २। 

२. ऊर्ध्वमाग्राहायण्यास्तिसत्रस्तामिस्नाष्टम्योष्टकाइत्याचक्षते---तासुस्थालीपाकाः-अष्टौ 
चापुपाः प्रयमायाम्‌-तानपरिवर्तयन्‌ कपाले श्रपयेतू--अष्टकाये स्वाहेति जुहुयात्‌--उत्तमायां 
शाकम्‌-न्वाहाय-मध्यमायां गौ: --३-३-२७ से ३२ तथा ३-४-१ बदृवपायामिति पित्येवपा होमः 
जातवेद इति देवत्ये-पशुरेव पञ्चो्दक्षिणा।-३-४-२६, २७, ३०। 

३. अष्टकायामंष्टका होमात्रजुहुयात्तस्यां हवींषि घाना: करम्भः शष्कुल्यः पुरोडाश 
उदोदनः क्षीरोदनस्तिलोदनो सक कलर क त 
si अयमगि्निब्दोऽस्त्येव ज्योतिषि वत्तंते--तद्यथा5ग्निहोत्रं ज्वलयति। अस्ति 
हविषि वत्तते--तद्यया$ग्निहोत्र जुहोति। जुहोतिइचास्त्येव भ्रक्षेपणे वत्ततेऽस्ति प्रीणात्यर्थे वततते। 
यवाग्वाग्निहोत्र जुहोति, अग्नि प्रीणाति, यवागू हविरग्नौ. प्रक्षिपति। --२-३-३, प० ४०६ । 

५. जमदग्निर्वा एतत्पञ्चममवदानसावद्यतस्मान्नाजमदग्त्यः पञ्चावत्तं जुहोति।-- 
१-१-४४, वा० १७, पू० २६४। ४ 

६, श्रौ० प० नि०, पु० ३९। 
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पंचौदन सव- भाष्य में पंचौदन सव का उल्लेख है।' यह सवनेष्टि का पर्याय है। 
सवनेष्टि भी पाकयज्ञों का अंग है, जिसमें ,अग्नि को अष्टाकपाल पुरोडाश, इन्द्राग्नि को एकादश- 
कपाल पुरोडाश और वि्वेदेवो को द्वादशकपाल पुरोडाश की हवि दी जाती है। पंचौदन सव 
में ओदन की पाँच विशेष आहुतियाँ दी जाती थीं। 

पाकयज्ञों के नाम उनमें दी जानेवाली मुख्य आहुति के आधार पर भी रखे गये थे। 
उदाहरणार्थ, जिन यज्ञा में मोदक या शष्कुली प्रमुख होती थी, वे मौदकिक या शाष्कुलिक कहे 
जाते थे।' 

इन्द्रमह गंगामह और कशेरुयज्ञ--ये सम्भवतः सामान्य पाकयज्ञ थे, जो वैदिक न 
होकर लोक-परम्परा पर आश्रित थे। श्रौत या'गृह्यसूत्रो में इनका विवरण नहीं है। इन यज्ञों 
में सम्बद्ध देवताओं के लिए विशिष्ट आहुतियाँ दी जाती थीं और उत्सव, गीत तथा रात्रि- 
जागरण किये जाते थे। 

श्रौतयज्ञ--श्रौतयज्ञ वे हैं, जिनका विधान संहिताओं और व्याख्या-प्रन्थो में मिलता है। 
इनमें कुछ तो सवात्मंक यज्ञ.है और कुछ सामान्य। भाष्य में शत, सहस्र वर्षों तक चलने- 
वाले यज्ञों की चर्चा है। ये दीर्घ सत्र कहलाते थे। विश्वसूज्‌ या प्रजापति का यज्ञ भी दीर्घकाल 
तक चलने के कारण सत्र की कोटि में आता था।* विश्वस्‌ज्‌ सत्र सहस्र संवत्सर का था।” दीघं 
सत्रों में कुछ तो श्रोत्रिय लोगों द्वारा आत्मकल्याणाथे किये जाते थे और कुछ राजाओं या धनिक 
यजमानों के लिए। इन दीघं सत्रों में होनेवाली क्रिया या वस्तु दार्घसत्र कहलाती थी ।“ दीघे- 
` सत्र सामान्यतया अप्रयुक्त थे। केवल ग्रन्थों में उनका विधान रह गया था। 

हवि की दृष्टि से यज्ञों के दो भाग थे-यज्ञ और क्रतु। ऋतु विशिष्ट यज्ञ थे, जिनमें सोम 
की आहुति की जाती थी। जिन क्रतुओं का विधान अध्वर्यू वेद में मिलता है, वे अध्वर्युक्रतु 
कहलाते थे। क्रतु शब्द सामान्यतया सोमयज्ञो में रूढ था। पाणिनि ने कुण्डपाय्य और संचाय्य 
क्रतुओं का उल्लेख किया है। कुण्डपाय्य क्रतु में कुण्ड (पात्र) द्वारा सोमपान किया जाता था। 

१. अयं मे पञ्चौदनः सवः। --३-३-३६, वा० ४, पू० ३०६। 

२. श्रौ० प० नि्व०, प० १४४। 

३. मोदकाः प्रकृतः अस्मिन्‌ यज्ञे मौदकिको यज्ञः, सोदकमयः, शाष्कुलिको, शष्कुलीमयः 
५-४-२३ का०। 

४. इन्द्रमहार्थमेन्द्रमहिकम्‌ गाङ्गामहिकम्‌, काशेरुयज्ञिकम्‌। ५-१-१२, वा० १,२. 
पृ० ३०२, ३०३। 

५. दीघंसत्राणि, वाषंडतिकानि वार्ष॑सहत्तिकाणि च। -वा० १, प्‌० २१। 

६. वेदेऽपि य एवं विइवसुजः सत्राण्यघ्यासत इति । --आ० २, पू० ४८। 

७. सहनन संवत्सरं विइवसूजाम्‌। --कात्या०, २४-५-२४ । 

८. दीर्घसत्रे भवं दाघंसत्रम्‌ । --७-३-१। 

९. अप्रयुक्ते दीर्घसत्रवत्‌। --आ० १, वा० ४, प्‌० २१। 
* ऋतुः शब्दः सोसयज्ञेषु रूढः। २-४-४ का० । 
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यह द्वादशाह ऋतु की विकृति है और वर्ष-भर चलता है। संचाय्य़ संज्ञा सोम का संचयन किये 
जाने के कारण थी।' अर्क, अश्वमेध, सायाल्लं, अतिरात्र आदि अध्वयु क्रतु थे। राजसूय, 
वाजपेय भी अध्वर्युक्रतु थे। दशं पौणर्मास का विधान अध्वर्यू वेद में है, पर वे ऋतु नहीं थे ।' 
ऋतुओं में अग्निष्टोम, वाजपेय और राजसूय सर्वाधिक सिद्ध जान पड़ते हैं। इन्हीं तीन यज्ञों के 
व्याख्यान-प्रन्थों की चर्चा भाष्य में दो वार हुईं है।' ु 
अग्निष्टोम--अग्निष्टोम यज्ञ करना और उसे आस्थापूर्वक ठीक समझना अभ्युदय- 
कारी माना जाता था।* अग्निष्टोमयाजी विशेषण सम्मानार्थ प्रयुवत होता था ।' अरिनप्टोम 
का प्रारम्भ वसन्त में होता था। वासन्तिक अग्न्याधान ब्राह्मण का कत्तंव्य माना जाता था ।' 
अग्न्याधान यज्ञारम्भ की प्रतिपत्ति के लिए था । कात्यायन श्रौतसुत्र में अग्निष्टोम का प्रारम्भ- 
काल वसन्त ही बतलाया गया है ।" इसके तीन भेद हैं--एकाह, अहीन और सत्र । जिसमें सुत्या- 
कर्म एकाह साध्य होता है, वह एकाह और जिसमें दो, तीन से वारह दिन तक सुत्याकम 
चलता है, वह अहीन तथा जिसका पक्ष, मास, संवत्सर और इस प्रकार सहस्र वर्ष तक अनुष्ठान 
चलता है वह सत्र कहलाता है। कुछ लोगों के मत से यहाँ संवत्सर शब्द दिन के अर्थ में प्रयुक्त 
हुआ है 
अरिनष्टोम सम्पूर्ण श्रौतयागों की प्रकृति है। यह सबसे सरल एवं सर्वाधिक प्रचलित था ह 
इसमें सोलह ऋत्विज्‌ होते थे। अग्नि को एक छाग की बलि दी जाती थी और बारह स्तोत्र! 
` का उपयोग होता था । प्रातः सवन में वहिष्पवमान और चार आज्य-स्तोत्रो ; .मध्याह्ल सवन में 
माध्यन्दिन पवमान और चार पृष्ठ-स्तोत्रों तथा सायं सवन में तृतीय या आर्भव पवमान और 
अग्निष्टोम साम का प्रयोग होता था। अग्निष्टोम साम के प्रयोग के ही कारण इसे अग्निष्टोम- 
संस्थ क्रतु कहते है । 
तुरायण--तुरायंण की प्रकृति पौर्णमास यज्ञ है। यह एक वर्षे तक चल सकता था। 
शांखायन ब्राह्मण. में इसे “स्वर्गकामस्य यज्ञ: कहा है।* कात्यायन श्रौतसूत्र के अनुसार यह 


सत्र है और वैशाख या चैत्र शुक्ल-पंचमी को प्रारम्भ होकर वषं-भर चलता है। भाष्यकार ने. 


१. क्रतौ कुण्डमाय्यं संचाय्यौ । --३-१-१३० । तथा का० । 

२. काशिका, २-४-४। 

३. ४-३-६६, वा० ६, पृ०. २४०। 

४. योऽग्निष्टोमेन यजते य उ चेनमेवं वेद। --आ० १, पु० २३। 

५. अरिनिष्टोमयाजी ।--३-४-१, वा० २, पू० ३४१ । 

६. लोके वसन्ते ब्राह्मणोऽगनीनादधीत।--वेदे खल्वपि वसन्ते ब्राह्मणोऽर्निष्टोमादिभिः 
कतुमिर्यजेतेत्यरन्याघाननिभित्तं वसन्ते वसन्त इष्यते-वसन्ते ब्राह्मणोऽनीनादधीतेत्यर्याधा्त 
यज्ञमुखप्रतिपत्त्यर्थम्‌।--६-१-८४, वा० ४, ५ पृ० ११६, ११७। 

७. कात्या० श्रौ० सु०, ७-१-४। 
८. मीमांसादशंन , अ० ६, पा० ७, अधि० १३, सु० ३१-४०। 
९. शांखा० ब्रा”, ४-१९ । 
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कहा है कि यद्यपि यज्ञ करनेवाला यजमान और चरु पुरोडाश तैयार करनेवाले ऋत्विज दोनों 
तुरायण का वत्तंन (तैयारी) करते हैं, फिर भी ऋत्विज्‌ को तौरायणिक कहने की प्रथा नहीं है।' 
यजमान तौरायणिक कहलाता है। 
राजसूय--अरिनिष्टोम के समान राजसूय का उल्लेख भी भाष्य में कई वार:हुआ है। 

काशिकाकार ने कहा है, जिसमें राजा (सोम) का सवन होना चाहिए, अथवा राजा का सवन होता 
है, उसे राजसूय क्रतु कहते हैं । ' राजसूय विशुद्ध सोम-यज्ञ नहीं था, अपितु अनेक यज्ञों क्री संसूष्टि 
से युक्त लगभग दो साल से भी अधिक काल में समाप्त होनेवाला जटिल याग था यह अनेक 
इष्टियों, सोमयज्ञों और पशुमेधों का समवाय था। .लाट्यायन.के अनुसार. केवल क्षत्रिय इसका 
अधिकारी था। मीमांसा के शावरभाष्य में काशिका और लाट्यायन दोनों मतों का समन्वय मिलता 
है!" कुछ लोगों के मत से राजसूय वही कर सकता था, जिसने वाजपेय न.किया हो। कुछ लोगों 
के मत से वाजपेय कर लेने के वाद व्यक्ति इसका अधिकारी माना जाता था.।" शतपथब्राह्मण 
में कहा है कि राजसूय करनेवाला राजा और वाजपेय करनेवाला सम्राट्‌ होता था।: इससे वाजपेय 
का स्थान उच्चतर मालूम होता है। भाष्य में भी यज्ञों के प्रसंग में सर्वत्र अरिनष्टोम, राजसूय और 
वाजपेय का क्रमिक ही उल्लेख हुआ है, जो शतपथ के अनुकूल है। राजसूय में यजमान को फाल्गुन 
शुक्ल प्रतिपद्‌ के दिन पवित्र-संज्ञक सोमयज्ञ की दीक्षा लेनी पड़ती थी, जिसकी प्रक्रिया अग्निष्टोम 
के ही समान है.।* इसके एक वर्ष बाद अभिषेचनीय विधि होती थी। अभिषेचनीय इस यज्ञ का 
सबसे महत्त्वपूर्ण अंग माना जाता था।” यज्ञारम्भ होने के लगभग १५ दिन बाद फाल्गुन शुक्ल 
पूणिपा को अनुमति की इष्टि की जाती थी, जिसमें अनुमति को पुरोडाश हवि दी जाती थी।* 
इसके बाद वैश्वदेव, वरुण प्रधास और साकमेघ नामक चातुर्मास्यों का प्रारम्भ हो जाता था 
और अगली फाल्गुन शुक्ल अमावस्या को शुनासीरीय प' के साथ उनकी समाप्ति होती थी। 


१. यस्तुरायणेन यजते स तौरायणिक इत्युच्यते--यश्च यजते यश्च चरुपुरोडाशान्निवंपति 
उभौ तौ वत्तंयतः। उभयत्र कस्मान्न भवति? अनभिवानात्‌ ५-१-७२, वा० २, पु० ३३७। 
२. ४-३-६६, वा० ६, पु० २४०; ५-१-९५, पु० ३४२। 
“३. राजा सोतव्यः राजा वा इह सूयते राजसूयः क्रतुः। --काशि० ३-१-११४। 
४. राजा राजसूयेन सुयेत्‌ । --लाट्या० धो० सु०, ९-१-१ । | 
५. राजा तत्र सूयते तस्माद्‌ राजसुयः। राज्ञो वायज्ञो राजसूयः ।--मीसां०्ाबर भा०, 


६. कात्या०, २५-१-२। . 
७. आइव०, ९-९-१९। 
८. शत०, ब्रा० ९-३-४-८। 
९. लाट्या० ९-१-२; आइव०, ९-३-२३ कात्या०, १५-१-६ । 
१०. लाट्या० ९-१-४। 
११. कात्या० १५-१-९ तया आप० १८-८-१०। 
६६ 
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इसके बाद छोटे-मोटे अनेक कृत्य, जिसमें पंचावत्तीय और अपामागं होम भी सम्मिलित हैं, होते थे।' 
बारह दिनों तक. “रत्निनां हवींषि' होती. थी, जो रत्नियों (सेनापति, पुरोहित आदि विशिष्ट 
राज्याधिकारी) के घर दी जाती थी।* चैत्र के प्रथम दिन अभिषेचनीय विधि होती थी। अभि- 
षेचन के लिए पुरोहित सत्रह उदुम्बर-पात्रों में सत्रह प्रकार का जल लाता था, जो अनेक याज्ञिक 
विधियों के बाद राजा पर डाला जाता था । ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य सव इस जल से राजा का अभि- 
षेचन करते थे।' अभिषेचनीय के बाद दस दिन तक “संसृपां हवींषि' दी जाती थी। और दिन 
दशपेय (सोमपान) कृत्य होता था।' यही अवभूथरनान का दिन था। इसके एक वर्ष बाद 
तक राजा को देवब्रतों का पालन करना पड़ता था ।' इन ब्रतों की समाप्ति केशवपनीय विधि से 
होती थी। इस समय यजमान के साल-भर से बढ़े हुए केशों का वाप होता था।” इसके वाद 
व्युष्टि द्विराज और क्षत्रघृति यज्ञ होते थे। इनके साथ ही राजसूय की समाप्ति हो जाती थी, 
यद्यपि इसके एक मास वाद सोत्रामणि इष्टि करनी पड़ती थी। | 
वाजपेय- अग्निष्टोम और राजसूय के साथ वाजपेय का भी उल्लेख भाप्य में कई 
स्थानों पर मिलता है। वाजपेय के कई अर्थ हैं। तैत्तिरीय ब्राह्मण के अनुसार सोम का नाम 
वाजपेय है और अन्न का भी। यह शक्ति का पेय है। इससे देवों को शवित प्राप्त हुई।* शांखायन 
श्रौतसूत्र के अनुसार अन्न को वाज और पान को पेय कहते हैं। इन दोनों की प्राप्ति के लिए 
वाजपेय करना चाहिए।” सत्रह की संख्या इसकी. एक विशेषता है.। आपस्तम्ब और ताण्डय- 
ब्राह्मण दोनों के अनुसार इसमें सन्रह स्तोत्र और सत्रह ही शस्त्र हैं। इसमें प्रजापति के लि 
सत्रह पशुओं की बलि का विधान है । सत्रह वस्तुएं ही दक्षिणा में दी जाती हैं।' वाजपेय का यूप 
भौ सत्रह अरत्नि लम्वा होता था, जिसे परिवृत करने के लिए वस्त्र के सत्रह टुकड़े काम में लाये 


जाते थे। ` सत्रह दिन तक यह यज्ञ चलता था, जिनमें १३ दिन दीक्षा के, तीन दिन उपसद के तथा | 


१. आप० १८-९-१०, ११, १५-२०। 

२, वही, १८-१० । 

३. वही, १८-१६-३, ५। 

४. वही, १८-२०-७ तथा कात्या० १५-८-१ से ४। 

५. लाट्या० ९-२१, कात्या० १५-८-१४। 

६. लाट्या० ९-२-१७ । 

७. ` आइव० ९३-२४ | 

८. बही, ९-२-२५। 

९. वाजाप्यो वा एषः वाजं ह्येतेन देवा। ऐप्सन्‌ सोमो वै वाजपेयः । --तैत्ति ०ब्ना०, 


१०. पान वे पेयः। अन्नं वाजः। पानं वे पुवयथान्नम्‌ । तयो रुभयोराप्तो। शांख० 
श्रो० सु०, १५-१-४ से ६ । 


११. आप० १८-१-१२; ताण्ड्य १८-७-५ । 
१२. आप० १८-१-१२ । 
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एक दिन सुत्या के लिए था। एक महत्त्वपूर्ण बात यह भी थी कि इसमें प्रजापति को सत्रह सुरा 
के तथा सत्रह सोम के (चमस) पात्र चढ़ाये जाते थे और सत्रह अइवरथों की दौड़ होती थी, जिंसका 
प्रारम्भ वेदी की उत्तर श्रेणी में रखी गईं सत्रह दुन्दुभियाँ बजाकर किया जाता' थां' वाजपेय 
आधिपत्य, समृद्धि या स्वाराज्य को प्राप्ति के उद्देश्य से किया जाता-था और ब्राह्मण या क्षत्रिय 
ही इसके अधिकारी थे, वेश्य नहीं । इसका अनुष्ठान-काल शरद था। 
सौत्रामणि--भाष्यकार ने आक्षेप-भाष्य में प्रमत्तगीत कहकर एक इलोक उद्घृत किया है, 
जो सौत्रामणि यज्ञ में ताम्रवर्णी घटियों में रखकर सुरा पीने की ओर संकेत करता है।* सौत्रा- 
मणि शब्द सूत्रामन्‌ से वना है, जिसका अर्थ है सम्यक्‌ रक्षा करनेवाला । क्रर्वेद सुत्रामेनू इन्द्र का 
विशेषण है। यह सोमयज्ञ नहीं, अपितु इष्टि और पशुमेध का मिश्रण है।* सुरा की आहुति इस 
यज्ञ की मुख्य विशेषता है । इस यज्ञ की अवधि चार दिन की होती है, जिनमें प्रथम तीन दिन तक 
विभिन्न वस्तुओं से सुरा बनाई जाती है और चतुर्थ दिन तीन पात्र दुग्ध और तीन पात्र सुरा तथा 
पशुमांस से अश्विनों, सरस्वती तथा इन्द्र को आहुति दी जाती है। कात्यायन-भाष्य में बतलाया 
गया है कि सर्ज की छाल, त्रिफला, सोंठ, पुननेवा, चतुर्जातक-युक्त पिप्पला, गजपिप्पली, वंश, 
अवका, बृह्च्छत्रा, चित्रक, इन्द्रवारुणी, अश्वगन्धा, घान्यक, यवानी, जीरक, कालाजीरा, 
दो हलदी की गांठे, गुचं, ब्रीहि और यव के अंकुर ये सब वस्तुएं सुरा में डाली जाती हैं।* 
अइवमेष--अश्वमेघ सर्वाधिक प्राचीन यज्ञों में है। भाष्यकार ने अझवयूप का उल्लेख 
किया है। आश्वलायन का मत है कि जो राजा सब कामों की पत्त तथा सर्वविजय चाहे, वह 


१. वही, १८-४-४ से ७। 
२. कात्या० १४-१-१; आप० १८-१-१ । 


३. स वा एव ब्राह्मणस्य चेव राजन्यस्य च यज्ञ:--त ० ब्रा०, १-३-२ तथायं ब्राह्मणा ` 


राजानश्च पुरस्कुर्वोरन्‌ स वाजपेयेन यजेत ।--लाट्या० ८-११-१। 
४. शरदि वाजपेयेन स्वाराज्यकामो यजेत।--शाबरभाष्य, १०-२-६४ तथा एवं विद्वान्‌ 
वाजपेयेन यजते गच्छति स्वाराज्यम्‌ । -तैत्ति० ब्रा०, १-३-२ तथा वाजपेययाजी वात्र प्रजापति- 
माप्नोति ।--ता० ञ्रा० १८-६-४ । 
५. यडुदुम्बरवर्णानां घटानां मण्डलं। महत्‌ पीतं न गमयेत्‌ स्वर्ग तत्कि क्रतुगतं नयेत्‌ ।- 
आ० १। 
६. शत० ज्रा० १२-७-२१। 
७. सर्जत्वक्‌ त्रिफला चेव शुण्ठी चेव पुनर्नवा । 
चतुर्जातकसंयुक्ता पिप्पला गजपिप्पली ॥ 
वशोऽवका बुहच्छत्रा चित्रकं चेन्द्रवारुणी । 
अइ्वगन्धां समुत्पाट्य मूलान्येतानि निदिशेत्‌ ॥ 
धान्यकं च यवानां च जीरकं कृष्णजीरकम्‌ । 
दवे हरिब्रे वचा चेव विरूढा व्रीहयो यवाः ॥--कात्या० भाष्य०, १९-१-२० । 
८. चषालं ये अश्वयूपाय तद्वादति ।--. १-४-९, पू० १३६। 
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अइवमेध. करे ।* ऐतरेय ब्राह्मण में तो अश्वमेघ से-सा ञ्राज्य, भौज्य, स्वाराज्य, पारमेष्ट्य आदि 
समस्तः ऐश्वर्यों की प्राप्तिः बतलाई है।' इसका प्रारम्भ फाल्गुन शुक्ल-अष्टमी या नवमी 
को अथवा ज्येष्ठ या आषाढ की इसी तिथि को याजक ब्राह्मणों को ब्रह्मौदन, सहस्रौ तथा 
सुवणं दिया जाता था।` इस समय विभिन्न सखियों-समेत राजा की चार रानियाँ उसके पास 
उपस्थित रहती थीं।* अइव या तो काले गोल चित्तों-सहित सम्पूर्ण श्वेत होता था अथवा 
अग्रकृष्ण तथा शेष इवेत अथवा श्यामपुच्छ या श्यामकणे होता था।' 

अश्वमेघ की प्रक्रिया भी राजसूय के समान दीर्घ और जटिल है। इसमें साल-भर तक 
सायंकाल घृति इष्टि की जाती* थी और वर्ष-भर तक ही सावित्री इष्टि जारी रहती थी, 
जिसमें पारिप्लव साम का गायन-श्रवण चलता था ।* इस बीच यदि अश्‍व बीमार पड़ जाता या 
मर जाता,.तो कुछ अन्य इष्टियाँ करनी पड़ती थीं या अश्‍व को शत्रु छीन लेता, तो यज्ञ नष्ट 
माना जाता था। ॒ 

यज्ञशाला में पशुओं के वाँबने के लिए २१ यूप गाडे जाते थे, जो अरत्नि के वराबर 
ऊंचे रहते थे। इन यूपों में बहुत-से पशु बाँधे जाते थे और बलि दिये जाते थे। अन्त में 
अनेक विधियों के साथ, जिनमें ब्रह्मोघ (घामिक संवाद, जिसमें प्रश्‍न, पहेलियाँ तथा उत्तर 
होते हैं) होता था तथा अश्‍व की वलि करके उसके रक्त और मांस को पकाकर आहुति दी 
जाती थी। 

अहीन--अग्निष्टोम तथा अन्य सोमयज्ञ प्रायः एकाह हैं। उनमें एक ही दिन 
प्रातः, मध्याह्नं और सायं सोम की आहुति दी जाती है। बृहस्पति सव, गोसव, श्येन, उद्भिद, ` 


फार सर्वान्‌, कामानाप्स्यन्‌ सर्वा विजितीविजिगीषमाणः सर्वा व्युष्टीव्युशिष्यन्नश्वमेधेन 
यजत ।-आइव० १०-६-१। 

२. स. य इच्छेदेवंवित्‌ क्षन्रियमयं सर्वाजितीजयेताय सर्वानुलोकानुविन्देता य सवंषां 
राज्ञा त्रेष्ट्यमतिष्ठा परमतांगच्छेत सास्राज्यं. भोज्यं स्वाराज्यं पारमेष्ठ्यं राज्यमाहा- 
राज्यमयमाधिपत्यमयं सगन्तपर्यायो स्यात्‌ सार्वभोमः सर्वायुष्‌ आन्तादापरार्घात्‌ पृथिव्ये समुद्र- 
पर्यन्ताया एकराडिति तमेतेनेन्द्रेग महाभिषेकेण क्षत्रियं ज्ञापयित्वाऽभिषिञ्चेत ।-ऐत०ब्रा०, 
३९-१। 

३. कात्या० श्रौ० सु, २०-१-,२ से ६ तथा लाद्या श्रौ० सु०, ९-९-६-७। 

४. या पत्नीनां प्रियतमा यजमानस्य. सा वावाता राजपुत्री । अनपचिता परिवुक्ती।-- 
लाट्या० ९-१०-१, २। 

५३ झत० ब्रा ८-४-२-४ तथा कात्या० श्रो० सु० २०-१-२९ से ३५ तथा लाद्या० भौ० 
सु०, ९-९-४। 

६, वाजस० सं०, २२-७-८। 

७, शत० ब्रा० १३-१-३-५ तथा विसुष्टवाचि यजमाने सम्प्रेष्यति वीणा. गणाकिती 
देबरिमं यजमानं सङ्कायतेति।-आप० ३०-७-१४, १५। र 
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विश्वजित्‌ और ब्रात्यस्तोम भी एकाह हैं। विश्वजित्‌ कर्ता एक सहस्र गायें अथवा अपने 
भाग की सारी सम्पत्ति दान कर स्वयं वृक्षों के नीचे भिक्षा पर जीवन व्यतीत करता था 
और वर्ष-भर, जो मिल जाता था, उसी भिक्षा पर निर्वाह करता था। गोसव का अनुष्ठान 
स्वराज्य का प्रदाता होता है।' गोसव करने के वाद एक वर्षं तक पशुब्रत का अनुष्ठान किया 
जाता था, जिसमें पशुवत्‌ खाने-पीने और रहने का विघान है।* 

दो से वारह दिन तक जिन याज्ञों में सुत्याकमं होता है, वे अहीन कहे जाते थे। 
इनकी समाप्ति सदा ही अतिरात्र से होती थी और इंनकी सम्पूणं अवघि दीक्षा और उपसद को 
मिलाकर एक मास से अधिक नहीं होती थी। ये पूणिमा को प्रारम्भ होते थे। इनके त्रिरात्र 
(गग त्रिरात्र) पंचरात्र, षडह आदि वर्ग हैं। द्वादशाहं की गणना अहीन और सत्र दोनों के 
अन्तगंत है। 

अतिरात्र- भाष्य में उल्लिखित अतिरात्र एक दिन में समाप्त न होकर एक दिन और 
एक रात्रि बीतने पर समाप्त होता था, इसीलिए इसे यह नाम दिया गया था। इसमें बहुत-सा 
अनुष्ठान, स्तोत्र और शस्त्र अपेक्षित होते हैं। अतिरात्र स्तोत्र और शस्त्र तेरह हैं । 
अतिरात्र संस्था में सुत्या (सोमरस के हवन) के दिन सरस्वती देवता के लिए पशुयाग किया 
जाता है। 

अग्निष्टुत्‌--यह एक सोमयाग विकार है। इस यज्ञ में त्रिवृत नाम स्तोम-पद्धति से 
अग्निदेवता का स्तवन किया जाता है। अनुष्ठान का प्रकार अग्निष्टोमवत्‌ है। मंत्र-तंत्र में 
थोड़ा अन्तर है। पापमोचन और अभक्ष्य-भक्षण-दोष-निवृत्ति आदि के लिए यह सोमयाग भिन्न- 
भिन्न स्तोम-पद्धतियों से किया जाता है. 7 

सत्र--सत्र और अहीन में मुख्य अन्तर यह था कि सत्र केवल ब्राह्मण कर सकते थे, किन्तु 
अहीन तीनों वर्णों द्वारा किया जा सकता था। सत्र वर्षों चल सकता था, किन्तु अहीन वारह 
दिन से अधिक नहीं होता था। सत्र में यजमान पुरोहित दोनों एक ही होते थे। इसलिए, उनमें 
दक्षिणा नहीं होती थी। अहीन का अन्तिम दिन अतिरात्र होता था। किन्तु, सत्र के प्रारम्भ 
और अन्त दोनों में अतिरात्र होता था। सत्रों के दो भेद किये जा सकते हैं-रात्रिसत्र और 
संवत्सरसत्र। दीर्घसत्रों का प्रचलन पतंजलि से बहुत पहले ही बन्द हो चुका था।' 


१. तत्ति० ब्रा० २-७-६। 
२. तेनेष्ट्वा संवत्सरं पशुव्रतो भवति। उपावहायोदकं पिबेत्तुणानि चाच्छिन्दयात्‌। 
३. आइव० १०-५-२ । 
४. अग्निष्टुतो नामेकाहाः--सोमविकुतयस्तेषु आग्नेयोऽरिनिदेवत्यो निगदः स्यात्‌।- 
* लाट्या० १-४-१; तत्र गौतमौयम्‌ अग्न आगच्छ रोहिताभ्यां बृहद्भये घूमकेतो, जातवेदो 
. विचर्षणाङ्भिरस ब्राह्मणाङ्किरसे ब्रुवाण इति प्राक्‌ सुत्यादेशात्‌ (एतावदहे सुत्यासित्यतः 
प्राक्‌) ।-- लाट्या० १-४-१। 
५, ताण्ड्य० ४-१०-२। 
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सत्र-समाप्ति से पहला दिन जिसे महाव्रत कहते हैं, बहुत मनोरंजन होता था।' महान्‌ 

प्रजापति का वाचक है। इस दिन प्रजापति को सोम की अतिरिक्त हवि दी जाती थी और उसके 
` लिए पशुबलि दी जाती थी। ये हवि महात्रतीय कहलाती थी। इस अवसर पर महात्रत साम 
का गान होता था और उसके बाद महदुक्थका। इसके बाद आयं-शूद्र-युद्ध, ब्रह्मचारी और 
वेश्या का वाग्युद्ध, स्त्री-पुरुष-मैथुन आदि विचित्र क्रियाएँ भी होती थीं. जो अन्य य॒ज्ञो में 
वजित थीं। 

सहाब्रत--किसी-किसी सोमयाग में महाव्रत नाम की एक विशेष विधि होती थी। यह 
प्रायः अर्निष्टोमादि सत्रों का अंग थी। ऐतरेय आरण्यक में इसे एकदिवससाध्य स्वतन्त्र ऋतु 
भी बताया है। इसमें कई मनोरंजक बातें होती थी। आग्नीध्रीय मंडल के सामने और हविर्घात 
मण्डल के बीच में फैलाये हुए एक घारीदार चमं को ब्राह्मण और शूद्र ताकत से अपनी-अपनी 
ओर खींचते थे। होता झूले पर बैठकर अपने मंत्र बोलता था। सुवणासन पर वेठकर अध्वयु 
और स्वणं-खचित आसन पर बैठकर उद्गाता अपने मंत्र बोलते थे। जब उद्गाता साम गाते 
थे, तब यजमान की स्त्रियाँ सौ तारों के एक तन्तुवाद्य, ककरी आदि अन्य वाद्यों के साथ उनका 
` साथ देती थीं। कुछ दासियाँ सामगान के समय सिर पर पानी से भरे घड़े रखकर मार्जालीय _ 
मण्डप के उत्तर में विशिष्ट प्रकार से नृत्य करती थीं। भूमि-दुन्दुभि से गान पर ताल दिया जाता 
था। पश्चात्‌ एक धनुर्घर राजपुत्र के पास टाँगे हुए चम॑ पर वाण मारता था। भाष्य में महाब्रत 
ब्रह्मचर्यं का भी उल्लेख है, जिसका अनुष्ठाता महात्रतिक कहलाता था। 

अवभूय--चातुर्मास्यों में वरुणप्रघास, सौत्रामणि और सर्व प्रकार के सोमयागों के: 
अन्त में नदी आदि जल-प्रवाह के पास जाकर वह सोम देवता के लिए छोटी-सी इष्टि की 
जाती है। उसके बाद स्नान-विधि होती है। याग-समाप्ति-दर्शक इस याग और स्नान को 
अवभृथ कहते हैं। 

भाष्य में सवन और सव की चर्चा कई वार हुई है। सवन तीन होते हैं-प्रातः सवन 
को आर्भेव, माध्यन्दिन को अभिषवादि और सायं को आदित्यारम्भण कहते हैं। ये आर्भवादि 
पवमान हैं। 

सव--जिस यज्ञ के अन्त में यजमान को विशिष्ट रीति से अभिषेक करना होता था, 
उन यज्ञों को सव कहते थे । ये सव सोमरस,परवंगों और पुराडोश के हवनःप्रधान कार्यो से सम्पादित 
किये जाते थे। ओदनसव में पकाये भाग का होम मुख्य था। इसके अतिरिक्त ब्राह्मणादि 
क्रम से दूध, घी, दही और सत्तू से भरा एक-एक पात्र यजमान को देते थे। उन चारों पात्रों में चार 
व्यक्ति हाथ लगाते थे एवं यजमांन मंत्र बोलता था। पश्चात्‌ यजमान होम से बचा भात खाता 
था। वाद में यजमान को अभिषेक कराया जाता था। भाष्य में पंचौदन सव आदि का बार-बार 
उल्लेख हुआ है। 


१. दीर्घसत्राणि वार्षशतिकानि वार्षसहत्रिकाणि च नचाद्यत्वे कश्चिदपि व्यवहरति \- 
आ० १, वा० ४,पू० २१। 
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` यज्ञशाला- यज्ञशाला के लिए याज्यकुल शब्द का प्रयोग भी मिलता है।' भाष्य में यज्ञ- 
शाला तथा उससे सम्बद्ध अनेक शब्द आये हैं । यज्ञशाला में अग्नीध्र और यजमान के रहने 
के लिए पृथक स्थान बनाये जाते थे, जिन्हें क्रमश: आग्नीध्र और आवसथ कहते थे। आवसथ में _ 
रहने के कारण यजमान आवसथिक कहलाता था।* आवसथ के पास मूत्रादि क्रियाएं वाजित 
थीं। यह संज्ञा आवसथ अग्नि के स्थान की थी। 
यज्ञशाला के लिए उपयूक्त देश यज्ञिय कहा जाताथा।' यज्ञभूमि का यह भाग, जिसमें 
छन्दोग लोग सम्मिलित रूप से स्तुतिगान करते थे, संस्ताव कहलाता था।* भाष्य में यज्ञभूमि के 
लिए देवयजन शब्द का प्रयोग हुआ है और समाप नाम देवयजन का उल्लेख मिलता है। 
अग्निचयन--अग्न्यावान के पूर्व श्रौतयज्ञों में अग्निचयन होता था। भाष्यकार ने इसे 
नित्या भी कहा है। अग्निचित्या यज्ञकुण्ड और यज्ञवेदी के निर्माण की क्रिया है । अग्निचयन स्वतन्त्र 
और जटिल विधि है। शतपथब्राह्मण के तृतीयांश में अरिनिचयन की प्रक्रिया है। प्रो० स्पलिग 
ने सेक्रेड बुक्स ऑफ्‌ ईस्ट की भूमिका (वाल्यूम ४३, पृ० १४) में लिखा है कि अरिनिचयन पहले 
स्वतन्त्र संस्कार था और वाद में सोमयज्ञों की प्रक्रिया में सम्मिलित कर दिया गया। यज्ञवेदी 
ईंटों से वनाई जाती थी और उसमें प्रजापति पुत्र होने के कारण पुरुष द्वारा निर्माण करने की 
भावना निहित थीं ।“ इस प्रकार, यजमान प्राजापत्य कमं का अनुष्ठान करके सन्तोष-लाभ करता 
था। पाँच चितियों (रद्दों) की वेदी सोमयाग का एक अंग है, यद्यपि यह अनिवार्य अंग नहीं 
है। हाँ, महाब्रत में, जो गवामयन की समाप्ति के एक दिन पहले होता है, उसका होना आवश्यक 
है। यज्ञ की नींव में एतदर्थं बलि दिये गये पशुओं के सिर भी चुने जाते थे। यजमान चाहता, तो 
सोने या मिट्टी के वने सिर काम में ला सकता था।' वेदी कई प्रकार से वनाई जाती थी-यथा 
द्रोणचित्‌, चक्रचित्‌, इयेनचित्‌,कंकचित्‌, सुपर्णचित्‌ आदि। इनके लिए:चौकोरं, तिकोनी, पंचकोण 


१. उपाध्यायस्य शिष्यो याज्यकुलानि गत्वा ग्रासनादीनि लभते।--१-१-५६, आ०१, 
प्‌० ३३४। 

२. अग्नीघः शरणमाग्नी ध्रम्‌ (--४-३-१२०, वा० ९, पु० २५२। 

३. आक्सथात्‌ ष्ठल्‌ ।--४-४-७४ 

४. दूरमावसथान्मूत्रम्‌।-¬ २-३-२५, वा० २, पू० ४३० 

५. ५-१-७१ काशिका। 

६. संस्तावइछन्दोगानाम्‌। समेत्य स्तुवन्ति छन्दोगा यस्मिन्‌ सन्देशः संस्ताव 
इत्युच्यते  --३-३-३१ काशिका । 

७. ६-३-९७, वा० १,प्‌० ३५६। 

८. अरिनिचयनमेवारिनचित्या, .अग्निचित्येति भावेऽन्तोदातो भवति।--३-१-१३२) 
वा० १; प्राजापत्यं वा एतत्कमं प्रजापतिं ह्येतेन कंणारभते निरुक्तो बे प्रजापतिः।--शत० 
म्रा० ६-२-२-२१। 

९. कात्या० १६-१-३२ तथा अष्टा० ३-२-९१ तथा ३-२-९२ । 

१०. तैत्ति सं० ५-४-११; कात्या० १६-५-९ तया श्येनचितं चिन्वीत्य सुवर्णेकामः- 
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आदि विविधाकार की पक्की ईटों की आवश्यकता होती थी । भाष्य में इष्टकचित और पक्वेष्टक- 
चित का उल्लेख है।' आजकल श्येनचित वेदी का ही विशेष प्रचार है। इंटों के. परिमाण 
और चुने जाने के निश्चित नियम थे। इसके लिए वास्तुविद्या और रेखागणित दोनों का ज्ञान 
आवश्यक था। हर इंट एक विशिष्ट मंत्रोच्चार के साथ रखी जाती थीं? इंटों के निश्चित 
नाम थे। 'यजुष्मती' इंटें वेदी के मध्य भाग में लगाई जाती थीं, पारवे या पुच्छ भाग में नहीं 
लगाई जा सकती थीं । जिस मंत्र को बोलकर इष्टका-चयन किया जाता था, उसे उपघान-मंत्र कहते 
थे। इसी प्रकार, जिस मंत्र द्वारा ईंटों का उपस्थान किया जाता था, वे उपस्थान-मंत्र कहलाते 
थे। चयन के समय बोले जानेवाले मंत्रों के आधार पर इंटों के वर्चस्या, तेजस्या, पयस्या, रेतस्या, 
आर्विनी, वयस्या, मूर्थन्चती आदि नाम होते थे।' शतपथब्राह्मण के अनुसार हर रहे के 
लिए दो सौ ईंटें आवश्यक होती थीं।' इस प्रकार, कुल १००० ईंटों की आवश्यकता होती है। 
किन्हीं विकृति-यज्ञो में प्रकृति-यज्ञ से दुगुनी या तिगुनी वड़ी वेदी की आवश्यकता होती थी, जिसे 
द्विस्तावा या त्रिस्तावा वेदी कहते थे। विभिन्न शास्त्रकारो द्वारा बतलाये गये चयन-काल में 
भी अन्तर है। इसके लिए गारा (पुरीष), चात्वाल (पास में बनाये गये गड्ढ़े) से खोदकर तैयार 
किया जाता था। यज्ञशाला का कूड़ा आदि फेंकने के लिए उत्कर या अवस्कर भी शाला के 
भीतर बनाया जाता था।' य 

अग्नि---अग्नि-चयन 'करनेवाले को अग्निचित्‌ कहते हैं। भाष्यकार ने अनेक वार 
अग्निचित्‌ शब्द का प्रयोग किया है।* अग्नियों में गाहं पत्य, दक्षिणाग्नि और दक्षिणाग्नि की 
आवश्यकता श्रौत यागों में होती है। पाकयज्ञ केवल गाहंपत्य अग्नि में किये जाते हैं। गृहपति से 
संयुक्त होने के कारण ही इसे गाहं पत्य कहते हैं। पतंजलि ने कहा है” कि यदि गृहपति से संयुक्त 
होनेवाली अरि में त्र्य प्रत्यय मान लिया, तो दक्षिणारिन में भी त्र्य प्रत्यय होता चाहिए। 


कङ्कचितं चिन्वोत यः कामयेत शीषंप्रधानममुस्मिल्लोके स्यामिति। जलजचितं चिन्वीत चतुःसौतं 
प्रतिष्ठाकामः ।-¬ तेत्ति० सं० ५-४-११। 

१. इष्टककचितं चिन्वीत-पक्वेष्टकचितं चिन्वीत।-- १-१-७२, वा० २ पृ ४४। 

२. ४-४-१२५ से १२७ काशिका। 

३. शत० ब्रा० ११-५-२२। 

४. द्विस्तावा त्रिस्तावा वेदिः, यावती प्रकृती वेतिस्ततो द्विगुणा वा त्रिगुणा वां 
कस्याञ्चिद्विकृतौ तत्रेदं निपातनम्‌ (--५-४-८४ का० । 

५. पूर्वाहू णापराह णार्द्रामूरप्रदोषावस्कराद्‌ वुन्‌ ।--४-३-२८। 

६. १-१-३, वा० ५, पु० ११५। 

७. गृहपतिना संयुक्त इत्युच्यते तन्न दक्षिणाग्नावपि प्राप्नोति। दक्षिणाग्निरपि 
गुहपतिना संयुक्तः। एबं तहि गुहपतिना संयुक्त इत्युच्यते। सर्वश्च गुहपतिना संपुक्तस्तत्र 
प्रकषंगतिविघास्यते। साधीयो यो गुहपतिना संयुक्त इति। कच साधीयः यस्मि „ पत्ती 


संयाजाः क्रियन्ते। अथवा गृहपति नमं मन्त्रः स यस्मिन्नुच्यते। अथवा संज्ञायामिति वत्तेते (“7 
४-४-९०, पु० २८६। 
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दक्षिणारिन का भी संयोग गृहपति से होता है। उसमें भी गृहपति यज्ञ करता है। इसलिए, जिसका 
गृहपति से विशेष संयोग हो, उससे प्रत्यय होता है और विशेष संयोग गृहपति का उस अग्नि से होता 
है जिक्षमें पत्नी-संयाज किये जाते हैं अथवा जिसमें गुहपति नाम का मंत्र बोला जाता है। 
गार्हपत्य शब्द अग्निविशेष में रूढ संज्ञा भी मान सकते हैं। द्राह्मायण के अनुसार, जिसमें गृहपति 
पाणिग्रहण करता है, वह गृह्य अग्नि होती है।' विवाह के समय होनेवाले हवन को अग्नि को गृहस्थ 
सवेदा प्रज्वलित रखता था और उसी में देनन्दिन होम करता थां। गाहेपत्यांरिनि अम्बरीष यां 
भड़भूजे के यहाँ से या शूद्र को छोड़कर अन्य किसी बहुयाजी परिवार सें लाकर प्रतिष्ठित की 
जा सकती थी ।' पारस्कर के अनुसार दार-कार के अतिरिक्त दायाद्चकालं में भी संयुक्तं परिवार 
के वॅटवारे के साथ विभक्त भ्राता स्वतन्त्र आवसथ्यार्नि की स्थापना कर संकते' हैं।' .आंनाय्य 
उस विशेष दक्षिणाग्नि को कहते हैं, जो गाह पत्य अग्नि से लेकर प्रतिष्ठित की जांती है और सदा 
प्रज्वलित नहीं रखी जाती। दक्षिणारिनि वैश्य-कुल से या आराष्टू'सें या गाह पत्य से लाई जाती है। 
दक्षिणाग्नि और आहवनीय का मूल यदि एक ही गृह्याग्नि हो, तो उसे आनाय्य कहते हैं। जिस 
दक्षिणारिन का भूल कारण आहवनीय से भिन्न हों, उसे आनाय्य कहकर आनेय कहते हैं।' यज्ञा- 
हुतियों के अनुसार अनेक यज्ञाग्नियो के पृथक्‌-पृथक्‌ नाम हैं और उनके लिए विशेष प्रकार की 
वेदियाँ बनाने का विधान किया गया है। उदाहरणार्थ, नाचिकेत,* निष्टक्य । नाचिकेत काठव- 
चयन का एक भेद है। कठ महपि ने जिस चयन-पद्धति का प्रचार किया, उसे काठकं कहते हैं। 
ये पांच प्रकार की होती हैं--सावित्र, नाचिकेत, चातुर्होत्र, वेश्‍्येसृज और अरुणकेतु। चित्य 
अग्नि के तीन रूप होते हैं-प्रारम्भ, अर्थात्‌ कुण्ड में प्रज्वलन के पूर्व तैयार अग्नि परिचाय्य, 
संवर्घमान अवस्था की अग्नि उपचाय्य और जलकर बुझी हुई अंरिन में समूह्य कही जाती है। 
परिचाय्य का फल ग्रामप्राप्ति कहा गया है।* परिचाय्य उपचाय्य, समूह्य और चित्य ये सब विशेष 
स्थितियों में यज्ञाग्नियों के नाम हैं ।" इनमें से प्रत्येक के चयन के भिन्न-भिन्न प्रकार और फल माने 


१. ब्राह्मा० गु ० सू ० १-५-१ से ५। 4 

२ यस्मिन्नग्नो पाणि गृह णोयात्सगुह्यः-यस्मिन्‌ वाऽन्त्यां ससिघमादध्यात्‌, अस्बरी- 
षाद्दा नयेत्‌ बहुयाजिनो वोःगाराच्छूद्रवजम्‌ ।-द्राह्मा० गु० सु०,१-५-१ से ५। 

३: आवसथ्याधानं दारकाले-आवापकाले एव केषाम्‌-पञ्चसहायज्ञा इति श्रुतेः।-पार० 
गृ० सु०, आवसथ्याघान सु० १,२, ६। र 

४. आनाय्योऽनित्ये-दक्षिणाग्नाविति वक्तव्यमं-आनेयोऽत्यः। आतास्योऽनित्य इति 
चेहक्षिणाग्नो वृत भवेत । एकयोनौ तु तं विद्यादानेयोऽन्योऽन्यया भवेत्‌ ।-३-१-१२७, पु० 
१९३, १९४ तथा का०। 

५. योऽरिनं नाचिकेतं चिनुते य ३ चेनमेवं वेद। आ० १, पु० २३ तया हव्यवाडग्ति- 
रजर: --पिता नः ३-२-६६; का०-कव्यवाहनः पितृणाम्‌ ।---३-२-६५, का०। 

६. परिचाय्यं चिन्वीत ग्रामकामः।-शत० ब्रा० ५-४-११-३॥ ` 

७. अग्नौ परिचाय्योपचास्यसमूह्याः ।-समूहां चिन्वीत पशुकामः। पशवो वे पुरोषध्‌। 
पशूनेवास्मे तत्समूहाय ।-३-१-१३ १, पु० १९५। 

६७ 
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जाते हैं। उदाहरणार्थ, पशु-समृद्धि की कामनावाले को निष्टर्क्याग्नि का चयन करना चाहिए ।' 
समृह्याग्नि का भी फल पशु-वृद्धि है। अग्नि-चयन में प्रयुवत होनेवाला पुरीष या गारा पशुओं 
का प्रतीक है। जो व्यक्ति अग्नि-चयन के लिए पुरीष एकत्र करता है, वह अपने लिए पशु एकत्र 
करता है, ऐसा समझना चाहिए ।' कार्य कें अनुसार अग्नि के हव्यवाहन, कव्यवाहन, पुरीष- 
वाहन, पुरीष्यवाहन आदि नाम मिलते हैं।' हव्य को देवताओं तक तथा कव्य को पितरों. तक 
पहुँचाने के कारण ही अग्नि का नाम हव्यवाहन और कव्यवाहन भी है। वेद में उसे हव्यवाट्‌ अजर 
और पिता कहा है। हव्यवाहन को चित्याग्नि भी कहा है। 

अग्नि देवताओं तक हव्य द्रव्य पहुंचाने का माध्यम है। इसलिए, ऋग्वेद में उसे साक्षात्‌ 
पुरोहित, होता, ऋत्विक्‌ और रत्नभासुर कहा है।' भाष्य में हिरण्यवर्ण और शुचि शब्द अग्नि 
के विशेषण के रूप में आये हैं। . 

. ` समिष्‌--अग्ति के आधान्न के लिए समिधा की आवश्यकता होती है। समिधाएँ पीपल, 
उदुम्बर, खदिर या पलाश की होती थीं।* इनके प्राप्त न होने पर विभीतक, विल्वक, तिल्वक, 
बाधक, नीप, निम्ब, राजवृक्ष, शाल्मली, अरलु; दघित्थ, कोविदार और इलेष्मातक को छोड़कर 
अत्य किसी भी वनस्पति का उपयोग यज्ञेन्धन के लिए हो सकता है।* समिघाएँ अरत्नि (लगभग 
एक हाथ) और प्रादेश (वित्ता) बराबर लम्बी काटी जाती थी । समिधाओं का आधान विशेष 
क्रचाओं के उच्चारण के साथ किया जाता था । ये ऋचाएँ सामिधेनी कहलाती हैं। समिघाओं 
को इध्म भी कहते थे ।” सामिधानी क्रचाएँ तेरह हैं, किन्तु प्रथम और अन्तिम की तीन बार आवृत्ति 
की जाती है, इसलिए वे सप्तदश सामिघेनी कहलाती है ।“ सत्रह ही समिधाएँ काटी जाती हैं और 
प्रति ऋचा के साथ एक समिघ्‌ का अग्नि में आधान किया जाता है। एक साथ ही सत्रह प्रदेश 
या सत्रह अरत्नि-मर लम्बी लकड़ी अग्नि में नहीं रख दी जाती; क्यों कि एक सत्रह अरत्नि या प्रदेश- 


१. निष्टक्य चिन्वीत पशुकामः।--३-१-१२३, पु०१९१। 

२. कव्यपुरीषपुरीष्येषुक्युट-हव्येञ्न्तःपादम्‌ ।-३-२-६५-६६ । 

३. अग्निमोडे पुरोहितम्‌ यज्ञस्य देवमृत्विजम्‌ होतारं रत्नधातमम्‌ ।-१-१-१। 

४. हिरण्यवर्णाः शुचयः पावकाः।-_७-३-४५, वा० २, प० १८९। अ 

५; समिध आध्यरा-(औदुम्बराः खादिराः पालाशास्तदभावे यज्ञियाः पञ्चदश 
समिघोऽगनावाघाय ।--द्राह्मा० गु ० सू०, १-२-२१, रुद्रस्कन्दवत्ति । 

६. अथेघ्यानुपकल्पयते खादिर।न्‌ वा पालाशान्‌ वा०। खादिरपालाशाभावे विभीतक 
विल्वकतिल्वकबाधकनीयनिम्बराजवृक्षशाल शाल्मल्परल दधित्यकोविदारइलेष्मातकंवर्ज 
सर्ववनस्पतीनामिन्धनो यथार्थ स्यात्‌ । -गोभिल ग० सु०, प्रपा० १, क० ५, स० १४, १५। 

७. अग्नेः समिन्वनार्था ऋचः सामिबेन्यः (आइव०भाष्य० १-२-३) तया इन्बेद्वाएत- 
दध्वरयुरिध्येनाग्नि तस्मादन्यो नाम। समिन्धे सामिधेनीभिहॉत( तस्मात्सामिधेन्यो नास ।- 
झत०श्रा० १-३-५-१। 


८. सप्तदशसामिषन्यो भवन्तीति त्रिः प्रयमामन्वाह त्रिरुतमामित्यावतितः सप्ता- 
ददात्वं भवति ।--आ० २, प० ४१) 
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भर लम्वा काष्ठवेदी में समा नहीं सकता, दूसरे प्रति प्रणव एक समित्‌ रखने का विधान है।' 
आइ्व० ( १-२-७) के अनुसार ऋग्वेद की ३-२७-१, १६-१० से १२, ३-२७-१३ से १५, १-१२-१, 
(३-२७-४, ५-२८-५ और ६) ये ११ सामिघेनी ऋचाएं हैं। दशंपौर्णमास में पन्द्रह सामिघेनी 
अपेक्षित होती है। तदर्थ (प्रवो वाजा क्रग्‌० ३-२७-१) प्रथम तथा (आजुहोत ५-२८-६) 
अन्तिम को तीन-पीन बार आवृत्ति कर यह संख्या पुरी की जाती है। सामिघेनी एक श्रुति 
में पढी जाती है। भाष्य में पलाश और अश्वत्थ की समिघाओं का नामपूवंक उल्लेख किया है।' 
विशिष्ट सामिधेनी को घाय्या कहते हैँ।' 

हविष्य--यज्ञाहुति द्रव्यों में आज्य का स्थान प्रमुख है। यज्ञ के हविष्य घृत को आज्य 
कहते हैं। भाष्य में उसे रूढ संज्ञा कहा है। यव, तिल और ब्रीहि के चावलों की आहुति सामान्य 
है।' तण्डुल चरु और बलि दोनों के काम आते हैं। चरु गाहंपत्याग्नि से अंगार लेकर चूल्हे पर 
` मन्त्रोच्चारणादि पूर्वक यज्ञार्थं पकाये गये चावलों को कहते हैं। अग्नि में पकाये जाने के कारण 
चरु अर्निमान्‌-सा कहा गया है।* जिन चावलों से चरु बनाया जाता है वे चरव्य तण्डु कहलाते 
हैं।” दुग्ध में पकाये गये तण्डुलों को पयसि चरु कहते हैं। तण्डुल (पकायें हुए). बलि के 
काम भी आते हैं, इसलिए उन्हें वालेय भी कहते हैं। पुरोडाश भी ब्रीहि के पिष्ट का बनता 
है। ब्रीहि का पुरोडाश व्रीहिमय कहलाता है।* पुरोडाश छोटी-मोटी रोटी के समान होता है। 
पुरः या पहली आहुति के रूप में चढ़ाये जाने के कारण इसे पुरोडाश कहते हँ।” आमिक्षा की भी 
हवि होती है, जो आमिक्ष्य या आमिक्षीय कही जाती है।'* आमिक्षा सायंकाल के जमाये हुए दूध 
में प्रातःकाल के गमं दूध को डालकर बनाई जाती है। गमं दुध में दही डालने पर उसके दो भाग . 
हो जते हैं। घनीभूत भाग आमिक्षा और जल-रूप भाग वजिन कहलाता है। चरु, दघि और अपूप 


१. सप्तदश सामिधेन्यो भवन्तीति न सप्तदशारत्निमात्रं ` काष्ठमगनावस्याघीयते। 
विषम उपन्यासः। प्रत्युचं चेव हि तत्कमं चोद्यतेऽसम्भवइचारनौ वेद्यांच। यथा तहि सप्तदश- 
प्रादेशमात्राराइवत्यीः समिधोऽभ्यादधति न प्रादेशमात्रं काष्ठमभ्याघीयते। अत्रापि प्रति- 
प्रणचं चेव तत्कमं चोद्यते तुल्यशचासम्भवोऽगनौ वेद्यां च --आ० २, पु०, ६२। 

- वही तथा पालाशी समित्‌। --४-३-११५, पु० २६६। 
° २-१-१२९ 
« अञ्जेशचोपसंख्यानं क्त॑व्यम्‌-आज्यम्‌ । --३-१-१०९, वा० २, पु० १८५। 
° ४-३-१४८, १४९ । 
° ८-२-१५, प्‌० ३३९, 
° चरव्यास्तण्ड्लाः। ५-१-२ वा०, ३ पृ ०, २९५। 
बालेयास्तण्डुलाः । ५-१-१३, पु० ३०४। 
` व्रीहेः पुरोडाशे । --४-३-१४८ 
१०. पुरोडाः पुरः दाइयते दीयते इति ।--३-२-७१, पु० २२७। 
११. हविरपुपादिस्यो विभाषाया अवकाशः अमिक्ष्यम्‌, ' आमिक्षीयम्‌ पुरोडाव्यम्‌ । 
पुरोडाशीयम्‌ ५-१-२, वा० ३, पु० २९५। 
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एक साथ भी हवि के काम आते हैं। भाष्य में चरु को अपूपवान्‌, दघिवान्‌, सरस्वतीवान्‌ और 
भास्तीवान्‌ कहा है।' स्थाली में परिपक्व ओदन, या स्थाली पाक हवि कहलाती है । जिस देवता को 
स्थालीपाक की हवि दी जाती है, उसी के नाम पर स्थालीपाक का नाम रख दिया जाता है। जेसे, 
ज्ञा देवता को स्थालीपाक की 'ज्ञ' संज्ञा होती है।' उसी प्रकार देवताओं के नाम पर चरु भी आग्नेय, 
कारेय आदि कहलाते हैं।' चरु या पुरोडाश जितने कपालों में पकाये जते हैं, उनके अनुसार 
उनके नाम होते हैं-यया अष्टाकपाल चरु, पंचकपार पुरोडाश आदि। हवि या आहुति का नाम 
होम के आघार पर भी होता है--जैसे स्विष्टकृत्‌ होम में दी जानेवाली आहुति सौविष्टकृती 
होती है.। यवागू हवि का उल्लेख ऊपर हो ही चुका है। जिन यज्ञों में पशुवलि दी जाती थी 

उनमें वसा-मांसादि की आहुति होती थी।* आहुति की बलि भी भिन्न-भिन्न देवताओं के नाम 

पर चढाई जाती थी।* बलि देनेवाले को बलिकर कहते हैं। 

सान्नाय्य- सोमपायी अग्निहोत्री अग्निहोत्र में अमावस्येष्टि को इन्द्राग्नि के बदले 

इन्द्र या महेन्द्र को आहुति देते हैं। इनका हविद्रंव्य पुरोडाश से भिन्न होता है। वे अमावास्या 

की रात्रि को दूध जमा देते हैं और अगले दिन उस जमे दही और तपाये हुये दूध के मिश्रण का 

हविद्र॑व्य बनाते हैं। दही और दूध के इस मिश्रित हवि को सान्नाय्य कहते हैं। 

पशुबाल-यज्ञों में पशुबलि की प्रथा थी, किन्तु सब यज्ञों में पशुबरि आवश्यक नहों थी। 

जिन यज्ञों में बलि दी जाती थी, उनमें भी पशु की बलि करना वैकल्पिक था ।“ भाष्यकार ने 

प॒शु और अनड्वान को वैकल्पिक रूप से मेध्य कहा है। गो और अज मुख्य बलिपशु थे।* गो में 

गाय और बैल दोनों सम्मिलित थे। स्थूलपृषती अनड्वाहा मेघ्य मानी जाती थी। भाष्यकार 

` ने स्थूलपृषती शब्द के अर्थ पर सन्देह करते हुए कहा है कि स्थूल और पूपतूवाली अथवा 
बड़े-बड़े पुषतूवाली ये दोनों अथं इस शब्द के हो सकते हैं। केवल स्वर-ज्ञान से ही जाना जा 


१. सरस्वतीवान्‌ भारतीवान्‌ अपुपवान्‌ दधिवांइचरुरित्यत्र न प्राप्तोति। --८-२-१५, 
` पृ० ३३९ ` । 

२. ज्ञादेवताञ्स्य. स्थालीपाकस्य ज्ञः स्थालीपाकः। --७-३-३३, पृ० १८४ 

३. अग्निदेवताऽस्याग्नेयः कलिदेवताऽस्य कालेयश्चसः। --४-२-७, पु० १६९ तथा 
अन्नादाया5न्नपतये य आहुतिमन्नादांकत्वा । --३-२-१, वा०, पू० २०५। 

४. अष्टाकपालं चरं निर्वपेत्‌ हविषोति किम्‌ अष्टकपालं ब्राह्मणस्य । --६-३-४६, 
व० २, प० ३३४। 

५. इन्द्रारिनिभ्यां छागं हविर्वपां भेदः प्रस्थितं पय । २-३-६१, प० ४४८। 

६. कुबेरबलिः महाराजबलिः । २-१-३६ काशि०। 

७. बलिकारः। --३-२-२१। 

८. मेष्यः पशुविमोषितः मेध्योऽनड्वान्‌ विभाषित इति। नतढिचार्यतेनड्वान्ना 
नड्वानिति। कि तहि आलब्धव्यो नोषेलब्धव्य इति । १-१-४४, बा० १५, प० २६३। 

९. गौरनुवध्योऽनोरिनषोमीय इति न वाहीकोऽनुबध्यते। १-१-१५, पृ० १८७ । 
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सकता है कि .क॑सी गाय आलम्भन के लिए उपयुक्त होती है।' गो शुक्ल और कृष्ण दोनों 
प्रकार के मेध्य थे। जहाँ शुक्ल का विधान है, वहाँ शुक्ल की ही बलि उपयुक्त मानी जाती थी। 
इसी प्रकार, कृष्ण गो के विषय में समझना चाहिए।' गो के मारने, उससे जुआ खेलने और उसे 
भेंट में देने का भी भाष्य में उल्लेख है। अज की बलि अग्नीषोम और इन्द्राग्नि को दी जाती थी। 
रद्र के लिए सामान्य पशु की बलि का भाष्य में वर्णन है। पशु की बलि चढ़ाने का अर्थ पशु को 
अग्नि में प्रक्षिप्त करना माना जाता था। एक स्थान पर इन्द्राग्ति को छाग की हवि, वसा 
और मेदस्‌ चढ़ाने का भी उल्लेख है।* केवल अग्नि के लिए भी छाग, वसा और मेदस्‌ की आहुति 
का विधान ब्राह्मण-ग्रन्थों में पाया जाता है।' 
पशुमेघ स्वतन्त्र यज्ञ भी है और सोमयाग का अंग भी | प्रथम को निरूढ-पशुबन्घ कहते हैं 
और द्वितीय को सौमिक ।* निरूढ पशु अग्नीषोमीय पशु का ही दूसरा रूप है। पशुमेघ वाषिक 
` (वर्षा ऋतु में) या उत्तरायण और दक्षिणायन का प्रारम्भ होने पर किये जाते थे। चातुर्मास्य 
यज्ञों के लिए आवश्यक पाँच पुरोहितों के अतिरिक्त पशुबन्ध में प्रशास्तु नामक छठे पुरोहित 
की भी आवश्यकता होती थी, जिसे मंत्रावरुण भी कहते थे। 
सोम--अग्निचित्‌ के समान सोमसुत्‌ का भी भाष्य में बार-बार उल्लेख मिलता है।* 
क्रतुओं में सोमसुत्या का दिन मुख्य माना जाता था। सोम के अभिषवण को बड़ी लम्बी प्रक्रिया 
श्रौतयाग के ग्रन्थों में दी है। कुछ लोग सोमवल्ली के विक्रय का व्यवसाय करते थे। वे भूजवन्त 
पर्वत से सोम लेकर उसे गाड़ियों पर लादकर बेचने निकलते थे। अध्वर्यु उसे जल से अभ्युक्षित 
कर पूछता था, 'सोमविक्रयिन्‌, वया तुम सोम वेचते हो ?' विक्रयी उत्तर देता था हाँ वेचता हूँ।' 
अध्वर्यु पूछता था, 'क्या वे भूजवत्‌ से लाये गये हैं?” विक्रयी 'हाँ में उत्तर देता था । फिर, अध्वयुँ 
इसी प्रकार वार्तालाप करता हुआ छाग, गो, वस्त्र या हिरण्य से सोम खरीदता था । सोमशोधन, 
क्रयणानुमन्त्रण, क्रयणान्‌गमन, क्रयणांग सोमोपस्थान, क्यणामिमर्शन, सोमविमान, सोम- 
वेष्टन, सोमावेक्षण, शकट-परिवहन, उपस्तम्भन, आसन्दी-त्रतिष्ठापन आदि क्रियाएं क्रयण से 


१. स्थूलपृषतीमनड्वाहीसालभेतेति-ततस्यां सन्देहः-स्यूला चासौ पृषती च स्थूलपुषती 

स्थूलानि पृषन्ति यस्याः सा स्थूलपूषतो । ता ना वैयाकरणः स्वरतोऽध्यवस्यति ।---आ०१, पु ३। 
शुक्लमालमेत कृष्णमालभेत। तत्र यः शुक्ल आरब्धव्ये कृष्णमालभते नहि तेन 

यथोक्तं कृतं भवति ।-१-१-१, वा० १३, पू० १०६। 

३. गां घ्नन्ति गां प्रदीव्यन्ति गां सभासद्भ्य उपहरन्ति ।-२-३-६०, पू० ४४८। 

४, गौरनुबस्ध्योऽजोऽरिनषोमीय : ।-१-१-१५, पू ० १८७; इखाग्निस्याँ छागं हविर्वपां 
भेदः प्रस्थितं पश्य । २-३-६१, पू ० ४४८। 

५. पशु ना सुत्र यजते। पशुं रुव्राय ददातीत्यर्थः! अग्नौ किल पशुः प्रक्षिप्यते तद्‌ 
रुद्रायोपह्वियत इति ।-१-४-३२, पू० १६९ । 

६. अग्नये छागस्य हविषो वपायाः मेदसः प्रेष्य (या) अनुब्रूहि ।-२-३-६१, काशि० । 

७. आइव०, ३-८-३, ४ । 

८. १-१-३, वा० ५, पु० ११५ तथा १-४-२, वा० १४, पू० १२१। 
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सम्बद्ध थौं ।' फिर मदन्ती जल से उसका आप्यायन होता था ।' वह गोचर्म पर फैलाया 
जाता था* और पत्थर से पीसा जाता । इसीलिए, इसे अद्विसुत, अद्रिदुग्ध और अद्रिसंहत कहते 
थे। भाष्य में भी इसे अद्रिभिःसुतम्‌' कहा है ।' सोम पीसने-छानने की क्रिया. आसुति कहलाती 
थी । सोम के रस निकालने की क्रिया को सुत्या (३-३-९९) कहते थे। सोमसुत्‌ को सुत्या 
भी कहते थे (३-२-१०३) । सुन्वन्‌ यजमान की संज्ञा थी । कुछ सत्रों में, जहाँ याजक स्वयं 
' यजमान रहते थे और सत्री कहलाते थे, सुन्वन्‌ माने जाते थे। पाणिनि ने प्रमुख कत्तुंक रूप से 
सुत्या करनेवाले को सुन्वन्‌ कहा है ।” इसमें दूध, घी आदि भी मिलाये जाते थे। ये सव. क्रियाएं 
पवन कहलाती थीं । सम्भवतः, सोम पकाया भी जाता था, इसीलिए बहुवचन में “श्राताः सोमाः' 
और एकवचन में “श्रितः सोमः ये विशिष्ट वैदिक प्रयोग मिलते हैं, जिनकी निपातन-साधुता पर 
. भाष्यकार ने भी विचार किया है। 
सोम मधु मिलाकर पिया जाता था। इसे सोम्यमधु कहते थे।” इसे पीने के अधि- 
कारी ब्राह्मण भी सौम्य कहे जाते हैं ।'' याज्ञिक परम्परा के अनुसार जिसकी दस ऊपरी पीढ़ियों 
में कोई पुरुष ब्राह्मण-कत्त॑व्य-विहीन न हुआ हो, वही ब्राह्मण सोमपान का अधिकारी हो सकता 
है।' यदि किसी कारण सोम उपलब्ध न हो सकता, तो उसके स्थान पर पूतीक तृणों की सुत्या 
की जा सकती थी, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं कि सोम के उपयोग की उपेक्षा कर दी 
जाय ॥" 
सोम-विक्रय कुत्सित कमं माना जाता था और इसी लिए सोम बेचनेवाले को सोमविक्रयी 


१. भौतपदार्थनिवंचन, पु० २६८ से २७८ । 

२. यदद्भिः परिषिच्यसे मज्यमानो गभस्त्योः ।-ऋग ० ९-६५-६। 

३. एषसोमो अधित्वचि गबां क्रीणाति अद्रिभिः ।-ऋग० ९-६-२९ तथा गव्ये 
अघित्वचि । ९-१०१-१६ । 
« अद्विसुतः ।-ऋग्‌० ९-७२-४; अद्रिदुग्धः ।-९-५४-९; अद्रिसंहतः ९-९८-६,वही। 
° ६-१-११५, वा० ३, पू० १७४। 
आसुति करिष्ठः ।-६-४-१५४, पृ० ४९३ । 
« ३-२-१३२, संयोगग्रहणं प्रधानकत्तं कप्रतिपत्यर्थम्‌-याजकेष - माभत ।-फाशिका । 
* सोमं पवमानः ।-२-३-६९, वा० ५, प्‌० ४५६। 
« श्रिताः थितमिति कि निपात्यते? श्रीणातेः क्ते भाभावशिभावौ निपात्येते ।- 
सोमनहुत्वे ्ाभावोऽन्यत्र श्ञिभावः।-६-१-३६, प्‌० ६२ तथा ऋग्‌ ० ९-८ ६-७ तथा ९-८६-१० । 

१०. मयेव सौम्यं मधु पिबन्ति । -का० ४-४-१३८ । | 

११. सोममहंति यः-सोममर्हन्ति सोम्याः ब्राह्मणाः । वही, ४-४-१३७। 

१२, एवं हि याज्ञिकाः पठन्ति-दशपुरुषानुकं यस्य गृहे शूद्रा न पिबेरन्‌ स सोमं पिबेदिति ।- 
४-१-९३, चा० ५। प्‌० १२०। 

१३. वेदेऽपि सोमस्य स्याने पूतीकतुणान्यभिषिणुयादित्युच्यते न च तत्र सोमोभूतपुर्वो- 
भवति ।--१-१-५६, वा० १३, पु० ३४१। 


RAN ७ «0 दनू” ०८ 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


Cee CR FS 0 यकिन 


ANTES, SBT 


यज्ञ ५३५ 


कहते थे, किन्तु धान्य बेचनेवाले को धान्य-विक्राय। प्रत्यय का यह अन्तर कुत्सा-द्योतन के 
लिए था।' 

यज्ञास्त्र--अन्य जिन पात्रों की विक्रति-यज्ञों में आवश्यकता होती है, उन्हें यज्ञपात्र 
या यज्ञायुघ कहते हैं। इनमें से भाष्य में निम्नलिखित का उल्लेख हुआ है। 

स्फप्य--खदिर के काष्ठ से वना हुआ अरत्निबरावर लम्बा और चार अंगुल चौड़ा खज्ना- 
कृति यज्ञ-साधन 'स्फ्य' कहलाता है', जिससे यज्ञभूमि में माप के अनुसार रेखाएं खींची जाती हैं । 

कपाल--मिट्टी से बनाकर अग्नि में पकाया हुआ दो अंगुल ऊंचा पात्र, जो पुरोडाश 
भूनने के काम आता है, कपाल कहलाता है। जिस पुरोडाश में जितने कपालों का विधान होता 
है, उतने कपाल इकट्ठे कर गाहँपत्यारिन के पीछे या पश्चिम भाग में रख दिये जाते हैं। किसी 
पुरोडाश में एक ही कपाळ की आवश्यकता होती है और किसी में अधिक थी। ये कपाल पुरोडाश 
सिद्ध करने के हेतु अग्नि पर रखे जाते हैं और “भृगूणामङ्गिरसां च तपसा तप्प्रध्वम्‌' इत्यादि मन्त्र 
पड़े जाते हैं। भाष्यकार ने कहा है कि मंत्र न पढ़े, तो भी अग्नि कपालों को तपायेगी ही; क्योंकि 
तपाना अग्नि का काम ही है। तो भी मन्त्र पढ़ते हैं; क्योंकि मन्त्रपूर्वक को गई क्रिया अम्युदय- 
कारिणी होती है 

शोधन-पात्र- शूर्प,' उल्खल,' मुसळ, हविष्यान्नों के शोधन के काम आते हैं। कृष्णा- 
जिन ब्रीहि आदि के अवहनन के समय उलूखल के नीचे रखा जानेवाला कृष्णमृग का चमं है। 
उलूखल पलाश के काष्ठ से बना, बारह अंगुल ऊँचा होता है, जो चरु पुरोडाश-सम्वच्धी व्रीह्यादि 
के साफ करने में काम आता है। मुसल खदिर के काष्ठ से बनाया जाता है और शूर्प बाँस से 
बना होता है। शम्या खनन का साधन-काष्ठ है, जिसका अग्रभाग लोहे का रहता है। पीसने 
की सिल को दृषत्‌ कहते हैं।* पीसनेवाला ऊपर का पत्थर उपला कहलाता है। पलाश-काष्ठ 
से बनी हुई अग्निहोत्र हवणी के समान मुख्य होम का साधन जुहू होता है। जुहु के द्वारा आहुति 
दी जाती है।* 'स्रवति आज्यादि द्रव्यमस्मात्‌' इस व्युत्पत्ति के अनुसार खुब के द्वारा आज्य की 


१. कर्मणा निविक्रियः--कर्मणि कुत्सित इति बक्तव्यम्‌-इह माभूत्‌ घान्यविक्रायः।- 
३-२-९२, वा० १, पु० २३६। 

२. वेदे याज्ञिकाः संज्ञां कुर्वन्ति स्फ्यो यूपशचषाल इति = १-१-१, वा० ४, पु ० ९५। 

३. ४-१-८८, वा० २, प्‌० १०० तथा काशिका। 

४. अग्नौकपालान्यघिभित्याभिमन्त्रते भृएगामङ्गिससां तपसा तप्यघ्वमिति। 
अन्तरेणापि मन्त्रमरिनिर्देशनकर्मा कपालानि सन्तापयति ।--आ0 १, पू० १९। 

५. ५-१-२०, प्‌० ३१२ । 

४. अवहननायोलूखलम्‌ ।--२-१-३६, वा० १, पू० २८८। 

६. १-१-५०, वा० २, पू० ३०७। 

७. खादिरेतरशस्यम्‌, रौरवेतरशम्यम्‌ । -२-१-१, वा० २९, पु० २५८ । 

८, वही, वा० २७। 

९. जुहोति-हूयते वीर्घशच-जुहः ।--३-२-१७८, वा० ३, पू० २८१ । 
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आहुति दी जाती है।' खुव खदिरकाष्ठ से वनता है और अरत्नि-भर लम्बा और आगे अँगूठ की 
गाँठ के बराबर गहरा होता है। उपभृत नाम जुहु के पास धारण किये जाने के कारण दिया गया 
है। यह अश्वत्य-क्राष्ठ से बनता है और जुहू जैसा ही होता है। याग की समाप्ति-पर्यन्त वेदी 
पर रहने के कारण विकंकत वृक्ष के काष्ठ से बना जुहु-सदृश पात्र झुवा कहलाता है।' प्राशित्र 
वह हुतशेष हविर्भाग होता है, जो ब्राह्मणों को दिया जाता है। प्राशित्र को लेने के कॉम का पात्र 
प्राशित्रहरण कहलाता है।' इडा का अर्थ है हविष्‌। उसके आधार-पात्र को इडापात्र कंहते हैं। 
इडापात्र अद्वत्थ-काष्ठ से बना हुआ चार अंगुल का खण्ड होता है। । 
यूप- पशुबन्ध के लिए यूप की आवश्यकता होती थी। यूप के लिए अध्वर्यु तक्षा को 
लेकर उस स्थान में जाता था, जहाँ वृक्ष होते थे।'यूप पलाश, खदिर, विल्व, रोहितक या विभी- 
तक वृक्ष का वनता था। भाष्यकार ने कहा है कि यद्यपि किसी भी ऊँचे काष्ठ को गाइकर पशु 
बाँब सकते हैं, तो भी याज्ञिकों ने नियम किया है कि यूप विल्व या खदिर का हो; क्योंकि ऐसा 
करना अभ्युदयकारी होता है।' वेद में स्फ्य, यूप और चषाल ये पारिभाषिक शब्द है ।" 
व्युत्पत्ति से इनका अर्थं स्पष्ट नहीं होता । याज्ञिकों को इन शब्दों का उपयोग करते देखकर 
अन्य लोग भी जान लेते हैं कि यह इनकी संज्ञा है। 
भाष्यकार ने यूप के लिए विभीतक ओर चषाल के लिए खदिर वृक्ष का कोष्ठ ग्राह्य 
कहा है 
यूप बनाने के बाद वृक्ष का जो भाग बच जाता है, उससे तक्षा चषाल वनाता है । चषाल 
चार अंगुल ऊँचा होता है। यूप ऊपर की ओर अष्टकोण होता है और चषाल भी । चषाल खुंटे 
से यूपाग्र में पगड़ी की तरह फंसा रहता हे । 
यूप को वेदि-मार्ग में लाते और यूपावट के आगे रखते थे। वाद में उत्तर वेदी के उत्तर 
भाग में खड़े होकर जल से उसका प्रोक्षण करते थे । भाष्यकार ने इस विधि की ओर संकेत किया 
है।' ऋग्वेद-काल में यज्ञयूप के लिए स्वरु शब्द अधिक प्रचलित था ।” 
१, १-१-४९, पू० ३०० । 
२. ध्रुवका (--७-३-४५, वा० ५, पू० १८९। 
३. ५-४-४२, पू० ४९४ तथा ५-१-९७; पु० ३४४। 
४. लाट्या" श्रौ० सु०, २-५-१ टिप्पणी । 
५. कात्या० ६-१-५, आप० ७-१-१३ । 
६. वेल्वः खादिरो वा यूपः स्यादित्युच्यते। यूपश्च नाम-पश्वनुधन्धार्य पुपादोयते । शर्धं 
धानेन किञ्चिदेव काष्ठमुच्छित्यानुच्छित्य वा पशुरनुबन्धु प्‌ । तत्र नियमः क्रिमते। एवं किपभाण- 
मम्युदयकारि भवति ।--आ० १, पु० १९। 
७. वेदे याज्ञिकाः संज्ञा कुर्वन्ति स्यो यूपश्‍चबाल इति। तत्र भवतामुपचारादन्येपि 
जानन्ति इयमस्य संज्ञेति  -१-१-१, वा० ४, पृ० ९५ । 
८. वेभोतको यूपः खादिरं चषालम्‌ ।--५-१-२, वा० ६, पू० २९६ । 
९. ५-२-९४, वा० २, पू० ४१०। - - 
१०. इट विल बी परहेप्स नियरर दि टू थ टु से देट दि वर्ड 'स्वरु' वाज मोर पापुलेरिली नोन 
देन यूप ।--सेक्रिफाइस इन ऋग्वेद, पु० ७७ । 
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याजक--जो व्यक्ति अपने कल्याण के लिए यज्ञ करता है, उसे यजमान और जो यजमाने 
के कल्याण के लिए उसके व्यय से उसे यज्ञ कराता है, उसे याजक कहते हैं। याजकः दक्षिणा 
ओर लाभ की आशा से यजमान को यज्ञ कराते थे। इसीलिए, यज्‌ घातु का प्रयोग यजमान के 
साथ आत्मनेपद में तथा याजक के साथ परस्मेपद में उपयुक्त माना गया है। 'स्वरितयिंतः कत्र- 
'भिप्राये क्रियाफले” ( १-३-७२) के भाष्य में पतंजलि ने 'कत्रं मिप्राये' की उपयोगिता पर प्रइन करते 
हुए उत्तर में यजन्ति याजकाः' उदाहरण दिया है और फिर शंका की है कि क्रिया का फल तो 
याजकों को भी मिलता है। वे दक्षिणा में गायों की आशा करते हैं और ये उन्हें मिलती है। इस- 
लिए उनके साथ भी आत्मने पद का प्रयोग होना चाहिए। इस वात के उत्तर में भाष्यकार ने 
कहा है कि यों तो प्रत्येक कर्ता को क्रिया का फल मिलता है। इसलिए, यहाँ फल की प्रकर्षति 
माननी चाहिए। यजमान को यजि क्रिया का फल विना यज्ञ किये नहीं मिलता, किन्तु याजक 
को यज्ञ के सिवा अन्य प्रकार से भी गाय मिल जाती है ।' याजकं यजि क्रिया के प्रेरक होते हैं। 
उदाहरणाथं, यज्ञ पुष्यमित्र करता है और याजक उसके प्रयोजक हैं। इसी भेद को स्पष्ट करते हुए 
भाष्यकार ने एक और उदाहरण दिया है-'आप यज्ञ कीजिए (यजताम्‌ आत्मनेपद), याजक मिल 
जायेंगे। वे यज्ञ करायेंगे।'' इससे स्पष्ट है कि व्याकरण की दृष्टि से भेद न होने पर भी व्यवहार 
में यजमान और याजक राब्दों के प्रयोग का क्षेत्र अलग-अलग निश्चित था। किन्तु, याजक 
लोग उन्हीं को यज्ञ कराते थे, जिन्हें शास्त्र से यज्ञ करने की अनुमति थी ।' ये यजमानः प्राय 
क्षत्रिय थे। वृषल आदि जातियों को यज्ञ कराना गहित माना जाता था।* कुत्सित याज्ञिक को 
याज्ञिकपाश कहते थे। 
याजकों की संख्या सब यज्ञों में समान नहीं होती। कालक्रम से भी उनको संख्या में 
अन्तर हुआ है। पुरोहित, जैसा कि नाम से स्पष्ट है, यज्ञ में पुरः (आगे) हित (स्थापित) 
होते हैं। यज्ञ में सबसे पहले पुरोहितों का वरण किया जाता है। ऋग्वेद में अग्नि को पुरोहित 
कहा है और भाष्यकार ने उस मंत्रांश को उद्घृत किया है।* भाष्य में निम्नलिखित पुरो हितों 
का उल्लेख है। 


१. कर्त्रभिप्राये क्रियाफल इति किमर्थम्‌ ?--यजन्ति याजकाः-अत्रापि क्रियाफलं 
कर्तारमभिप्रेति-याजका यजन्ति गा लप्स्यामह इति--सवंत्र कर्तारं क्रियाफलमभिप्रति तत्र प्रकर्ष-- 
गतिविज्ञास्यते। साधीयो यत्र कर्तारं क्रियाफलमभिप्रंति। न चान्तरेण याज यंजिफलं वपि वा 
वपिफलं .लभन्ते। याजका पुनरन्तरेणापि याज गा लभन्ते । --१-३-७२, पू० ९०। ` 

२. अहो यजत इत्युच्यते यः सुष्ठु त्यागं करोति। तं च पुष्यमित्र: करोति--याजकाः 
प्रयोजयन्ति।' ३-१-२६, वा० ४, पु० ७४। 

३. अङ्कं यजतां लप्स्यन्तेऽस्य याजकाः। य एन याजयिष्यन्ति।--३-३-१०,प्‌० ८८। 

४. यदा भवद्विधः क्षत्रियं याजयेत्‌ । “३-३-१४७, पृ० ३३२० 

५. ३-३-१४२ से १५० तक, पु० ३३१ से ३३३ । 

६- याप्ये पाशप्‌-पारये कुत्सितग्रहणं कर्तंव्यम्‌-याज्ञिकपाशः (-३-४७, वा० १, पु ०४४१ । 

७. बही, पु० १। 
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अध्वयू--भाष्य में अध्वय्‌ को अद्रि (पत्थर) से सोम का सवन करनेवाला कहा है।' 
एक स्थान पर उसे 'नग्नं भावुकः' कहा है, जिसके यज्ञ में वस्त्र उतारकर बैठने का संकेत मिलता 
है।' अध्वर्य्‌ और अध्वर परस्पर सम्बद्ध हैं। सम्भवतः, कार्य को निविध्न सम्पादित करने 
की दृष्टि से (अ--ध्वर प्रदूषित) यह नाम पड़ा है। हॉग के मत से अवेस्ता की धामिक 
विधियों (71००४) में भी होता (28०७) और अध्वर्यु (R६३७) विद्यमान थे।' 
यज्ञ में इनका स्थान इतना . महत्त्वपूर्ण था कि यज्ञवेद या यजुवद का नाम ही अध्वर्यु वेद 
पड़ गया 
ऋहत्विज्‌--भाष्यकार के काल में ऋत्विज्‌ शब्द सामान्य पुरोहित के लिए व्यवहृत होता 
था। उन्होंने यज्ञ के प्रारम्भ में ऋत्विजों का वरण करने की प्रथा का उल्लेख किया है" जो 
परिवार ऋत्विक्‌-कर्मं के योग्य होता था, उसे आत्त्विजीन कहते थे ।' आत्त्विजीन होना ब्राह्मण 
के लिए सम्मान की वात थी ।" पतंजलि के समय में ऋत्विज्‌ लोग लाल रंग की पगड़ी पहनते थे ।* 
होता--भाष्य में होता, पोता, नेष्टा और उद्गाता का अनेक वार साथ-साथ उल्लेख 
हुआ है।' इनमें होता से पुराना ऋत्विग्‌ है। वहीं देव का आवाहक और आहुतिकर्ता है । प्रारम्भ 
में यही एक पुरोहित होता था और सवसे महत्त्वपूर्ण तो बाद में भी बना रहा। ऋग्वेद (१०- 
२-१) में उसे आयजिष्ठ, अर्थात्‌ श्रेष्ठतम याजक कहा है। एकाधिक पुरोहित होने पर सामान्य- 
तया सभी पुरोहित होता कहे जाते थे।*' देवों का आवाहन होने के कारण ही अग्नि भी होता कहा 
गया है। होता के कारण आहुति भी होत्री कहलाती है। ऋग्वेद (२-१-२, १०-९१-१०). में 
होता, पोता, नेष्टा, अग्नी भ्र, प्रशास्ता, अध्वर्यु और ब्रह्मा इन सात पुरोहितों का उल्लेख है। उद्‌- 
गाता इनमें नहीं है। वह बाद में सम्मिलित किया गया। पहले इन पुरोहितों की स्थिति भी 
निश्चित न थी। उद्गाता का महत्त्व सामवेद के साथ बढ़ा। पहले उसका (होता का) वरण 
किया जाता था और स्थान निश्चित था। बाद में यह स्थान ब्रह्मा को मिल गया। पहले होता 
सम्पूर्ण यज्ञ के लिए उत्तरदायी होता था, पर बाद में यह काम अध्वर्यू को मिल गया और होता 
उसका सहकारी बन गया। ऋग्वेद (३-३५-५०) में अध्वर्यु और होता का पद बराबर का 


* अध्वर्या अद्रिभिः सुतम्‌ । --६-१-११५, वा० ३, पु० १७४ । 
* नग्नं भावुकोऽध्वर्यः । ६-१-९१, वा० ९, पृ० १४६। 
* हॉग: ए० बी० आ० पृ० १३। 
एकशतमध्वर्युशाखाः सहत्नवर्त्मा सामवेद: ।--आ० १,वा० ५, पृ० २१। 
* वायो ऋत्विजः । --३-१-१०९, वा० १, पृ० १८५ । ं 
* ऋत्विक्कम हित्यात्विजोनं ब्राह्मणकुलम्‌ । ५-१-७१, वा० १, पु० ३३६। 
७. यो वा इमां पदशः स्वरशोऽक्षरशः वाचं विदधाति स आस्विजोनः। आरिवजौताः 
स्यामेत्यध्येयं . व्याकरणम्‌ । --आ० १, पू ६। श 
८. 'लोहितोष्णोषा ऋत्विजः प्रचरन्ति । ६-१-१, वा० १५, पृ० १५। 
९. २-१-१, बा० २६, प्‌ ०२५७; ६-१-९१, वा० ९, पू १४६। 
१०. ऋग्‌० १०-३५-१०; १०-६१-१। 
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वताया गया है',. . . .जहाँ वैकल्पिक रूप से पुजादि कृत्य दोनों करते हैं. . . .उस समय 
तक इन दोनों के पदों में ऊंच-तीच का भेद न था। FTE, 53] 

पोता--पोता का कार्य सोम को शुद्ध करने' (परिपवन) करने का है। भाष्य में 'सोम 
पवमानः' कहकर पोता के कृत्य का निर्देश किया है। यों ऋग्वेद में (१-९४-६, सव पोत्रम्‌ १-७४- 
४) अग्नि को भी पोता कहा है। सोम के पवन का काम पहले अध्वर्यु करता था। उसे अव्रकाश 
देने के लिए ही इस पद का प्रारम्भ किया गया था। मरुतों और द्रविणोदस को जिस पात्र में सोम 
अपित किया जाता था, उसे पोत्र कहते थे ।' ओल्डनबगं के मत से उत्तरकालीन साहित्य के संमय 
वह नाममात्र का याजक रह गया था! उसका महत्त्व नष्ट हो चुका था.।* 

नेष्टा- नेष्टा सहायक पुरोहित है। जिस पात्र से द्रविणोदस को सोम दिया जाता है, 
वह नेष्ट्रा के ही नाम पर नेष्ट्र कहलाता है। भाष्यकार ने नेष्टा की व्युत्पत्ति नी तथा नेष्‌ घातु 
से मानी है।' यह सुरा तैयार करता तथा यजमान की पत्नी को यज्ञस्थान तक ले जाता था ।* 

उदगाता--उद्गाता का काम सामगान है। ऋग्वेद में केवल एक बार इसका उल्लेख 
हुआ है।” इससे अनुमान होता है कि उद्गातृ पद का प्रारम्भ बहुत बाद में हुआ। साम का उल्लेख 
ऋग्वेद में वार-वार मिलने से यह भी प्रतीत होता है कि पहले भी सामगान की प्रथा तो थी, 
किन्तु इस काम को कोई भी पुरोहित कर लेता था या उद्गाता का नाम कुछ और था। 
सामभृत्‌ और सामविप्र शब्दों से सम्भवतः, उद्गाता ही इष्ट हो।* 

ब्रह्मा--भाष्य में ब्रह्मन्‌ शब्द का उल्लेख वेद, देवता, ब्राह्मण आदि अर्थो में हुआ है, 
पुरोहित अर्थ में नहीं, किन्तु ब्रह्मवादिन्‌, ब्रह्मवाद, ब्रह्मसाम आदि शब्दों में ब्रह्मा का भी अन्तर्भाव 
हुआ है। ब्रह्मा अधीक्षक (पुर्पारिटेंडिंग) पुरोहित होता है, यद्यपि ऋग्वेद-काल तक उसका यह्‌ 
स्थान नहीं बन पाया था। ओल्डेनबर्ग के मत से ऋग्‌ में इसका उल्लेख नहीं है। इसका अर्थ 
सामान्य पुरोहितः था। मँकडॉनल, कीथ और डॉ० पी० एस्‌० देशमुख इसे और ब्राह्मणाच्छंसी 
को एक मानते हँ” ` 

भशास्ता--भाष्यकार ने तुन्‌ प्रत्यय के प्रसंग में होता, पोता, नेष्टा, प्रशास्ता और 
प्रतिहर्ता का ऋत्विजों में परिगणन किया है। ऋग्वेद (१-९६-६) में प्रशास्ता का काम अग्नि 

_ 


* अध्वयोर्वा प्रयतं शक्रहस्तात्‌ होतुर्वा यज्ञं हविषो जुषस्व । 
* २-३-६९, वा० ५, पु० ४५६ । | 
* ऋग्‌० १-४२-२, २-३६-२ । 

* रिलीजन देर वेद, पु० ३८३, ३९१, ३९५। 

० ३-२-१३५, वा० १, २, ३, ४, पु० २७०॥ 

* रिलीजन देर वेद, पु० ३८३, ३९१, ३९५ । 

° उद्गातेव शकुने साम गायसि।--२-४३-२। 

० ऋग्‌० ७-३३-१४ तथा ५-५४-१४। | 

* २-२-७८; ३-१-१२३; ५-४-१०३॥ 

* रिलीजन इन वैदिक लिटरेचर, पु० ३४२॥ 


० (५ & ,० .0 ०८ ७ ० ०७ 
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से सम्बद्ध बतलाया गया .है। ऋग्‌ (२-३६-४) में अग्नि को अग्निध्‌ का, इन्द्र को ब्रह्मा 
का और प्रतिहर्ता को उद्गाता का सहायक कहा है। प्रशास्ता को शंस्ता या मेत्रावरण भी 
कहते. थे। यह होता का सहायक था। 
. : ब्राह्मणाच्छंती--त्राह्मणों से-उद्घृत कर, अर्थात्‌. उनसे ले-लेकर पद बोलने के कारण 
इस ऋत्विजू-का नाम ब्राह्मणाच्छंसी पड़ा।' ऋग्वेद में इसे ब्राह्मण भी कहा है। 
=, ` अग्नीध, अग्नीघ्‌ आएनीव्‌.या अग्निमिन्ध अग्नि को प्रज्वलित करने का काम करता है। 
इसके स्थान को आग्नी प्र कहते हैं।` भाष्यकार ने अग्नोदग्नीन्‌ विहर’ इस प्रेष में: उसके कत्तव्य 
का भी उल्लेख किया है। यज्ञशाला में अग्नीत्‌ के लिए पृथक्‌ स्थान की व्याख्या की जाती थी। 
सोलह. ऋत्विजों से. भिन्न अन्य पुरोहित, जो यज्ञको के उपद्रष्टा के रूप में तियुक्त किये 
जाते थे, सदस्य कहलाते थे। . सूत्रों में इनका. ऋत्विजों के साथ विधिपूर्वक वरण नहीं किया 
जाता था। : ` 
भाष्यकार ने चार प्रकार के सामाजिक सम्बन्ध बतलाये हैं, जिनमें खौव सम्बन्ध भी एक 
है।. याजक लोगों तथा याजकों और यजमानों को एक सूत्र में वाँघनेवाला उनका स्रौव कम था। 
यह वात उनके,सुसंगठित होने की ओर संकेत करती है। 
यजमान--यजमान यजि क्रिग्रा का मुख्य कर्त्ताहोता है। इसलिए, सोमयाग में उसे सुन्वन्‌ 
कहते हैं। “सुन्वन्‌” का शत प्रत्यय यज्ञ के मुख्य कर्ता का द्योतक है । यह आवश्यक नहीं है कि यजमान 
स्वयं यज्ञ करे। भाष्यकार के मत से 'निष्प्रक्षेपण' ही यजि क्रिया का अर्थ नहीं है। त्याग भी उसका 
अथं है। इसलिए, जो स्वयं प्रक्षेपण न कर त्याग-मात्र करता है, अपने द्रव्य से यज्ञ कराता है और 


तदर्थं दक्षिणा देता है, वह भी यज्ञकर्ता माना जाता है। इसी अर्थे के कारण 'याजक यज्ञ कराते. 


और पुष्यमित्र, यज्ञ करता है” यह वात ठीक मानी जाती है। यदि क्रिया का कर्त्ता ही यज्ञकर्ता 
माना जाय, तब तो कहना पड़ेगा कि पुष्यमित्र यज्ञ कराता है और ऋत्विक्‌ लोग यज्ञ करते हैं। 
पर लोकव्यवहार में वैसा नहीं होता ।' यजमान उक्थ (सामविशेष ) को बोलता है, इसलिए उसे 


१. ब्राह्मणानि शंसतीति ब्राह्मणाच्छती-ब्राह्मणेभ्यो गहीत्वा गृहीत्वाऽऽहृत्याहृत्य 
शंसतीति ब्राह्मणाच्छंसी । ६-३-२, वा० २, प० २९९ । 

२. अग्निमिन्धः। ६-३-७० वा० ६ पु० ३४७। 

३. अग्नीधः शरणमाग्नी प्रम्‌ । --४-३-१२०, वा० ९, प० २५२। 

४, लोके बहवोऽभिसम्बन्घा आर्धा मौना मौलाः स्रोवाइच | १-१-४९, वा० ४ पृ०, 
३०० । 

५. सुनो यज्ञसंयोगे । --३-२-१,३२। 

६. यज्यादिषु चाविपर्यासो द्रष्दव्यःपुष्यमित्रो यजते याजका याजयन्ति। तत्र भवि- 
तव्यं पुष्यमित्रो याजयते याजकाः यजन्तीति। नानाक्रियाणां .यज्यर्थत्वात्‌। नानाक्रियां यजेरर्थाः। 
नासश्यं यजिहंविष्पक्षेपण एव वत्तंते। कि तहि। त्यागेऽपि वत्तंते। अहो यजत इत्युच्यते यः 


सुष्ठु त्यागं करोति। तं च पुष्यमित्रः करोति याजकाः प्रयोजयन्ति। ---३-१-२६, वा० ३, ४ 
पु० ७४ । 


> 
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उक्थशाः भी कहते हैं।' इनमें गाहंपत्याग्नि में हवन करनेवाला एकारिन कहलाता है।' पुरुष 
के यजमान होने का प्रभाव उसकी पत्नी पर भी पड़ता है । जो. पुरुष या स्त्री बहुत अधिक यज्ञ 
करता है और उच्च चरित्र का अनूचान होता है, वह यज्ञ द्वारा पूत मन का होने के कारण पूतक्रतु 
कहलाता है। यदि केवल पुरुष पूतक्रतु हुआ, तो उसकी पत्नी पूतक्रतायी कही जाती है।' 

भाष्य में यजमान शब्द वार-वार आया है।' यज्ञ-क्रिया के कर्ता होने की स्थिति में व्यक्ति 
यजमान कहलाता था और उसके पुरोहित याजक। जो व्यक्ति यज्ञ.कर चुकता है, उसे यज्वा 
कहते हैं।* वेद में यज्वनी और यज्वरी शब्द आये हँ ।' अग्निष्टोमः आदि विशेष यज्ञ करनेवाले 
अग्निष्टोमयाजी आदिं कहलाते थे। भविष्य में अग्निष्टोमादि करनेवाले के लिए भी इस शब्द 
का प्रयोग साबु माना जाता है। जैसे, इसके जो पुत्र होगा,: वह अग्निष्टोमयाजी बनेगा 18 
यज्ञ-कमं का व्रत करनेवाला यजमान दीक्षित कहा जाता था । और, बहुत अधिक यजन करने 
वाला यायजूक कहलाता था (यजजपदशां यङः ३-२-१६६) । दीक्षित यजमान को भूमिशयन, 
बरह्मचर्यं, वाक्संयम तथा नियमित भोजनादि ब्रतों का पालन करना पड़ता था। ब्राह्मण पय, 
क्षत्रिय यवागू और वैश्य आमिक्षा ही ग्रहण कर सकता था।” आमिक्षा दूध और दही मिला- 
कर बनाई जाती थी । इसका ऋग्वेद में उल्लेख नहीं है, किन्तु बाद की सब संहिताओं में और 
ब्राह्मणों में है। 

बहुत अधिक यज्ञ करनेवाला यायजूक और यज्ञ कर चुकनेवाला इष्टी (इष्टमनेन) 
कहलाता था। इसी प्रकार श्राद्ध कर चुकनेवाला पूर्ती कहलाता था।" जो यजमान यज्ञ करता 
था, उसके नाम के साथ लोग ऋतु का उल्लेख करते थे। गर्ग लोगों द्वारा किया जानेवाला त्रिरात्र 
उनके नाम से गर्ग त्रिरात्र कहा जाता था। इसी प्रकार चरकत्रिरात्र, कुसुरविन्दसप्तरात्र आदिं 


१. उक्थानि उक्थेर्वा शंसति उक्थशाः (यजमानः)। ३-२-७१, पू० २२६। 
२. एकाग्नयः । ५-३-५२, वा० ३, पु० ४४३। 
३. ' पूतक्रतोः सत्री पुतक्रतायी । यया हि पूताः क्रतवः पूतक्रतुः सा भवति । ४-१-३६, 
चा० १, पु० ५२। 
: ४. २-४-४९, पु० ४८७; ७-२-८२, पू० १४५ आदि । 
५. १-२-१, वा० ८, प्‌० ४६८।. | 
६. बहुलं छन्दसि डोब्रौ वक्तव्यौ यज्वरीरिषः, यज्वनोरिषः । ४-१७ वा० १, 
पु० ३०। RS 
७. अग्निष्टोमेयाजञीत्येतस्मिन्भविता (कस्मिन्‌ १) योऽस्य पुत्रो भविता कदा? यदा 
नेनारिनिष्टोमेनेष्टं भवति । ३-४-१, .पु० ३४२.। हः 
८. होतव्यं दीक्षितस्य गृहा | -८-२-१०७, वा० २, पु० ४०० । | 
९. वाचियमोव्रते । --३-२-४० । 
१०. पयोव्रतो ब्राह्मणो यवागृत्रतः क्षत्रिय आमिक्षात्रतो वैश्य इति। --आ० १,१० १९ | 
११, इष्टोयज्ञे पुर्ती आदे । ५-२-८८ का? । 
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शब्द सम्बद्ध यजमानों द्वारा किये जानेवाले यज्ञों के लिए व्यवहृत होते थे।' शास्त्रानुसार 
श्रौत अग्नियों की प्रतिष्ठा करनेवाला यजमान आहिताग्नि या अऱ्न्याहित कहलाता था।१ 
आवसथ या आवसथ्य में रहने के कारण उसे आवसथिक भी कहते थे, जिसका अपभ्रंश रूप अवस्थी 


आज भी प्रचलित है। आवसथ यज्ञशाला में यजमान के लिए निश्चित स्थान होता था। यज्ञ 


समाप्ति तक.यजमान वहीं रहता था। आवसथ को ही आवसथ्य कहते थे।१ 
मन्त्र- यञ्ञ की क्रियाएं मन्त्रोच्चारण के साथ की जातो हैं।* यज्ञ के प्रारम्भ के पूर्व 
स्वस्तिवाचन और पुण्याहवाचन किये जाते थे। स्वस्तिवाचन-मंत्र का अंश भाष्यकार ने उद्घृत 
किया है।' मन्त्रोच्चारणपूर्वंक क्रिया को पाणिनि ने मन्त्रकरण कहा है।* मन्त्र जिस देवता की 
स्तुति, आवाहन या आहुति के लिए प्रयुक्त होता था, उसी के आवार पर ऋचा का मन्त्र का नाम 
पड़ जाता था--जैसे ऐन्द्री या आग्नेयौ चा ।* इसी प्रकार यज्ञ विशेष में प्रयुक्त मन्त्रों का नाम भी 
उन यज्ञों के आधार पर होता है। अग्निष्टोम में काम आनेवाले मंत्र भी अग्निष्टोम कहलाते हैं। 
इसी प्रकार राजसूय, वाजपेय आदि यज्ञों के मन्त्र राजसूय और वाजपेय कहे जाते हैं। समि- 
घाओं के आधान में जिन मन्त्रों का विनियोग होता है, वे सामिधेन्य मन्त्र सा सामिधेनी ऋचाएं 
कही जाती हैं। ऋचा के प्रयुक्त शब्द के विशेष के आधार पर भी उनका नाम पड़ जाता था ।' 
त्रेस्वयंमत्र- वैदिक मन्त्रों के उच्चारण दो प्रकार से होते हैं। त्रैस्वर्ययुक्त और एक- 
श्रुति। सामान्य प्रपाठ में त्रैस्वयं का ध्यान रखा जाता है, किन्तु यज्ञ-कमं में जप, न्यूंख और सामों 
को छोड़कर अन्यत्र एकश्रुति उच्चारण होता है। यजुर्वेद (२-१०) के 'मायीदमिन्द्र इन्द्रियम्‌’ आदि 
जपभत्र अनुकरण-मन्त्र हैं। न्युंख षोडश ओंकार आपो ३ ओ ओ ओ ओ ओ ओ ३ ओ ओ ओ ओ 
ओ ओ ३ ओ ओ ओ रेवती : क्षयथा हिवस्वः ऋतुं च भद्र विभृथाभृतं च। रायो ओओ ओ ओ 
ओओ ३ ओ ओ ओ ओ ओ ओ ३ आदि हैं। जपमन्त्र का उच्चारण यजमान करता है और न्युंख 
का उच्चारण सामयागों में प्रातःकालीन आहुति के समय होता है । न्युखो में कुछ उदात्त हैं और 
डुछ अनुदात्त। वाक्यविशेषस्थ गीतियाँ सामन्‌ कहलाती हैं। इन तीनों में सस्वर उच्चारण 


१. द्विगोःकृतौ गरगंत्रिरात्रः, चरकपञ्चरात्रः, कुसुरविन्दसप्तरात्रः । --६-२-९७, का० 
२. वाहिताएन्यादिषु-आहितारिन अरन्याहितः। --२-२-३७ का० । 
३. आवसथात्‌ ष्ठल्‌-४-४-७४ तथा आवसथ एव आवसथ्यम । ५-४-२३ का० । 
४, मन्त्रं वोचेमाग्नये | ३-१-८६, पूट १४६। " 
५. असुवन्ती मारहेभास्वस्तपे । -३-१-८६, पू० १४६। य 
६. उपान्मन्त्रकरणे-ऐन्द्रेय्यागाहुपत्यमुपतिष्ठते, आग्नेय्या आग्नी भ्रमुपतिष्ठते । --१-३ 
-२५ का०। 


७. मन्त्रे भवेषु लुग्वक्तव्यः अग्निष्टोमे भवो मन्त्रोऽग्निष्टोमःराजसुयः वाजपेयः । - 


४-३-६, वा० ५, पू० २४० | 

८. समिधामाधानो मन्त्रः सामिधेन्यो मन्त्र: साभिबेन्युक्‌ ।-४-३-१२०, वा० १०, 
पु० २५२। 

९. अधिपतिवती जुहोति ।-८-२-६५, पु० ३३९। 
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किया जाता है । अन्यत्र यज्ञ-कार्यों में एक श्रुति होती है।' वौषट्‌ का उच्चारण अधिक ऊँचे स्वर 
से किया जाता है और एकश्रुति भौ। पर यह नियम वैकल्पिक है ।' त्रैस्वयं वेदिक अध्ययन में 
आवश्यक था। ब्राह्मणों में उद्धृत वेद-मन्त्र एकश्रूति या एकतार ही बोले जाते थे। पाणिनि- 
काल से ही त्रेस्वर्योच्चारण का नियम ढीला पड़ चला था ।' सुब्रह्मण्या निगद में वंकल्पिक एक- 
श्रुति नहीं होती। इसमें प्राप्त स्वरित के स्थान में उदात्त कर त्रेस्वर्योच्चारण होता है।* सुब्र- 
हाण्या ऋक्‌ ऐन्द्री या आग्नेयी होती है ।' एन्द्री में तीन बार सुत्रह्वाण्यो३म्‌' बोलने के बाद 'इन्द्रा- 
गच्छ' आदि बोला जाता है। इसके अन्त में गौतम ब्रुवाण' के अनन्तर जितने दिन की सुत्या हो, 
तदनुसार 'द्वयहे, या त्र्यहे सुत्याते' आदि जोड़ा जाता हैं' और उसके पदचात्‌ देवा ब्रह्माण आग- 
च्छतागच्छता गच्छत' बोलना चाहिए । इसमें ब्रह्मन्‌ शब्द ऋत्विगवाची है । सुब्रह्मण्या का उच्चारण 
सदा अध्वर्यू का प्रैष पाने के वाद ही किया जाता है।“ सुब्रहणो ३ मिन्द्रागच्छ हरिव आगच्छ 
मेघातिथे मेव वुषणञ्वस्य मेने गौरावस्कन्दन्नहल्याये जार कौशिक ब्राह्मण गौतम ब्रुवाणश्चः 
सुत्यामागच्छ मधवन्‌’ आदि सुन्नहण्या निगद हैं । सूब्रहण्या में ही देवा: ब्रह्माणः' पठित है। उनमें 
भी स्वरित के स्थान में अनुदात्त उच्चारण किया जाता है।* 

मंत्र के पुवं ओम्‌ का प्रयोग किया जाता है। यह घ्रारम्भ-द्योतक ओम्‌ शब्द प्लूत होता 
है।” यज्ञ-कमं में प्रयुक्त होनेवाला ये” शब्द भी प्लुत होता है जैसे 'ओ३म्‌ अग्निमीडे पुरोहितम्‌ 
आदि | कात्यायन और पतंजलि के मत से ब्राह्मण-मंत्रों में सवंत्र 'ये” को प्लुत नहीं होता । यज्ञ-कमं 
में मंत्र की टि को प्रणव आदेश हो जाता है। जसे 'अपारेतांसि' जिन्वतो३म्‌। देवान्‌ जिगति सुम्न- 


१. यज्ञकर्मणि जपन्युङ्ख सामसु ।- १-२-३४; जपोऽनुकरणमन्त्रः--ममारनेर्वच्चो. . . . 
स्वस्तुन्यूङखा ओड्काराः षोडशो-तेषु केचिदुदात्ताः केचिदनुदात्ताः--सामानि वाक्यविशेस्या गीतय 
उच्यन्ते।-वही, का०। 

२. उच्चेस्तरा वा वषट्कारः-वषद्‌ शब्देनात्र वौषद शब्दो लक्ष्यते। वोषडित्यस्येवेदं 
स्वरविधानम्‌ ।-१-२-३५ काशिका। 

३. विभाषा छन्दसि-व्यवस्थितविकल्पोऽयमिति केचित्‌-व्यवस्था च वेदे सन्त्रदले नित्यं 
्रस्वयं ब्राह्मणदले नित्यमेकश्षुत्यमिति।-१-२-३६ का०। 

४. १-२-३७ ३८, ३९, पृ० ५१४, ५१५। 

५. एन्द्री आग्नेयो वा ऋष्‌ सुब्रह्मण्या भवति ।-लाट्या० भो०सू० भा०, १-२-१८। 

६. सुब्रह्मण्योसिति त्रिरुक्त वा निगदं ग्रयादिद्वागच्छ हरिव आगच्छ मेधातिथे सेब 
वृषणइवस्य मेने गौरावस्किन्नहल्याये जार कौशिक ब्राह्मण गौतम ब्रुवाणतावदेहे सुत्यामिति 
यावदेहस्यात्‌ ।-वही, १-३-२। 

७. देवा ब्रह्माण आगच्छतागच्छतेति गौतमः।-वही, १-३-३ ब्रह्मन्‌ शब्दो 
ऋत्विगृवचनः ।-वही, भाष्य। 

८. अध्वर्थृसम्प्रेषं सवंत्राकाङक्षेत सुब्रह्मण्यायाम्‌। वही, १-२-१८। 

९. १-२-३७, ३८, ३९, पूट ५१४, ५१५। 

१०. ओमन्यादाने । --८-२-८७। 
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योउम।' यदि इन्हीं मंत्रों का प्रयोग यज्ञ से भिन्न कार्य में किया जाय, तो अपारेतांसि जिन्वति 
आदि बोला जायगा । प्रणवादेश का अर्थ है---ऋचा के पाद या अर्धे भाग का अन्तिम अक्षर हटाकर 
उससे पूर्व के बने हुए अक्षर के आगे तीन मात्रा का ओंकार या ओकार आदेश करना। इसे प्रणव 
कहते हैं।' याज्याकाण्ड में पठित तीन मन्त्रों को याज्य कहते हैं। यज्ञ-कमं में पढ्‌ जानेदाले 
याज्या-मंत्रों की अन्तिम टि प्लत होती है । जैसे 'उक्षान्ाय. वशान्नाय सोमपृष्ठाय वेधसे। (त्रछा० 
८-४३-११); स्तोर्मविधेनांग्नेये३ । जिह्लामग्नेचकृष हव्यवाहान्‌ ३। कुछ याज्या नाम की 
क्रचाएँ वाक्यसमुदाय-रूप हैं। उनमें जितने वाक्य होते हैं, उन सबकी टि प्लुट नहीं होती, अपितु 
अन्तिम टि ही प्लत होती है।' यज्ञ-कर्म में प्रयुक्त होनेवाले ब्रूहि, प्रप्य, श्रोषद्‌-त्रषद्‌ ओर आवह्‌ 
शब्दों का आदि प्लुत होता है। इन शब्दों का प्रप्रोग इस प्रकार होता है 
प्रैब--यज्ञकमं प्रारम्भ होते ही अध्वयुँ होता को 'प्रेव' या आदेश देता है कि वह उस 
देवता की प्रशंसा में, जिसे प्रसन्न करने के लिए यज्ञ किया जा रहा है, मंत्र पढ़े । देवता की स्तुति 
के लिए पढ़ी जानेवाली ऋचा पुरोनुवाक्या कहलाती है। पुरोनुवावया प्रायः एक ही ऋचा होती 
है। यह एकश्रुति से पढ़ी जाती है। पुरोनुवाक्या के बाद याज्या, जो वास्तविक आहुति 
देने के लिए पढ़ी जानेवाली ऋचा होती है, पढ़ी जाती है। पुरोनुवाक्या और याज्या का एक 
युग्म होता है। 
इसके पश्चात्‌ जुहू और उपभूत हाथ में लेकर अपने स्थान पर बैठा हुआ अध्वर्यु आग्नीघ्‌ 
को 'आई श्रा३ वय' पद द्वारा देवताओं को यह सूचित करने के लिए कि सव कुछ निर्विघ्न हो रहा 
है, वे पधारें, यह आदेश देता है। अध्वर्यू का यह आदेश अग्नीत्रेषण या आश्रावण कहलाता है। 
इस आश्रावण का उत्तर अस्तु श्रौ ३षट्‌' कहकर देता है, जिसका तात्पयं है देवों को विदित है । 
अग्नीत्‌ के इस उत्तर को प्रत्याश्रवण या प्रत्याश्रुत कहते हैं। 
छन्दस्य--अग्नीष्‌ से प्रत्याश्रवण पाकर अध्वर्यू होता को 'यज्‌,' अर्थात्‌ यजन प्रारम्भ 
करो, यह प्रैष देता है । तदनुसार, होता याज्या (आहुति-मंत्र ) पढ़ता है, किन्तु उसके पूर्व 'ये ३ यजा- 
महे' यह कहा जाता है। याज्या के अन्त में वौषट्‌ बोला जाता है। जैसे 'ओरेम्‌ ये यजामहे 
'समिघः समिघोंऽन आज्यस्य व्यन्तु३ वौ षट्‌ |” इस प्रकार, याज्या के, जो प्रायः ऋग्वेद की एक 
ऋचा या आधघी.ऋचा होती है और आहुति देने के लिए विनियोग में आती है, तीन भाग होते हैँ 
“येई यजामहे याज्या वौ३पट्‌। वौषट्‌ या वषट्कार का उच्चारण होता उच्चतर और उदात्त स्वर 


१. प्रणवष्टेः-प्रणव इत्युच्यते कः प्रणवो नाम? पादस्य वार्घचंस्य वाऽन्त्यमक्षरमुपः 
संहृत्य तदाद्यक्षरदोषस्थ स्थाने त्रिमात्रमोङ्कार त्रिमात्रमोङ्कारं वा विदधीत तं प्रणव इत्या- 
चक्षते।--८-२-८९, पु० ३९५। 

२. ८-२-१०७, पु० ४००॥ 

३. याज्यान्तः-याज्या नासर्चो वाक्यसमुदायस्तत्र यावन्ति वाक्यानि सर्वेषां 2: प्लुतः 
प्राप्तोति इष्यते चान्त्यस्य स्यादिति तच्चान्तरेण यत्नं न सिध्यतीत्येवमधमन्तग्रहणम्‌ ।-८-२-८० _ 
पु० ३९५। 

त्रिवतीर्याज्यानुवाक्या भवन्ति ।--८-२-१५, पु० ३३८। 
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` यज्ञ ५४५ 
में करता है।' याज्या का उच्चारण अपेक्षाकृत मन्द स्वर में होता है। वौषट्‌ के उच्चारण के 
साथ ही अध्वर्यू अग्नि में आहुति छोड़ता है। सोमयाग में इसके वाद पुनः “गवेन्द्रयज्ञे वीहि या 
सोमस्याग्ने वीही३ वौ ३षट्‌ बोला जाता है।' इस मंत्र के पूर्व भाग को वीत और उत्तर भाग को 
अनुवपट्कारे कहते हैं। वीत भाग का अन्तिम स्वर लुप्त होता है। यह सम्पूणं प्रक्रिया सत्रह 
अक्षरों के प्रजापति छन्दस्य (अक्षर-समूहः) में पूणं होती है। ये सप्तदशाक्षर इस प्रकार हैँ-- 
ओश्रावय (चार) अस्तु श्रौषट्‌ (चार) ये यजामहे (पाँच), यज (दो) वषट्‌ या वौषट्‌ (दो)। 
सत्रह अक्षरों के इस छन्दस्‌ को छन्दस्य भी कहते हैं । भाष्यकार ने यह छन्दस्य तैत्तिरीय ब्राह्मण- 
काण्ड से उद्धृत किया है।' 

यज्ञ में प्रवरण (यजमान का प्रवरोच्चारण) के बाद निगद (ऋगवेद में विहित 
यजुमंन्त्र) पढ़ा जाता है। निगद-पाठ के वाद होता देवता के आवाहन के लिए मन्त्र पढ़ता है-- 
अग्निना३ वह। इसे देवतावाहन कहते हैं, जिसमें आवह का आदि स्वर प्लुत होतां है। 

यज्ञ में सामगान की प्रथा रही है। सामों में अवभृथ यज्ञ के लिए जानेवालों के रक्षा- 
विनाश के लिए गाया जाता था। रथन्तरादि साम तूच या तीन ऋचाओं के समाहार हैं, जिन्हे 
परिसाम कहते हैं। परिसाम का गान प्रस्तोता: करता है।* भाष्य में रथन्तर, वामदेव्य और 
बृहद्‌ इन तीनों सामों का उल्लेख है। इनके अतिरिक्त रौरुक यजुष्‌, वहिष्पवमान, अपोनप्त्रीय 
सूक्त प्रमाथ आदि की चर्चा भाष्य में आयी है। 

एकश्रुति--भाष्यकार ने उच्चारण में सात स्वर वतलाये हैं। उदात्त, उदात्ततर, अर्थात्‌ 
अतिशय उदात्त, अनुदात्त, अनुदात्ततर, अर्थात्‌ अतिशय अनुदात्त, स्वरित, स्वरित का अनुदात्त- 
युक्त उदात्तभाग तथा एकश्रुति ।* उच्च स्थान में निष्पन्न स्वर उदात्त कहलाता है। वर्णो की 
निष्पत्ति ताल्वादि स्थानों से होती है। ताल्वादि के अवयव होते हैं। उनमें ऊपरी अवयव से जिस 
वर्ण का उच्चारण किया जाता है, वह उदात्त होता है।” उदात्त का अर्थ ऊँचे स्वर से उच्चारण नहीं 


१. उच्चेस्तरां वा वषट्कारः ।-१-२-३५। 

२. : गवेन्द्रयज्ञेवी हि।-६-१-१२४, पु० १७७॥ 

३. अक्षरसमूहे छन्दसे उपसंश्यानं कत्त॑व्यम्‌।- ओ्चावयेति चतुरक्षरम्‌। अस्तु 
श्रौषडिति चतुरक्षरम्‌ । ये यजामहे इति पञ्चाक्षरम्‌ । यजेति दूयक्षरम्‌ दूयक्षरो वषट्कारः। एब 
बे सप्तदशाक्षरश्छन्दस्यः प्रजापतिर्यज्ञमनुविहित. ।-४-४-१४०, वा० १, पु० २९१ तथा ५-४-२० 
वा० २, प्‌० ४९०-९१। 

४. ८-२-९१ । - 

५. लाट्या" श्रौ० सु०, १-५-२ साष्य। ; वुड ! 

६. त एते तन्त्रे तरनिदेशे सप्तस्वरा भवन्ति-उदात्तः, उदत्ततरः, अगुदात्तः, अनुदात्ततरः, 
स्वरितः, स्वरिते य उदात्तः सोऽन्येन विशिष्टः, एकश्रुतिः सप्तमः ।--१-२:३३,पु० ५१४ । 

७. उच्चेरितिभुतिप्रकर्षो न गृह्यते। ताल्वादिषु हि भागवत्सु स्थानेषु वर्णा निष्पद्यन्ते। 
तत्र यः समाने स्याने ऊ्ध्व॑भागनिष्पन्नोऽच्‌ स. उदात्तसंज्ञो भवति यस्मिसुच्चार्येमाणे गात्रागा- 
मायामनिग्रहो भवति। रक्षतोऽस्निरधता स्वरस्य, संवृतो कण्ठविवरस्य येतेके । १२:२९, 
काशिका। कु क 

६९ 
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है। उदात्त के उच्चारण में गात्र के आयाम पर नियन्त्रण रहता है, जिससे स्वर कुछ रूखा और 
अस्निग्घ होता है। इसमें कण्ठ-विवर अपेक्षाकृत संवृत रहता है। ये, ते, के उदात्त हैं। अतिशय 
उच्च भाग से उच्चरित वर्ण उदात्ततर कहलाता है। अनुदात्त और अनुदात्ततर वर्ण इसके ठीक 
उलटे होते हैं। वे उच्चारण गात्र के नीचे भाग से उत्पन्न होते हैं। इनके उच्चारण में गात्रों में 
अन्वसर्ग और मादंव रहता है जिससे स्वर में मृदुता स्निग्धता और सरसता उत्पन्न होती है। इनके 
उच्चारण में कण्ठ-विवर में उरुता और फैलाव रहता है। त्वम्‌, सम, सिम, नेम आदि अनुदात्त 
हैं।' स्वरित में उदात्त और अनुदात्त दोनों का समाहार रहता है। जैसे शिक्यम्‌, कन्या, कव 
आदि। एकश्रुति में उदात्त, अनुदात्त और स्वरित का विभाग नहीं प्रतीत होता, अर्थात्‌ भेद का 
तिरोधान हो जाता है।' उदात्त, अनुदात्त और स्वरित के समान एकश्रुति भी स्वर का नाम है, 
जिस प्रकार नपुसंक रिंग-विशेष का नाम है। आश्वलायन के अनुसार उदात्त, अनुदात्त और 
स्वरित का। 

दक्षिणा--दक्षिणा यज्ञ का महत्त्वपूर्ण भाग है। सूत्रों को छोड़कर, जिनमें ब्राह्मण स्वयं 
आत्मकल्याणाथं यज्ञ करते हैं, अन्य यज्ञों में दक्षिणा देने का विधान है। प्रत्येक यज्ञ की दक्षिणा 
के अलग-अलग नाम हैं। यथा-_आगरिनष्टोमिकी, राजसूयिकी, वाजपेयिकी, नावयज्ञिकी, 
पाकयज्ञिकी, पाञ्चीदनिकी, दाशौदनिकी आदि।' दक्षिणा में गाय तो अवश्य ही दी जाती थी। 
जिन यज्ञो में हजार गाय की दक्षिणा का विधान है, उनमें विशिष्ट लक्षण की एक गाय (१ वषं 
की, ४ वर्ष की या वृद्धा) चुनकर उसे सहस्त्रतमी संज्ञा दी जाती थी, और उसका विशिष्ट विधि 
से दान किया जाता था। पशुमेषों में ज्ञपिता को पशु ही दक्षिणा में मिलता था। याज्ञिक को 
असव और वयाकरण को हाथी दक्षिणा में देने की प्रथा भी सामान्य मालूम होती है।' 
अनेक गाये प्राप्त न होने पर एक ही गाय का बार-बार दान करने से अनेक गायों के दान का 
पुण्य प्राप्त होने का भी उल्लेख भाष्य में मिलता है।° 


१. समाने स्थाने नीचभागे निष्पन्नोऽच अनुदात्तः। यस्मिन्नुच्चार्यंमाणे गात्राणामन्वसगो | 


मादंवं भवति स्वरस्य मृदुता, स्निग्धता कण्ठविवरस्योरुता महत्ता-त्वसमसिमनेस इत्यनुच्चानि।-- ` 
१-२-३० का०। 3 

२. तौ समाहियेते यस्मिन्नचि तस्य स्वरित इत्येषा संज्ञा विघीयते।--१-२-३१ का०। 

३. स्वराणामुदात्तादीनामविभागो भेदतिरोधानमेकश्रुतिः । --१-२-३३ का०। 

४. एकश्रुतिः स्वरनाम यया नपुंसकलिड्धनाम ।--६-४-१७४, वा० ४, पू० ५०६। 

५. तस्य च दक्षिणा यज्ञाइवेम्यः-आख्यानग्रहण किमर्थम्‌ ? तस्य दक्षिणा यज्ञेम्य इती- 
त्युच्यमाने य एव संज्ञाभूतका यज्ञास्तत उत्पत्ति: स्यात्‌ अग्निष्टोभिम्यः राजसुयिक्यः वाजपेयिक्यः । 
- यत्र वा यत्तशब्दोऽस्ति पाकयज्ञिक्य: नावयज्ञिक्य:। इह्‌ न स्यात्‌ पाचौदनिक्यः दाशोदनिक्यः ।-- 
५-१-९५, पु० ३४२ ॥ . 

६. याज्ञिकाइवः.वेयाकरणहस्तो ६-२-५२, वा० ७, पृ० २६९ । 


७. लोके ऋषिसहत्रमेकां कसिलामेमैकेशः सहत्तकृत्वो दत्त्वा तया सर्व ते सहत्रदक्षिणाः 
सम्पन्नाः।-आ० २, प्‌० ४१। | 
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वघिया बैल भी दक्षिणा में दिये जाते थे।' अश्वयुक्त रथ, जिसमें अनेक अदव जुते रहते 
थे या केवल अश्व, घोड़ी खच्चर, खच्चरी (अद्वतरी) गर्दभादि अवि, मेष, वस्त्र, ब्रीहि, यव, 
तिल, माष आदि को दक्षिणा में देने का उल्लेख श्रौतसूत्रों में है। 
यज्ञफल--ब्राह्मण-ग्रन्थों में यज्ञा के विभिन्न फलों का सविस्तर वर्णन है। भाष्यकार ने 
इनमें अग्निष्टोम के प्रसंग में कहा है कि वसन्त में ब्राह्मण को अग्निष्टोमादि क्रतुओं से यजन 
करना चाहिए। इस शास्त्रीय विधान का कुछ प्रयोजन भी है। जो इस प्रकार यज्ञ करता है, 
उसे स्वगं में अप्सरा-पत्नियों की प्राप्ति होती है।' काम्येष्टियों का फल उनके नाम के द्वारा ही 
जाना जा सकता है। निष्टर्क्याग्नि और समूह्य का चयन पशु-समृद्धि के लिए किया जाता था।' 
यज्ञों के द्वारा अन्न, ओषधि, घन आदि की समृद्धि की प्रार्थना की जाती थी और वही उसका 
फल था। सुसस्या ओषधियों और सुपिप्पला ओषधियों के लिए प्रार्थना भाष्यकार ने वैदिक 
साहित्य से उद्धत की है। रै और पुष्टि अनेक यज्ञों का लक्ष्य था।' कभी-कभी वर्षा के लिए 
संहिता-पाठ का आयोजन किया जाता था। शाकल्य द्वारा सुप्रणीत संहिता को सुनकर पर्जन्य 
बरस* पड़ा, ऐसा विश्‍वास समाज में था। यज्ञ में रात्रि-जागरण से वेदिक विद्याओं की प्राप्ति 
मानी जाती थी।' ये यज्ञ पतंजलि के समय में साधारण समाज में बहुत प्रचरित हो चुके थे 
और लोग प्रायः उनका अनुष्ठान करते थे। यह बात उनके अनेक कथनों में स्पष्ट है।“ 
क्योंकि, जैसा कि भाष्यकार ने उद्धृत किया है-यज्ञ प्रतिष्ठा (स्थिता और सम्मान) का 
प्रदाता माना जाता था।* अग्निष्टोम का फल तो पुनंजन्म से मुक्ति माना जाता है। इसीलिए, 
` भाष्यकार ने अग्निष्टोमयाजी के साथ 'जनिता' के प्रयोग पर आपत्ति की है।” 
* ` भाष्य में वेदों और ब्राह्मणों से ऐसे अनेक वाक्य उद्घूत मिळते हैं, जिनमें यज्ञ के फल 
के रूप में ऋत्विज्‌ सन्तान की कामना की गई है या पत्नी के साथ स्वर्गेमन की। महान्‌ सौभाग्य, 


१. महानिरष्टो दक्षिणा दीयते । ६-२-३२; पृ० २५८ । 

२. वसन्ते ब्राह्मणोऽर्निष्टोमभिः कऋतुभिर्यजेतेतीज्ययाः किञ्चित्प्रयोजनमुक्तम्‌। 
किम्‌ ? सवग लोकेऽप्सरस एवं जाया भूत्वोपशेरते'इति।--६-१-८४, वा० ५, पु० ११८। 

३. निष्ठक्यां चिन्वीत पशुकामः ।--३-१-१२३, वा० १, पृ० १९१ तथा समूहां चित्वीत 
पशुकामः पशवो वे पुरीषं पशूवेवास्मे तत्समहति ।--३:१-१३१, वा० ३, पु० १९५। 

४. सुसस्या ओषधोस्कृषि, सुपिप्पला ओषघीस्कृषि।-६-१-८६ पु० १२३, वा० ६। 
« रयिमान्‌ पुष्टिवर्धनः अरि वा नेतुं नो विश: ।--६-१-३७, वा० ६, पु० ६८। 
. शाकल्येन सुकुता संहितामनुनिञ्ञस्यदेवः प्रावर्षत्‌ १-४-८४, पू० २००। 
« यो जजागार तमूचः कामयन्ते |--६-१-८, वा० १, पु० २४। 
« शवोऽग्नीनाधास्य मानेन, शवः सोमेन यक््यमाणेन।--१-४-९, पू० १३६। 
° यज्ञेन प्रतिष्ठा गमेयम्‌।--३-१-८६, पू० १४६। 

१०. कुतो नु खल्वेतदरिनष्टोमयाजीत्येतादपपदम्‌ भविष्यति न पुनर्जनितेति।-- 

३-४-१, वा० २, प्‌० ३४१। 
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याजकों की अवस्थिरता, सम्पत्ति की वृद्धि, देवों से अपने सौभगत्व में सामान्य ऋद्धि आदि की 
सहभागिता यज्ञ के फलस्वरूप प्राप्त करने की कामनाएँ की गई. हैं।' म 

पारिभाषिक याज्ञिक शब्द--यज्ञशास्त्र और उसकी प्रक्रिया में अनेक ऐसे शब्दों का 
प्रयोग प्रचलित था, जो पारिभाषिक कहे जा सकते हैं। ये शब्द विशेष अर्थ में रूढ हो गये थे 
ओर याज्ञिकों में भी उस रूढ अर्थ में प्रचलित थे। ऐसे बहुत-से शब्दों की व्याख्या ऊपर की 
जा चुकी है। कुछ अन्य महत्त्वपूर्ण शब्दों की, जो भाष्य में मिलते हैं, व्याख्या नीचे दी जा 
रही है: 

अघरपरिग्राह--यज्ञ के लिए वेदी तैयार करने के निमित्त वेदि-स्थान से मिट्टी साफ की 

जाती है। अध्वर्यू के आदेश पर आग्नी घ्र तीन बार मिट्टी लेकर उत्कर में डालता है। तब कुण्ड 
की मिट्टी साफ हो जाने पर अध्वर्यु आग्नीध्र को प्रैष देता है और आग्नीध्र वेदी के दाहिने अंस से 
प्रारम्भ कर दक्षिण श्रोणि तक वेदी के दक्षिण प्रान्त का स्फ्य से स्पर्श करता है और उसी प्रकार 
दक्षिण श्रोणि से प्रारम्भ कर उत्तर श्रोणि तक वेदि के पश्चिम प्रान्त (छोर) का, उत्तर श्रोणि 
से प्रारम्भ कर उत्तरांस तक वेदि के उत्तर भाग का स्पर्श करता हैं। स्फुय से वेदि के प्रान्त भाग 
का यह स्पर्शन. अघरपरिग्राह या पूर्वपरिग्राह कहलाता है। । 

उत्तरपरिग्राह--अधरपरिग्राह के. वाद मन्त्र-जप के साथ तीन बार वेदि-स्थान 
खोदा जाता है और खुदी हुई मिट्टी उठाकर आग्नीध उत्कर में डालता है और फिर ऊपर 


बतलाये हुए ढंग से स्फ्य द्वारा अन्य तीन मंत्रों के साथ वेदी कै प्रान्त भागों का स्पर्श करता है! 


स्पर की यह द्वितीय क्रिया उत्तरपरिग्राह कहलाती है।' 

उद्ग्राभ--सुक्‌ को उठाने की किया उद्ग्राभ कही जाती है। 

निग्राभ--खुक्‌ को नीचे रखने की क्रिया को निग्राभ कहते हैँ ।` । 

शंयुवाक--शंयुवाक विशेष कथा की संज्ञा है। शंयु पद-युक्त होने से इसे शंयुवाक 
कहते हैं। यज्ञ-प्रक्रिया में तृण-प्रहरण के बाद अध्वर्यू का प्रैष पाकर होता इस ऋचा को मध्य में 
अवसान देकर विना प्रणव कै एक श्रुति से पढ़ता है।'* ही 

सूक्तबाक्‌--अस्तरांजन-विधि के बाद अध्वय्‌ होता को मंत्र पढ्ने के लिए कहता है । 

अध्ययु से. प्रेरित होता.जो मंत्र पढ़ता है, उसे सूक्तवाक्‌ कहते हैं। 


र १. अजां विन्दाम क्रत्वियाम्‌ ।--६-१-१२७, वा० १, पु० १८१; एहि त्वं जाये स्वो 
रोहाब।--६-३-१०९, वा०.६, पू० ३६१; वर्नतुत्वा सुष्टुतयो गिरो मे, बृहस्पतिष्ट्वा, सुम्ने 
रम्णातु, अग्ने शघं महते सौभगत्वाय ।--६-४-५२, पु० ४२९-३०; अवस्थिरो तनुहियातुजाम्‌, 
चिनुहि यज्ञ घिनुहि यज्ञपतिस तेन माभागिनं कृणुहि ।--६-४-१०६, वा० १, पु० ४५९। 

२. परी यज्ञे--उत्तरपरिग्राहः अधरपरिग्राह:।--३-३-४७ काशिका। | 
३. उद्ग्रामः निग्राम इतोमौ शब्दो छन्दसि वक्तव्यो स्रुगुद्यमनं निपातनयोरथंयो, 
उद्ग्रामं च निग्राम च ब्रह्मदेवा अवीवृवन्‌ । --३-३-३६, वा० ३, पु० ३०३। | 
BES २-४-२९, वा० १, पु० ४७६। 
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घायर्या--दशं-पौणंमासादि.में १५; सामिघेनी ऋचाएं होती हैं; जो ऋग्वेद (३-२७-१ 
से११) से ली गई हैं। इनमें प्रथम और अन्तिम ऋचा के तीन-तीन बार पढ़ने से पन्द्रह संख्या 
पूर्ण होती है, किन्तु सामिघेनियों की संख्या यज्ञानुसार बढ़ती रहती हैं। -सत्रह या इक्कीस संख्याएं 
भी स्थिरता आदि सम्पादन ,के लिए बतलाई गई हैं। एसी स्थिति में यह संख्या ; बाहर को. 
ऋचाएँ मिलाकर पूरी की जाती हैं। अतिरिक्त ऋचाएँ . चतुर्थ. (सामिध्यमानवती-३-२७-४) 
और ग्यारहवीं (समिध्वती ३-२७-११) के बीच में मिलाई जाती है।- ये बाहर से मिलाई 
हुई ऋचाएं धाय्या कहलाती हैं।' यह रूढि शब्द है। धाय्या सामिघेनी से बाहर भी प्रयुक्त हो 
सकती है। 

| प्रस्तर्‌--प्रक्ृति-इष्टियों में चार मुट्ठी दर्भ काट जाते हैं.। - प्रथम दर्भ-मुष्टिमन्तों से 
संस्कृत की जाती है। जिस वेदी पर जुहू रखी जाती है, उसी पर यह भौ रखी ज़ाती है। उसे 
प्रस्तर कहते हैं । 

प्रयाज--प्रधान याग से पूर्व जिन मन्त्रों से यज्ञ किया जाता है, उन्हें प्रयाज कहते है । 
प्रकृति-यज्ञो में पाँच प्रयाज होते हैं। इनमें चार के देवता वसन्त, ग्रीष्म, वर्षा और शरद्‌ तथा 
पंचम के हेमन्त और शिशिर होते हैं। 

अनुयाज--प्रधान याग के पदचात्‌ जिन मंत्रों से होम किया जाता है, वे याज्या-मंत्र अनु- 
याज कहे जाते हैं। 

अवदान- यज्ञ के लिए स्थापित हविष में से होम के काम आनेवाले भाग को अलग करने 
` का नाम अवदान है। 

देबयजन--'देवा इज्यन्ते यस्मिन्‌’ इस व्यत्पृत्ति के अनुसार देवताओं को उद्देश्य मान 
कर जिस स्थान में यज्ञ किया जाता है, वह यागभूमि देवयजन कही जाती है। देवयजन का उत्तर 
और पूर्व भाग नीचा होना चाहिए। यह स्थान तृणौषघिबहुल तथा वृक्षहीन और सम होता है। 
इस बात का ध्यान रखना चाहिए कि उसके सामने जल हो और जळ न होने पर कोई महावृक्ष 
कूप या महापथ (दूरगामी मार्ग) सामने हो, किन्तु पास में ऊंची भूमि या पर्वत न हो।' 

पवित्र--नखों से न काटे हुए, अग्रभाग-सहित, आदेश (वालिश्त) भर लम्बे, मन्त्रं से 
संस्कृत, बराबर लम्बे, प्रोक्षणादि में काम आनेवाले दो दर्भ पवित्र कहे जाते हैँ।' 


१. पाय्यसान्नाय्यनिकाग्यघाय्यामानहविनिवास सामिघेनीषु  -२-१-१२९; सामि- 
घेनी शब्द ऋगुविश्ञेषस्य वाचकेः तत्र च घाय्येति न सर्वा साभिधेन्युच्यते। कि ताहि ? काचिदेव। 
रूढिशन्दोऽ्यम्‌। तथा चासामिघेन्यामपि दुइ्यते।--३-१-१२९ काशिका। 

२. प्रे स्त्रो यज्ञे।--३-३-३२। 

३. जमदरिनर्वा एतत्पञ्च मम ववानसवाद्यत्‌ १-१-४४ बा० १७, पू० २६४। 

४. समाप नाम देवयजनम्‌ ।--६-३-९७ पु ०,, ३५६। .,.. >. 

५. प्रागुदक्प्रवणं देवयजनं लोमञ्मवुक्षं समस्‌ पुरस्ताच्चास्यापःस्यु:-तद्भावे, महावृक्ष 
उदपानो महापयो वा--न चास्ये स्थलतरमडुरे स्यात्‌ ।-लाद्या9;श्रौ०,सु०१ १११४; १७। 

६. ३-२-१८४। र ह, 


} $ ०४०९५९१।४ $ 
क्र 
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'पंचहोता--अग्निहोता इत्यादि पाँच को पंचहोतृ' कहते हैं। इनका अन्तिम वाक्य 
'वाताये ईवनश्रुत' आदि है।' म 
प्रावित्र--उपभृत में रखे हुए आज्य को जुहू में करके जुहू और उपभृत को यथा स्थान 
रखकर मंत्र से प्रथम प्रधान द्रव्य-सम्बन्धी प्राशित्र को अलग कर प्रणीता-पात्र के पश्चिम में रखते 
हैं।' यह प्रधान द्रव्य का भाग प्रशिता (ब्रह्मा) का भाग होने के कारण प्राशित्र कहा जाता है।' 
स्थालीपाक--स्थाली में पकाया हुआ ओदन, जो गृहयज्ञों में आहुति के काम आता है । 
ब्रत--पत्नी और यजमान व्रतश्रयणागार (यज्ञ का रसोईघर) में पर्युषितत्वादि दोषों 
से रहित घी या दूध मिला जो पदाथं खाते हैं, वह भक्षणीय द्रव्य व्रत कहलाता है । 
भिन्न-भिन्न परिवारों में विशेष प्रकार के यज्ञों का प्रचलन था । उदाहरणार्थ, अंगिरसों 
में द्विरात्र, गर्यो में त्रिरात्र, अत्रियो में चतुरात्र, जमदग्नियो में एक भिन्न प्रकार का चतूरात्र और 
उद्दालक कुसुर-विन्दवों में सप्तरात्र का विशेष प्रचार था । 


° २-१-५२ तथा १-१-५८। 

* आश्ञिता प्राप्तोऽस्य प्राशित्रम्‌ ५-१-९८, पु० ३४४। हु 
« ४-१-८५, वा० ९, पु० ९५। 2 
पयोब्नतो ब्राह्मणः ।-आ0० १, पु० १९। र 
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अर्चा और प्रतिकृति--पतंजलि ने सामान्य मूत्तियों को प्रतिक्रति' और पूजार्थं बनाई 
गई मूत्तियों को अर्चा कहा है। प्रतिकृति मूलवस्तु का प्रतिरूप या प्रतिच्छन्द होती है। हाथी, 
घोड़े, गधे आदि के खिलौने उनसे बिलकुल मिलते-जुलते आकार के बनाये जाते थे! ये प्रतिकृति 
कहलाते थे। अर्व की प्रतिकृति अश्वक, उष्ट्र की उष्ट्रक और गर्दभ की गदंभक कहलाती थी। 
प्रतिकृति बतलाने के लिए मूल वस्तु के वाचक शब्द के आगे 'क” लगाया जाता था।' प्रतिकृति 
न होने पर भी यदि कुछ आकृति-साम्य दिखाई पड़ा, तो समाकृति वस्तुका नाम मूल वस्तु के आगे 

लगाकर रख दिया जाता था। इस प्रकार अइव से मिलते आकार की वस्तु यदि संज्ञा हुई, तो 

अद्वक कही जाती थी, भले ही वह उसकी प्रतिकृति नहो।' प्रतिकृतियाँ खिलौनों या कलाकृतियों 
के रूप में प्रचलित थीं। वे खुले बाजार में बिकती थीं। 

इनके अतिरिक्त चित्र कमं में और घ्वज पर भी प्रतिकृतियाँ अंकित की जाती थीं। काशि- 
काकार ने अर्जुन, दुर्योधन आदि के चित्रों का तथा कपि, गरुड, सिह आदिकी घ्वज-प्रतिकृतियों का 
उल्लेख किया हैं।' गरुड-प्रतिकृति-मय ध्वज प्राचीन वैष्णवमन्दिरों में लगाये जाते थे। मेह- 
रौली, सिसुनियाँ आदि स्थानों में गरुड़ध्वज स्थापित करने से सम्बद्ध शिलालेख प्राप्त हुए 
हैं। पतंजलि ने घ्वजो में अंकित प्रतिकृतियों का उल्लेख नहीं किया है, यद्यपि चित्रकर्म की चर्चा 
उन्होंने की है और कृष्णपक्षीय और कैसपक्षीय चित्रों की विशेषता का वर्णन किया है।' 

देवताओं की भी मूत्तियां बनती थीं। इन्हें शुद्ध अर्थ में प्रतिकृति नहीं कहा जा सकता; 

' क्योंकि वे किसी विद्यमान कृति का प्रतिरूप नहीं होती थीं, अपितु धार्मिक ग्रन्यों में देवविशेष के 
कल्पित स्वरूप के आधार पर बनाई जाती थीं। भाष्यकार ने इन देवमूत्तियों को अर्चा कहा है। 
उन्होंने तुंगनासिकी और दीघंनासिकी अर्चाओं का भी उल्लेख किया है। 

अपण्य और पण्य अर्चाएं--अर्चाएँ पूजा की वस्तु थीं। वे मन्दिरों या सावंजनिक स्थानों पर 
भी प्रतिष्ठित की जाती थीं। कुछ छोग अर्चाओं से जीविका भी कमाते थे। जीविका कमाने 


१. ५-३-९६। 

२. ५-३-९७॥ 

३. अर्चासु जोविकार्थासु चित्रकमंध्वजेषु च इवे प्रतिकृती लोपः कनो देवपयादिषु । 
५-३-१००, काशिका। २4 

४. चित्रेष्वप्युद्गर्णा निपतिताइच प्रहाराद्दुश्यते कंस-कर्षण्यदच । -३-१-२६, पू० ७९। 

५. १-१-५४, पृ० ६६। 
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के दो प्रकार रहे होंगे। कुछ लोग देवमूत्तियों को घर-घर ले जाकर उन पर चढावा प्राप्त करते 


होंगे,जैसा कि अभी तक कुछ लोग करते हैं और यह चढावा उनकी जीविका का साधन : 


होता होगा। कुछ लोग घरों में मूत्ति रखकर भक्तजनों द्वारा चढ़ाये गये द्रव्य से निर्वाह 
करते होंगे। सार्वजनिक मन्दिरों में प्रतिष्ठित देवमूत्तियों के पुजारियों की जीविका का 
साधन भी अर्चाएँ ही थीं। ये अर्चाएँ जिस देवता की होती थीं, उसी के नाम से पुकारी 
जातीथीं। जैसे शिव की मूत्ति (पूजार्थ) शिव ही कही जाती थी।' इस प्रकार, अर्चाओं 
की एक श्रेणी पुजारियों के उदरनिर्वाह का साधन थी। 

दूसरे प्रकार की अर्चाएँ वे थीं, जो लोगों की व्यक्तिगत पूजा के काम आती थीं। ये 
विशुद्ध पूजा की वस्तु थीं। ये मूर्तियां भी जिस देवता की होती थीं, उसी कें नाम से पुकारी 
जाती थीं। उदाहरणार्थःशिव, स्कन्द या विशाख की ये मूत्तियाँ भी शिव, स्कन्द या विशाख ही 
कही जाती थीं ।*पतंजलि ने उक्त दोनों प्रकार की मूत्तियों को पूजार्थ कहां: है।' 

तीसरे प्रकार की मृत्तियाँ वे थीं, जो पूजाथं नहीं, अपितु विक्रयार्थ वनाई जाती थीं। 
मौय राजाओं ने राज्य की आय के लोभ से देवताओं की मूत्तियाँ ढलवाकर उन्हें बाजार में बेचना 
प्रारम्भ किया था।* पण्यार्थं वनाई गई मूत्तियों का नामकरण सम्बद्ध देवों के आगे 'क' 
प्रत्यय लगाकर किया गया था। उदाहरणाथ--विक्री के लिए बनायी गई शिव, स्कन्द 
या विशाख आदि की मृत्तियाँ शिवक, स्कन्दक या विशाखक आदि कहलाती थीं । इस प्रकार, इन 
मूत्तियों की अश्वादि की प्रतिकृति के समान सामान्य खिलौनों में: की गई है।' ये सव प्रतिमा 
भीतर पोली रहती थीं।* [ 

शिव, स्कन्द, विशाख--भाष्यकार ने अर्चाओं के प्रसंग में दिव, स्कन्द और विशाख का 
ही उल्लेख किया है। इससे यह तो निर्विवाद है किइन देवताओं की मूत्तियों की पूजा का प्रचार 
था। इनके अतिरिक्त अन्य किन देवताओं की मूत्तियाँ पूजी जाती थीं, इस बात का स्पष्ट उल्लेख 
भाष्य में नहीं है। देवता इन्द्रे च' (६-३-२६) तथा 'दन्द्दं रहस्यमर्यादा०' आदि (८-१-१५) 
सुत्र के भाष्य में पतंजलि ने स्कन्द और विशाख को अत्यन्त सहचरित तथा लोक-विज्ञात द्वन्द 
कहा है।” इससे यह अनुमान होता है कि इन दोनों की मृत्तियाँ युग्म रूप में भी पूजी जाती थीं। 


१. ५-३-९९। 
२. वही। छ? mp 21१० एण 
३. यास्त्वेताः सम्प्रति पुजार्थास्तासु भविष्यति।--५-३-९९, पु० ४७९। 


४. अपण्य इत्युच्यते तत्रेद न सिध्यति शिवः स्कन्दः विशाख इति कि कारणम्‌? मौर्य * 


हिरण्याथिभिरर्चाः प्रकल्पिता:। भवेत्तासु न स्यात--वहो । 
५. वही। 
" ६, आ० १, पु० १०। ; ` ; % न ग 
७. ब्रह्मप्रजापती, शिववंश्रवणो, स्कन्दविशाखो--दृन्द्र इत्यनुवत्त ताने पुनह ग्रहणत्ये 
तत्मयोजनं--लोकवेदर्थो हुन्द्रस्तत्र यथा स्यात्‌) कइच : लोकवेदयोः? वेदे ये सहवाप- 
निदिष्टा न चेते वेदे सहवापर्निदिष्टा: ।--६-३-२६, पृ० ३१० तथा ८-१-१५, पृ० २७८) 
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यह भी सम्भव है कि इनकी मूत्तियाँ युग्म रूप में ढळती भी हों। यही वात शिव और वैश्रवण के 
विषय में कही जा सकती है। भाष्यकार ने इन दोनों युग्मों को द्वन्द्व माना है, किन्तु वेद में ये सह- 
वाप-निदिष्ट नहीं हैं। इससे इनकी एक साथ पूजा होना आवश्यक नहीं है। देवता द्वन्द्व च' 
सूत्र के ही भाष्य में द्वन्द्व रूप से निदिष्ट ब्रह्म और प्रजापति की मूत्तियाँ पुजी जाती थीं या नहीं; 
औरपूजी जाती थीं, तो द्वन्द्व रूप में या पृथक्‌-पृथक्‌ यह वात भी भाष्य से स्पष्ट नहीं मालूम 
होती ।' 

पतंजलि के अनुसार इस युग में शिव-भक्ति का प्रचार सर्वाधिक जान पड़ता है। यहाँ 
तक कि शिवोपासकों का अपना स्वतन्त्र सम्प्रदाय तक बन चुका था और वे शिवभागवत कहलाते 
थे। ये लोग शिव-चिह्न के रूप में अपने पास त्रिशूल रखते थे। भाष्य में इसे अयः शूल कहा है। 
इसके रखनेवाले आयःशूलिक कहे जाते थे। यों, आयःशूलिक उन साहसिक लोगों को भी कहते 
थे जो मृदु उपायों से करने योग्य कार्यो को तीक्ष्ण उपाय से करने के अभ्यस्त होते हैं। इस अर्थ में 
अयःशूल का प्रयोग लाक्षणिक था। 

काइयप--काइयप की भी मूत्त पुजी जाती थी, इस वात का संकेत 'सरूपाणामेकशेष- 
एकविभवतौ' (१-२-६४) सूत्र के भाष्य में मिळता है। इसमें काञ्यप की प्रतिकृति को काश्यप - 
ही कहा है और यही प्रयोग लोक में प्रचलित माना है। यह काइयप शब्द अच्‌ प्रत्ययान्त है, 
जिसके आगे प्रतिकृति अथं में कन प्रत्यय होता है, किन्तु अपण्य जीविकार्थं मूत्ति होने के कारण 
शिव, स्कन्द आदि के समान 'कन्‌' का लूप (लोप) हो जाता है। स्पष्ट है, कश्यप को मूत्त भी शिव 
की मूत्ति के समान पुजारी की जीविका का साधन थी । काश्यप वरुण या विष्णु का भी नाम है। 
कहा जाता है कि परशुराम ने क्षत्रियों का विनाश कर अश्वमेघ करने के वाद पृथ्वी काश्यप को 
दान कर दी थी। इसीलिए, पृथ्वी को काइयपी देवी कहते हैं।' 

घनपति, राम और केशव--पतंजरि के समय में धनपति या वैश्रवण की पूजा होती थी, 
यह्‌ बात स्पष्ट है।* राम और केशव की पूजा का भी चलन था, किन्तु ये राम और केशव कौन 
हूँ? बळरांम और कृष्ण अथवा परशुराम और विष्णु? परशुराम का उल्लेख भाष्य में अन्यत्र 
कहीं नहीं है। जमदरिन और जामदग्न्य का उल्लेख एक स्थात पर अवश्य हुआ है, किन्तु क्रमशः 
पंचावत हवन करनेवाले ऋषि विशेष तथा उनके गोत्रापत्यों के अर्थ में।' परशुराम से उनका कोई 
सम्बन्ध नहीं बतलाया गया है। केशव शब्द का भी अन्यत्र कहीं उल्लेख नहीं है। भाष्यकार 
परशुराम के विषय में उदासीन जान पड़ते हैं। बलराम का उल्लेख उन्होंने अन्यत्र भी कृष्ण के 


१. वही। 
५-२-७६, प ० ३९८; कि योऽयःशूलेनान्बिच्छति स आयःशूलिकः ? कि चातः ? 
शिवभागवते प्राप्नोति। 
३. सोनियर विलियम्स डिक्शनरी ।--प्‌० २८१। 
४. मुवङ्गशङ्गपणवाः पृथङ नदन्ति संसदि प्रासादे घनपतिरामकेश्ञवानाम्‌ २-२-२४ 
पु० ३८९। 
५. १-१-४४, पू० २६४। 
७० 
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साथ किया है।' उन्होंने एक इलोकाद्ध भी उद्धृत किया है, जिसमें संकर्षण के साथ उनकी बल- 
वृद्धि की कामना की गई है। इस इलोक से राम और कृष्ण के प्रति भक्ति एवं उनकी जय-कामना 
तो परिलक्षित होती ही है, उनके युग्म रूप में पूजित होने का भी आभास मिलता हे। भास 
के स्वप्नवासवदत्त' का प्रारम्भ बलराम की स्तुति से होता है। कृष्ण के अतिरिक्त वासुदेव 
शब्द का उल्लेख भाष्य में अनेक वार हुआ है, किन्तु सर्वत्र महाभारत के वीर योद्धा, अर्जुन के सहचर 
और कंस के घातक के रूप में।* इन समस्त प्रसंगों में उनका वृष्णि-वंश के नेता अथवा वयं 
या पक्षविशेष के नायक के रूप में स्मरण किया गया है। उनके पक्षपाती लोग थे, किन्तु कंस के पक्ष- 
पाती लोग भी.थे। भाष्यकार ने कहा है कि नाटक में कंस का वध होने के समय कंस-भक्तों के 
चेहरे उदासी से काले पड़ जाते हैँ' और कृष्ण-भक्‍तों के मुख क्रोध से लाल हो जाते हैं। इससे यह 
पता चलता है कि पतंजलि-काल में कंस के समर्थकों की संख्या भले ही कम-सही, विद्यमान थी । 
इस प्रकार, भाष्य के वासुदेव-सम्बन्धी उल्लेखो में उनकी विष्णुत्व-प्रतिष्ठा नहीं मिलती । हाँ, 
भाष्यकार ने एक स्थान पर अवश्य न केवल उन्हें अर्जुन से वड़ा ही बतलाया गया है, अपितु क्षत्रिय 
से ऊपर उठाकर तत्रभवान्‌, अर्थात्‌ देवता रूप में प्रतिष्ठित स्वीकार कर लिया गया है। और, 
यदि हम 'संकषंणद्वितीयस्य बल कृष्णस्य वघंताम्‌' (२-२-२४ पृ० ३६९) को अथवा “संज्ञैषा 
तत्रभवतः' (४-३-९८ पृ० २४५) के साथ मिलाकर पढे, तो इस निष्कर्ष पर अवश्य पहुंचेंगे कि 
पतंजलि-काल में कृष्ण में देवत्व का आरोप हो चुका था और बलराम के साथ उनकी पूजा होने 
लगी थी, यद्यपि ऊपर उद्घृत वाक्य का 'अथवा' जो कि भाष्यकार के ध्यान में देर से आया, इस 
ओर संकेत करता है कि कृष्ण वासुदेव में विष्णुत्त का आरोप अति प्रसिद्ध बात नहीं थी और 
यदि वे पुजे जाने लगे भी थे, तो भी शिव, स्कन्द, विशाख के समान सर्वमान्य देवता के रूप में पूर्ण 
प्रसिद्ध नहीं हो पाये थे। 
देव-मन्दिर--देवताओं के स्थान को उपर्युक्त उद्धरण में प्रासाद कहा है। मन्दिर या 


प्रतिष्ठान शब्द का प्रयोग देवगृह के रूप में भाष्य में नहीं हुआ है। प्रासाद का भी मन्दिर अर्थ . 


में केवल एक बार ही उल्लेख मिलता है। इससे भी अनुमान होता है कि पतंजलि-काल वैदिक 
कर्म काण्डो का युग था। भक्ति का प्रारम्भ इस समय हो रहा था और यज्ञशालाओं की तुलना 
में मन्दिरों की संख्या नगण्य थी। पाणिनि ने 'भक्तिकर शब्द की निष्पत्ति विशेष रूप से बत- 
छाई है।' भक्ति शब्द का प्रयोग पतंजलि ने इस अर्थ में कहीं नहीं किया है, जिस अर्थ-में आगे चल- 
कर भागवत-सम्प्रदाय में वह व्यवहृत हुआ। पाणिनि और पतंजलि दोनों ने उसे अँगरेजी के 
१. संकबंगद्वितीयस्य बळ कृष्णस्य वर्षताम्‌ --२-२-२४, प्‌० ३६९। 
२. जघान कंसं किल वासुदेवः ।--३-२-१११, पू ० २४७ तथा ४-२-१०४, पु० २०८ 
तथा ४-३-९८, पृ० २४५ तथा ४-१-११४, प्‌ ० १३९। 
३. वही। 
ME इदं ताहि प्रयोजनं वासुदेवशब्दस्य पूर्वनिपातं वक्ष्यामि। अथवा नैवा क्षत्रियाख्या। 
सशका तत्र भवतः ४-३-९८, पृ० २४५। 
५, ३-२-२१ । 
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'लॉयल्टी' शब्द के अय में प्रयुक्त किया है। इसलिए, वासुदेवाजुनाभ्यां वुन्‌’ (४-३-९८) के 
आधार पर 'वासुदेवक' शब्द का अर्थ वासुदेव का भक्त (उपासक) मान लेना भ्रम होगा; क्योंकि 
जनपदों के साथ भी इस शब्द का प्रयोग भाष्य में बार-बार हुआ है, जहाँ जनपद भक्त का अर्थ 
उनके प्रति “'छॉयल” मात्र होना है।' 

देवमह्‌--देवताओं के उत्सव मनाने की प्रथा थी। उत्सवों को 'मह' कहते थे और 
एतदथ एकत्र समाज को संसद्‌। धनपति, राम और केशव के प्रासाद की संसद्‌ में मदंग, 
शंख और पणव वजने की चर्चा ऊपर हुई है। भाष्यकार ने इन्द्र और गंगा के निमित्त होने- 
वाले 'मह' का भी उल्लेख अन्यत्र किया है एतदर्थ काम में आनेवाली वस्तु एन्द्रमहिक 

र गांगामहिक कही जाती थी। इन 'महों” को 'कृत्य' भी कहते थे। | 


२३ 
१. ४-३-१००, पृ्‌० २४६ तथा ४-३-९६ से ९९। 
२. ५-१-१२, पु० ३०२। 


अध्याय ११ 
दशन. 


दर्शन का लक्ष्य--समस्त धर्मों एवं दर्शनों का उद्देश्य दुःख-निवृत्ति और सुख-प्राप्ति 
है। अभाव, रोगादि पीड़ा तथा मृत्यु का भय, ये मनुष्य को जीवन के दोनों छोरों से परे सोचने 
को विवश करते हैं। काल प्राणियों को वृद्ध वनाकर उनका संहार करता जाता है।' भाष्यकार 
ने मृत्यू. की ओर हमारा ध्यान आङृष्ट किया है। उन्होंने मनुष्यों को मरणघर्मा कहा है।' उन्होंने 
कहीं से एक कारिका उद्धृत की है, जिसमें मृत्यू को 'दुमंदी' कहा गया है। जिस प्रकार शराबी 
रात-दिन मद्य पीकर भी उससे तृप्त नहीं होता, उसी प्रकार वैवस्वत (काल) रात-दिन गो, अस्व, 
पुरुष और अन्य पशुओं की बलि लेकर भी तृप्त नहीं होता ।' शीतोष्ण सुख-दुःख और जनन-मरण 
के द्वन्द्व उनकी दृष्टि में थे। फिर भी, उनका दृष्टिकोण निराशावादी .नहीं था और न वे जीवन 
को कष्टमय ही मानते थे। रामायण (किष्कि० का०) के इलोक का एक चरण उद्धृत करते 
हुए उन्होंने कहा है कि यदि मनुष्य को कोई रोग न हो, तो वह सौ वर्ष की आयु के बाद भी 
जीवन का रस या आनन्द प्राप्त करता है।* 
दाशंनिक--जीवन और जगत्‌ के तत्त्वों पर विचार करनेवाले विद्वानों को पतंजलि ने 
घीर और ध्यानवन्त कहा है। वे प्रज्ञान या विज्ञानयुक्त वाणी बोलते हैं।' एसे विचारक प्रत्यक्षः 
घर्मा, परापरञ्ञ, विदित-वेदितव्य और अधिगतयाथातथ्य कहलाते थे।° ये वाग्योगवित्‌ ज्ञाती 
विज्ञान (तत्त्वज्ञान) के आघार पर अपना मन स्थिर करते थे।“ इनके चिन्तन का लक्ष्य था धीरता; 
आयुष्मत्ता और सिद्धार्थता प्राप्त करना, जिससे दुःखात्तंता से निवृत्ति प्राप्त की जा सके ।' 
भाष्यकार ने कहा है कि जो मनुष्य दुःखात्तं होता है, वह अन्य भयंकर दुःखों को सुनकर विषः 
भक्षण को ही अधिक अच्छा समझता है।” 
१. ३-३-१६७, प्‌ ० ३३९। 
२. आ० १, पू०७ | र 
३. अहरहनंयमानों गामश्वं पुरुषं पशुं, वेवस्वतो न तृप्यति सुराया इयं दुदी ।-- 
२-२-२९, ० ३८९। 
४. वही, पृ० ३८० । 
५. एति जीवन्तमानन्दो नास्य किञ्चिब्रुजतीति।--१-३-१२, पू० ५६। 
६, आ० १,प्‌०। ७, आ० १, पु० २४। 
८. मा० १, पु०५। 
९. आ० १, पृ० १५। 
१०. इह य एत्र मनुष्यो दुःखात्तों भवति सोऽन्यानि दुःखान्यनुनिशम्य विषभक्षणमेव 
ज्यायो मन्यते ।--१-४-५० पु० १७५। 
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परत्र प्रतिष्ठा--भाष्यकार ने इहलोक और परलोक दोनों में सुख की चर्चा की है। 
ऐहलौकिक सुख को वे पर्याप्त नहीं मानते । वास्तव में 'परत्र' प्रतिष्ठा' तथा काम-पुत्ति की चिन्ता? 
उन्हें अपुत्र' से अधिक थी, फिर भी वे जानते थे कि कामों का कहीं अन्त नहीं है।' 
उपनिषद्‌ ओर पतञ्जलि-महाभाष्य के पूर्वं उपनिषदों की रचना हो चुकी थी, जिनमें 
काम, प्रवृत्ति, निवृत्ति, ब्रह्म, जीव, जगत्‌ और मुक्ति-सम्बन्धी सूक्ष्म विवेचन है। फिर भी, पतं- 
जलि को उपनिषदों की जानकारी थी, ऐसा महाभाष्य से प्रतीत नहीं होता। उन्होंने ब्रह्मवादी 
और ब्रह्मज्य शब्दों का व्यवहार किया है, किन्तु वेदवादी तथा ब्राह्मणपीडक के अर्थ में।' ब्रह्म 
शब्द का उपयोग उन्होंने उपनिषद्‌-मान्य अर्थ में कहीं नहीं किया है। सांख्ययोगादि दर्शनों से 
भी वे अपरिचित मालूम होते हैं। ऐसे महान्‌ वेदज्ञ कर्मकाण्डी का उपनिषदों से इस प्रकार अपरि- 
चित होना इस बात का पोषक है कि उपनिषद्‌ का दर्शन वैदिक कमंकाण्ड के विरोध में पल्लवित 
हुआ था। अतः, यह स्वाभाविक था कि वैदिक लोग उनकी उपेक्षा करते हैं। उनका काम्य आत्म- 
ज्ञान नहीं, स्थूल सुख था और यज्ञ था उसका साधन। इसलिए वे ब्रह्मचितन के पचड़े में नहीं 
पड़े। पतंजलि ने ब्रह्म शब्द का प्रयोग वेद या ब्राह्मण के ही अर्थ में सवंत्र क्यों किया है, यह बात 
उक्त पारवंभमि में स्पष्ट समझी जा सकती है। 
आत्मा- आत्मा के विषय में भी भाष्यकार ने जो कहा है, वह बड़े स्थूल ढंग से कहा है। 
उन्होंने आत्मा के दो प्रकार माने हैं-शरीरात्मा और अन्तरात्मा) जिन कर्मों के परिणाम-स्वरूप 
शरीरात्मा सुखः-दुःख का अनुभव करता है, उनका कर्त्ता अन्तरात्मा होता है और जिन कर्मों 
के परिणाम-स्वरूप अन्तरात्मा सुख-दु:ख का अनुभव करता है, उनका कर्त्ता शरीरात्मा होता है। . 
इस परिभाषा के अनुसार शरीरात्मा और अन्तरात्मा दोनों कर्ता हैं और फलभोक्ता भी। इस 
प्रकार आत्मा आत्मा को मारता है, यह कथन भी युक्तिसंगत हो सकता है।' अन्तरात्मा के 
कार्यो से शरीर को कष्ट पहुँच सकता है और शरीर के कार्यों से अन्तरात्मा को कष्ट हो सकृता 
है। भाष्यकार ने यह स्पष्ट नहीं किया है कि विना अन्तरात्मा के आदेश से शरीरात्मा किस प्रकार 
कर्म कर सकता है। कार्य का मूल इच्छा है और इच्छा केवल चेतन में ही रह सकती है। यह बात 
भाष्यकार को सम्यक्‌ अवगत थी।' 'घातोः कर्मणः समानकत्तुंकादिच्छा याञ्चा' (३-१-७) 
सूत्र का भाष्य करते हुए उन्होंने इस विषय पर भी विचार किया है और कहा है कि इच्छा की उप- 


१, सोऽनन्तमाप्नोतिजयं परत्र ।-आ० १, पु०५। 

२. स्वगे लोके च कामधुरभवति--६-१-८४, पू० ११९। 

३. न बै कामानां तुप्तिरस्ति--वही । 

४. ३-२-७८, पृ० २२८ तथा ३-२-३, पू०२०५ 

५. हन्त्यात्मानमात्मा-आत्मना हन्यत आत्मेति। कः पुनरात्मानं हुन्ति को वात्सना- 
हन्यते। द्वावात्मानावन्तरात्मा शरीरात्मा च। अन्तरात्मा तत्कर्म करोति येन शरोरात्मा 
सुखदुःखे अनुभवति। शरीरात्मा तत्कम करोति येनान्तरात्मा सुखडुःले अनुभवति।--३-१८७, 
पु० १५२। १ 

६. ३-१-७,प० २९। 
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लब्धि प्रवृत्ति से होती है। जो व्यक्ति चटाई बनाने जाता है, वह॒ यह घोषणा करता नहीं घूमता। 
उसे रज्जु, कील, पूल हाथ में लिये तैयार देखकर लोग उनकी इच्छा समझ लेते हैं। यह पुरुष की 
बात हुई। पशुओं में भी यही बात देखी जाती है। मुमूर्ष कुत्ते एकान्त में पड़े रहते हैं और उनकी 
आँखें वाहर कढ़ जाती हैं। अचेतनों में भी प्रवृत्ति रहती है। नदी का जो किनारा गिरनेवाला 
होता है, उसके लोष्ट शीर्ण हो जाते हैं, फट पड़ते हैं और एक स्थान से दूसरे स्थान पर चले जाते 
हैं। इस प्रकार, अचेतनों में भी चेतनों के समान इच्छा दिखाई पड़ती है। अथवा सभी कुछ 
चेतनावान्‌ हैं। कौड़ियाँ पानी में चलती हैं। शिरीष नीचे झुककर सोता है, सूर्यमुखी सूर्य - का 
अनुसरण करती है, लोहा चुम्वक की ओर सरकता है। वेद में भी कहा गया है-'ग्रावाओ सुनो'। 


०००० । 


इनसे पता चलता है कि अचेतन कुछ नहीं है। इसी वात को दृष्टि में रखकर उन्होंने “स्थानेन्तरतमः* 


(१-१-५०) सूत्र के भी भाष्य में कहा है कि चेतन-अचेतन सभी में सदुश के पास रहने की प्रवृत्ति 
देखी जाती है। ढेले को पूरी शक्ति से उठाकर फेंका जाय, तो वह न ऊपर जाता है और न तिरछा, 
अपितु पृथ्वी का विकार होने के कारण पृथ्वी पर ही आ जाता है। उसका पृथ्वी के साथ सादुर्य 
है। अन्तरिक्ष में सूक्ष्म जल का विकार घूम-सदुश कुहरा निवात आकाश-देश में न तिरछा जाता 
है, न नीचे आता है, अपितु जल का विकार जल में ही मिल जाता है। इसी प्रकार, ज्योति का विकार 
किरण निवात आकाश देश में जलने पर न तिरछा जाता है, न पीछे आता है, अपितु ज्योति का 
विकार होने के कारण ज्योति में ही मिल जाता है; क्योंकि इन दोनों में सादृश्य है। भाष्य 
के इस कथन से भी प्रतीत होता है कि पतंजलि अचेतनो में भी प्रवृत्ति और इच्छा स्वीकार 
करते थे।' ) 
भावविकार--भाष्यकार ने भगवान्‌ वार्ष्यायणि का मत उद्धृत किया है, जिन्होंने सत्ता- 
वान्‌ या वत्तमान वस्तुओं को भाव कहा है। इनमें छह प्रकार से विकार उत्पन्न होते हैं-उत्पत्ति, 
विद्यमानता, विपरिणाम, वृद्धि, अपक्षय और विनाश । समस्त भाव इन छह परिवत्तंनों से गुजरते 
हैं। यही सृष्टि की परिवत्तंनशीलूता है। कर्त्ता की प्रवृत्ति उत्पादन-क्रिया के समय अन्य प्रकार 
की होती है और मरण-क्रिया के प्रति अन्य प्रकार की। नित्य वस्तु वह होती है, जो ध्रुव, कूटस्थ, 
अविचाली, अपाय-उपजन-विकार-रहित, उत्पत्ति-वृद्धि-व्यय-हीन हो।' किसी-किसी विचारक 
के अनुसार यह सारा संसार कूटस्थ है। इसमें कहीं कोई चेष्टा या व्यापार नहीं है। यह कहना 
कि संसार परिवत्तेनशील है, युक्तिसंगत:नहीं है। यहाँ चलाया हुआ बाण चलकर कहीं गिरता 
नहीं, नदियाँ बहकर समुद्र को नहीं जातीं। यह संसार एक रूप से ही स्थित है।' एक दूसरे 
विचारक का कहना है कि संसार कूटस्थ नहीं है। इसमें परिवत्तंन होते हैं, किन्तु आदित्य की गति 
के समान दिखाई नहीं पड़ते। कारण-सामग्री के जुट जाने पर जिस प्रकार कमल नाल के तन्तु 


१. अचेतनेष्वपि। तद्यथा-लोष्ट: क्षिप्तो बाहुवेगं गत्वा नेव तिर्यग्गच्छति नोध्वेसा- 
रोहति: पृश्वीविकारः _थ्वोमेवावगच्छत्यान्तर्यतः ।--१-१-५०, पु० ३१०। 

२. नित्यलक्षध्रुवं कूटस्थ भावबाल्यनपायो भजनविकायंनुत्पत्त्यवृद्धिव्येययोगियत्त- 
न्नित्यम्‌ ।--आ० १, पृ०१७। र 

३. ३-२-१२२३, प्‌ २५६। 
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जल जाते हैं, किन्तु जळते दीख नहीं पड़ते। उसी प्रकार संसार में जो परिवत्तंन होते हैं, उन्हें 
सामान्य लोग नहीं देख पाते। केवल त्रिकालज्ञ योगी ही उनके अस्तित्व का प्रत्यक्ष कर सकते 
हैं। सामान्य जन तो अनुमान से ही उनको जान पाते हैं।' 

अनुमान-प्रमाण--पतंजलि अनुमान-प्रमाण से अभिज्ञ थे। उपर्युक्त कथन के अति- 
रिक्त भी उन्होंने अनुमान का प्रमाण के रूप में उल्लेख किया है और साथ ही नेयायिकों के प्रसिद्ध 
उदाहरण धूम को देखकर अग्नि के अनुमान का उल्लेख भी। उन्होंने इसमें एक उदाहरण और 
जोड़ दिया हे और वह है त्रिविष्टब्शक (त्रिदण्ड) को देखकर परिव्राजक का अनुमान, किन्तु वात 
यों नहीं हे। पहले अग्नि और घूम का तथा त्रिविष्टव्यक और परिव्राजक का प्रत्यक्ष सस्वन् 
देखा जाता है। फिर, उन्हें अन्य स्थान में भी देखकर जान लिया जाता है कि यहाँ अग्नि है या यहाँ 
परित्राजक है।' आकाश में सूर्य और चन्द्र के न दिखाई देने पर भी आकाश को प्रकाशित देख- 
कर उनका अनुमान हो जाता है। अनुमान प्रत्यक्ष से अधिक वलवान्‌ होता है। जसे, अलातचक्र 
(घुमाये जाने या गोलाकार दिखनेवाले जळते काष्ठ) प्रत्यक्ष दिखाई देते हैं, किन्तु अनुमान से 
मालूम होता है कि वे वास्तव में चक्र नहीं होते।' 

प्रत्यक्ष--प्रत्यक्ष ज्ञान इन्द्रिय-जन्य होता है। इसीलिए, इन्द्र या आत्मा के इन ज्ञान- 
करणों को इन्द्रलिग कहते हैं। ये कारण ही आत्मा के भी अनुमापक हैं। विना कर्त्ता के करण 
नहीं हो सकता। इसलिए, इन्द्रियों से आत्मा का अनुमान किया जा सकता है। आत्मा ने इन्हे 
स्वयं देखा है, इसलिए इन्द्रियाँ इन्द्रदुष्ट कहलाती हैं। इन॒में आत्मा ने स्वयं के लिए उत्पन्न किया है, 
इनका स्वयं वरण किया है और वह स्वयं उन्हे भिन्न विषयों को प्रत्यक्षार्थ प्रदान करता है। 
इसलिए, इन्द्रियाँ इन्द्रदृष्ट, इन्द्रसृष्ट, इन्द्रजुष्ट और इन्द्रदत्त कही गई हैं।* 

प्रत्यक्ष के बाधक--प्रत्यक्ष में छह बाधक होते हैं-वस्तु का अत्यन्त सन्निक्ष, वस्तु की 
बहुत दूरी, द्रष्टा और वस्तु के बीच किसी अन्य वस्तु का आ जाना, वस्तु का अन्वकार से आवृत 
होना और प्रत्यक्षेन्द्रिय की दुत्नऊता। इन्द्रिय-दो्बल्य में इन्द्रियों का सावहित न होना भी सम्मिलित 
है।' यह आवश्यक है कि मन इन्द्रियों से संयुक्त रहे। मन और इन्द्रियों का सान्निष्य न होने 


१. षड्भावविकारा इति ह स्माह भगवान्‌ वार्ष्यायणिः । जायतेऽस्ति विपरिणमते- 
वर्षतेञ्पक्षीयते विनव्यतीति। अन्यया हि कारकाण्यस्तो प्रवत्तत्ते$न्ययाहित्रियते । --१-३-९, 
पु० १४। 

२. धूमं दृष्ट्वाऽग्निरत्रेति गम्यते त्रिविष्टड्यक दुष्ट्वा परिद्राजक इति। विषम 
उपन्यासः। प्रत्यक्षस्तेनाग्निधूमयोरभिसम्बन्धः कृतो भवति त्निविष्टब्बकपरिव्राजकयोइच। 
स तद्विदेशस्थमपि दृष्ट्वा जानात्यरिनिरत्र परिव्राजकोऽत्रेति। भवति वै प्रत्यक्षादनुमानबलीय- 
स्त्वम्‌। अलातचक्रं प्रत्यक्षं दृइयतेऽनुमानाच्च मन्यते नेतदस्तोति।--३-२-१२४, प्‌२५ तया 
४-१-३, प्‌० १९। 

३. वही । 

४. ५-२-९३। 

५ षड्भिः प्रकारः सतां भावानामनुपलब्धिभर्वति-अतिसन्निकर्षादतिविप्र- 
इष्टाममूत्यन्तरव्यवधानात्तमसावृतत्वा दिन्द्रियदौर्बल्यादिति ।-४-१-३-प्‌० १८। 
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. पर सामने उपस्थित वस्तु का भी प्रत्यक्ष नहीं होता।' इसीलिए, शाकटायन नामक सुप्रसिद्ध 


वैयाकरण को रथमागं में बैठे रहने पर भी सामने से निकलनेवाले शकटसाथं का पता नहीं 


चला। कभी-कभी अन्य कारणों से भी सत्‌ का अप्रत्यक्ष और असत्‌ का प्रत्यक्ष हो जाता है। 
तदर्थं मृगतृष्णा और गन्धर्वनगर, जो शांकर वेदान्तियों के सुप्रसिद्ध हैं, भाष्य में भौ 
व्यवहृत हुए हैं। प्यासे मृग बालू में पानी की धारा देखते हैं; किन्तु वह वहाँ नहीं होती । उसी 
प्रकार, गन्धर्वेनगर दूर से दिखाई देते हैं, किन्तु पास जाने पर नहीं मिलते। यह असत्‌ वस्तु का 
प्रत्यक्ष है। आदित्य की गति विद्यमान होती हुई भी नहीं दिखलाई पडती ।' यह सत्‌ वस्तु 
का अप्रत्यक्ष है। कभी-कभी एक ही वस्तु का अनेक स्थानों में तथा अनैकाधिकरणों में एक साथ 
ही प्रत्यक्ष किया जा सकता है, यद्यपि एक ही कर्ता एक साथ अनेक अधिकरणों में उसका प्रत्यक्ष 
नहीं. कर सकता। आदित्य का प्रत्यक्ष इसी प्रकार का है।' 
आप्तप्रमाण--प्रत्यक्ष और अनुमान के अतिरिक्त आप्तप्रमाण का भी उल्लेख भाष्य 
में है। उन्होंने यद्यपि भाष्य में आप्त की परिभाषा नहीं दी है, तथापि वे शिष्टो को प्राप्त मानते 
हैं, ऐसा उनके कथन से प्रतीत होता है। आयंनिवास, अर्थात्‌ आर्यावत्त में रहनेवाले अलोळुप, असं- 
गृही, जितेन्द्रिय, किसी विशेष विद्या में पारंगत ब्राह्मण उनकी दृष्टि में शिष्ट थे ।* भाष्यकार 
की यह धारणा वासिष्ठ घमंशास्त्र के अनुकूल है।* शिष्ट वाक्य को मानकर ही उन्होंने कात्या- 
यन प्रणीत भ्राज-इलोकों को प्रमाण-रूप से उद्धृत किया है ।' प्रमत्तगीत (वचन) को छोड़कर 
अन्य लोगों के वचन स्वीकार करने में उन्हें आपत्ति नही है। 
' अन्वयव्यतिरिक--इनके अतिरिक्त पतंजलि कुछ ऐसे शब्दों तथा उपमानों का भी प्रयोग 
. करते हैं, जो न्याय-वेशेषिक में विशेष रूप से व्यवहूत होते हैं-यथा अन्वयव्यतिरेक। इनका 
अय स्पष्ट करते हुए उन्होंने कहा है कि वृक्ष कहने पर एक शब्द सुनाई देता है-अकारान्त वृक्ष 
शब्द और सु प्रत्यय। एक अर्थं का भी वोब होता है-मूल-स्कन्ध-पलाश-फलवान्‌ और एकत्व। 
'ृक्षौ कहने पर कुछ अर्थ छूट जाता है, कुछ नया जुड़ जाता है और कुछ ज्यों-का-त्यों, अर्थात्‌ अन्वयी 
रहता है। सकार छूट जाता है, 'औ' जुड़ जाता है और कुछ ज्यों-का-त्यों स्थिर रहता है। यही 
बात अर्थ के सम्वन्ध में होती है। एकत्व हट जाता है, द्वित्व बढ़ जाता है और मूल-स्कन्घ-पलाश- 
फलवत्ता ज्यों-की-त्यों बनी रहती है। इससे जान पड़ता है कि जो शब्द छूट जाता है, उसका ही 


१. अथवा भवति वे कश्चिज्जाग्रदपि वर्त॑मानं कालं नोपलेभे । कि पुनः कारणं जाग्रदपि 
चत्तंमानं कालं नोपलेभे ? मनसा संुक्तानीन्द्रियाण्युपलब्बौ कारणानि भवन्ति मनसोऽ 
सान्निध्यात्‌ ।--२-३-११५, पृ० २५०। 

२. ४-१-३, पू० १७, १८। 

३. वहो, 

४. ६-३-१०९, प्‌० ३५९। 

५. वासि० घमंशास्त्र, अध्याय १। 

६ 


* आ० १, पू० ५६। एक आदित्योऽनेकोषिकरणस्थो युगपद्देशपृ यक्त्वेषूपलभ्यतेनेको 


्रष्टाऽऽदित्यमनेकाधिकरणस्थं युगपद्देशपुथक्त्वेष्पलभ्यते । --आ०२, पृ० ४२। 
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वह अथं होता है, जो छूट जाता है। जो अर्थ कढ जाता है, वह बढ़े हुए शब्द का अर्थ होता है और 
जो अर्थ स्थिर रहता है, वह स्थिर रहनेवाले शब्द का.होता.है। अन्वयव्यतिरेक की यह परिभाषा 
नेयायिकों के अनुसार ही है। 

गुह--उपनिषदों में प्रयुक्त 'गुहा' शब्द महाभाष्य में भी आया है.और उसी अर्थ में; किन्तु 
जिस इलोक में यह शब्द मिलता है, वह अन्यत्र से उद्घृत है।' निर्वाण का उल्लेख पाणिनि और 
पतंजलि दोनों ने किया है, किन्तु इससे अधिक वौद्धदर्शन-सम्बन्धी कोई जानकारी हमें महाभाष्य 
से नहीं प्राप्त होती। 

कार्ये का लक्ष्म--मनुष्य के प्रत्येक कार्य का उद्देश्य किसी-न-किसी फल की प्राप्ति होता 
है। समझदार व्यक्ति पहले वुद्धि-पुर्वक किसी वात को देखता है। देखकर उसे पाने की कामना 
करता है। कामना के परचात्‌ तदर्थ प्रयत्न प्रारम्भ होता है। प्रयत्न कां फल कार्यारम्भ, उसका 
परिणाम काम का सम्पादन और कार्य-सम्पादन से फलावाप्ति होती है। फलावाप्ति से हीन 
कोई कमं नहीं होता। कमों के अनुसार ही मनुष्य को मृत्यू के वाद दूसरा शरीर प्राप्त होता है। 
इसे पाणिनि और पतंजलि ने परक्षेत्र कहा है। काशिका ने भी परक्षेत्र का अर्थं जननान्तर-शरीर 
वतलाया है। 

अन्य दार्शनिक मत--पतंजलि ने अनेक दाशँनिक मतों का भी उल्लेख किया है। आस्तिक, 
नास्तिक, देष्टिक, लोकायत, अयःशूळी और मस्करी सम्प्रदायों से वे परिचित थे। 

आस्तिक, नास्तिक और देष्टिक--परलोक में विश्वास रंखनेवाले लोग आस्तिक कह- 
लाते थे और परलोक में विश्वास न रखनेवाले नास्तिक! अस्ति नास्ति :दिष्टंमतिः* (४-४- 
६०) सूत्र का भाष्य करते हुए पतंजलि ने शंका की है कि क्या जिसमें मति हो (यस्यास्ति मतिः), 
उसे आस्तिक कहना चाहिए? . तब तो चोर भी आस्तिक कहा जायगा। इसलिए, है, यह 
जिसका विश्वास हो, उसे आस्तिक और 'नहीं है', यह जिसका विश्वास हो, उसे नास्तिक कहना 
चाहिए । इसी प्रकार, “दिष्ट या भाग्य ही सव कुछ है', यह जिसका विश्वास हो, उसे देष्टिक कहते 
हैं।' इससे यह स्पष्ट है कि पतंजलि के.समय तक आस्तिकता का ईश्वर या वेद से कोई सम्बन्ध 
न था। नास्तिको वेदनिन्दकः' आदि बातें बहुत पीछे की हैं। भाष्यकार के समय में ये तीनों 
मत विद्यमान थे। बुद्ध के समय में जो छह शास्ता-(संघी, गणी, गणाचाये और तीर्थकर) 


१. १-२-४५, प्‌. ५३३, ३४। 
२. गुहा त्रीणि निहिता । --आ० १, प०७; य एष मनुष्यः प्रक्षापुर्वकारीभवति 


स बुद्ध्या तावत्कञ्चिदथं पश्यति। सन्दृष्टे प्रार्थना, प्रार्थनायामध्यवसायोऽध्यवसाय आरम्भ _ 


आरस्मेनिवृत्तिनिवृत्तो फलावाप्तिः। --- १-४-३२ प्‌०, १६८। FS २० 
३. ५-२-९२, पू ० ४०२ तथा परक्षेत्रं जननान्तंरश्ञरीरम्‌ । -वही, का०। , 
४, वही । 


. ५. कि यस्यास्ति मतिः स आस्तिकः ? किचातः? चोरेजपि प्राप्नोति। एवं तहा | 
तिलोपोऽ्न ब्रष्टव्यः। अस्तीत्यस्य' मंतिरास्तिकः। नास्तीत्यस्य सतिर्तास्तिक,। दिष्टमित्य- 


स्यमति ष्टिकः | ---४-४-६०, ०, २८२.। ..- | फक ३ 
७१ 
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अजितकेशकम्वल, पूर्णकस्सप, पकुबकच्चायन, मक्खलिगोसाल, संजयवेलठिठपुत्त और निगंठ 
नातपुत्त थे, उनमें निगंठनातपुत्र (जैनधम के अन्तिम तीर्थकर) आस्तिक थे। स्वयं बुद्ध भी 
आस्तिक थे। शेष पाँच में मक्खलिगोसाल को छोड़कर चार नास्तिक थे। अजितकेशकम्बल 
के मत से न दान है, न इष्टि, न हुत, न सुकृत और न दुष्कृत कर्म का फल-विपाक है। न इहलोक 
है, न परलोक। न श्रमण-ब्राह्मण हैं, जिन्होंने अभिज्ञा-वल से इहलोक-परलोक का साक्षात्कार 
किया है। . . . बाल और पण्डित कायभेद से विनष्ट होते है, मरणानन्तर वे नहीं होते। इस प्रकार, 
ये भौतिकवादी या उच्छेदवादी थे। संजय का कहना था कि प्राणातिपात (वध) अदत्तादान 
(स्तेय) मृषावाद और परदार-गमन से पाप नहीं होता और दानयज्ञादि से पुण्य का आगम नहीं 
होता। अजितादि नास्तिक थे और कर्मविपाक को नहीं. मानते थे।' 
पूरणकस्सप अक्रियावादी थे। उनके मत से न भले कर्मो से पुण्य होता है और न बुरे 
कमो से पाप। करमो का फल परलोक में प्राप्त नहीं होता। पकुधकच्चायन अकृततावाद के प्रवत्तंक 
थे। इनके मत से इस जाति में सात पदार्थो की सत्ता है-पृथ्वी, आप्‌, तेज, वायु, सुख, दुःख 
और जीवन। इन्हें वे सप्तकाय कहते थे। ये सप्तकाय अकृत, अर्थात्‌ सुख-दुःख के योग्य नहीं है। 
यहाँ न कोई हन्ता है, न घातयिता; न श्रोता न श्रावयिता; न ज्ञाता, न ज्ञापयिता। जो तीक्षण शस्त्र 
से सिर भी काटे, तो भी कोई किसी को प्राण से नहीं मारता। शस्त्र सात कार्यों से अलग विवर 
` में गिरता है। संजय का मत अनिरिचिततावाद है। ये कहते हैं कि परलोक, देवता, कर्मविपाक 
आदि के विषय में अस्ति, नास्ति, अस्ति-नास्ति और न अस्ति न नास्ति कुछ भी नहीं कहा जा 
सकता। मैं ऐसा भी नहीं कहता और वैसा भी नहीं कहता ।' 
सस्करी--मस्करी देष्टिक थे। “मस्करमस्करिणौ वेणुपरिन्राजकयोः' (६-१-१५५) 
सूत्र के भाष्य में पतंजलि ने कहा है कि मस्कर वेणु को कहते हैं, किन्तु मस्करी संज्ञा वेणु रखने के 
कारण नहीं बनी है। जो लोग 'काम मत करो, काम मत करो, शास्ति ही श्रेयस्करी है” कहते हैं, 
वे मस्करी परिव्राजक कहलाते हैं।' इस मत के प्रवत्तंक गोशाल थे। ये नियतिवादी थे। वे 
मानते थे कि सब सत्त्व (जीव) अवश हैं, अवीर्य हैं। सत्त्वो के संक्लेश का कोई प्रत्यय या हेतु 
नहीं है। प्राणी अहेतुक क्लेश. भोगते हैं और विना हेतु-प्रत्यय के विशुद्ध होते हैं। बाल और 
पण्डित समी सत्त्व संसरण कर दुःख का अन्त करते हैं। वे इसे संसार-शुद्धि कहते थे।' काशिकाः 
कार ने भी मा+कृ+इनि से मस्करी शब्द की व्युत्पत्ति मानी है, जिसके अनुसार इस शब्द का 
अर्थ है काम न करनेवाला, अकमंप्यतावादी या नियतिवादी। कैयट ने भी मस्करी को काम्य 


डे 


१. दिग्घनिकाय हिन्दी , पृ० १०९ से २२। 
२, नरेच्द्रदेवः बौद्धघर्म-द्शन, पू०४ । 


३. न वै मस्करोऽस्यास्तीति मस्करी परित्राजक:। भाकृतकर्माणि माकृतकर्माणि | 
झान्तिवे: श्रेयसीत्याहातो मस्करी परिव्राजकः ।--६-१-१५५, पु० १९४] छ. 

४; वही || च है 
५: साक्रणशीलो मस्करी कर्मापवादित्वात्पारिव्राजक उच्यते ।-६-१-१५४ का०। 
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कर्मो के परित्याग की शिक्षा देनेवाला कहा है।' अंगुत्तरनिकाय (जि० १, पृ० २८६ ) में भी | 
उसका सिद्धान्त 'कम नहीं है, क्रिया नहीं है, वीयं नहीं है” बतलाया है । 
मक्खलि मस्करी का प्राकृत रूप है। माकरण के उपदेश के कारण गोशाल मस्करी के 


नाम से पुकारे जाने ळगे। ये आजीवक-सम्प्रदाय के प्रवत्तक थे। “ये अचेलक थे और अनेक 


प्रकार के कष्ट तय करते थे। जेतवन के पीछे उनका एक स्थान था। ये पंचाग्नि तापते थ, 
उत्कुलिक थे और चमगादड़ की भाँति हवा में झूलते थे। “पालिनिकाय' में इन्हें भुक्ताचार कहा 
है। एक सूत्रान्त में इनको 'पुत्तमताय पुत्ता' कहा है, अर्थात्‌ यह उस माता के पुत्र हैं, जिनके पुत्र 
मर जाते हैं।”* सम्भवतः कर्म और कर्मफल दोनों का प्रतिषेध करने के कारण ही इन्हें ऐसा 
कहा गया था। 

वौद्धों और जैनों ने आजीवकों की निन्दा की है। बुद्ध समसामयिक शास्ताओं में सबसे 
बुरा आजीवकों को मानते थे। फिर भी, समाज में इनका आदर था। महावीर के समकालिक, 
कठोर आलोचक और प्रतिस्पर्धी होने के कारण प्राचीन जैनसाहित्य में इन्हें अतिनिच्दित चित्रित 
किया गया है। सोमदेव ने भी यशस्तिलक में जैनों को आजीवकों, बौद्धों, नास्तिकों आदि 
से दूर रहने का उपदेश दिया है।* इसी प्रकार सद्धर्मपुण्डरीक में कहा है कि बोधिसत्त्व चरकों, 
परिब्राजकों, आजीवकों और निग्रेन्यो (जैनों) का संग नहीं करते।' 

बुद्ध और महावीर के बाद भी शातान्दियों तक आजीवकों की प्रतिष्ठा देश में कायम रही। 
दक्षिण भारत तक इनका विस्तार था। “प्रसिद्ध तमिल महाकाव्य 'मणिमेखलइ' (Manimc- 
1119191) में, जो ईसा के प्रारम्भिक शतक की रचना है, अन्य सांमयिक दाशे निक सिद्धान्तो 
और मतों के आजीवकों का भी वर्णन है। इसी समय के रचित (Silappadi karam) 
नामक एक अन्य तमिल महाकाव्य में उसकी नायिका कण्णाकि के पिता द्वारा अपनी सम्पत्ति के 
आजीवकों को बाँट देने का वर्णन है।”° अशोक के तीन शिलालेखों में आजीवकों द्वारा राज्य 
के दान प्राप्त करने का तीन वार उल्लेख मिलता है। इससे अनुमान होता है कि बुद्ध के बाद 
शताब्दियों तक इस सम्प्रदाय का स्थान देश में महत्त्वपूर्ण बना रहा।* यशस्तिलक में आजीवकों 
की चर्चा दसवीं सदी तक उनके अस्तित्व की सूचना देती है। छठी शती में कुमारदास ने जानकी- 


१. अयं माकृत अयंमाङतेत्युपक्रम्य ` झान्तितः काम्यकमं प्रहाणिर्युष्माके श्रेयसी- 
त्युपदेष्टा मस्करीत्युच्यते, वही ।--प्रदीप। 

२. नत्यि कम्म नस्थि 'किरियं नस्थि किरियं। 

३. नरेन्द्रदेव : बौद्धघमं-दर्शन, पु० ४। 

४. गोपनि (8०52171) आजीवक सेक्ट ए न्यू इण्टरप्रिटेशन इन भारतीय विद्या, 
जिल्द २, भाग :२। 

५. ट्रान्स» कन (1८0०), पू०२६३, सेक्रेट बुक्स आफ्‌ ईस्ट । न 

६. के० के० हेन्डक्विः यदास्तिलक एण्ड इण्डियन कल्चर, पु० २७५ । > 

७ वही ॥ नि साहा क 

८. रीज डेविड्स ; डायलाँग्स्‌ ऑफ्‌ बि बुद्ध, भाग १, ९० ७११ Re 
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हरण में उनका उल्लेख:किंया है। गोशाल के अनुयायी आजीवक मस्करी केहलाते थे। ये लोग 
` बड़ी-बड़ी जटाएँ रखते थे। इसीलिए, कुमारदास ने सांधुवेषधारी रावण को मस्करी-सदृश दिखने- . 
वाला कहा हाण ७८ काक NN 211: नभ 
` - ` “उवासंगदसाओ' और भगवतीसूत्र आदि जैनग्रन्थों तथा बौद्ध त्रिपिटको के अनुसार 
गोशाल का पिता भी:मस्करी था.। इसकी माता का. नाम भद्रा था। वे दोनों भिक्षु थे। घूमते- 
घूमते एक बार वे गौवहुत्व नामक ब्राह्मण के अतिथि हुए और वहीं उसकी गोशाला में इनका जन्म 
हुआ। इसीलिए, ये गोशाल कहलाये। ये मगध के रहनेवाले और महावीर के प्रथम तथा बड़े 
भक्त शिष्य थे। बाद में सिद्धान्त-भेद हो जाने से वरे. महावीर से पृथक्‌ हो गये और उन्होंने 
आजीवक नाम से अपना नया मत चलाया। जीवन-काल में इनके ६ प्रमुख शिष्य बने--१. 
ज्ञान, २. कलन्द, ३: कणिकार, ४. अच्छिद्र, ५.. अंग्निवेशम्पायन, ६. ग्रोमायुपुत्र अर्जुन। ये 
सब महावीर से ही रुष्ट होकर इनकी. जमात में मिले थे। इसीलिए जैन 'गद्दार' के अर्थ में गोशाल 
शब्द का प्रयोग करते हैं। श्रावस्ती की: हालाहला.नाम कुम्हारिन इनकी भक्त थी.। इनके शिष्यों 
ने इनके चरित्र का अनुशीलन अष्ट चरमवाद' का प्रचार किया। .ये आठ चरम (अन्तिम) बातें 

2: ये हैं--१. चरमपान,:.२. चरमगानं, .३. चरमनृत्य, ४. चरम  अंजलिकर्म, ५. चरम पुष्कर 

| संवत्तंक महामेघ, ६. चरमसेचनक .गन्घहस्ती, ७. :चंरम :महाशिला, कंटकसंग्राम, ८. चरम 
तीर्थकर। महावीर की मृत्यू'से १६ वर्ष पूर्व ही इनकी मृत्यु हो गई।' भगवतीसूत्र से पता 
चलता है कि गोशाल चित्रपट अपने साथ रखते थे। महावीर का शिष्यंत्व ग्रहण करते समय. अन्य 
वस्तुओं के साथ यह चित्रपट भी उन्होंने ब्राह्मणों को दान कर दिया.था 1१ (१०1574: 

“ ` छोकायत--चोर्वाक का भौतिकवाद:छोकायतों:का सम्प्रदाय था । भाष्यकार के समयः 
में लोकायतों का मत काफी फैला जान पड्ता है। यह नास्तिक उच्छेदवादी सम्प्रदाय था, मृत्यु 
के अनन्तर आत्मा का अस्तित्व स्वीकार नहीं करता.था। इनके मत की व्याख्या करनेवाले गत्र: 
तत्र घूमकर अपने मत का प्रचार करते थे | [भाष्यकार ने भागुरी नामक परिब्राजिका काउल्लेख 
किया है; जो छोकायंतों के मत का वर्णन करनेवाली.और उनके द्वारा उपदिष्ट मार्ग के अनुसार | 
८ वत्तन करनेवाली थी।” काशिकाकार नेःचार्वाक के अनुयायियों को चार्वी कहा है.।. वास्तव में, 
चार्वी मत या विचारधारा का नाम था और उसी से सम्बन्ध उसके अनुयायी भी चार्वी कहे जाते- 
८५, थे। यह बृहस्पति:का दर्शन था | :काशिकां: सेः यह्‌ भी पता चलता है कि छोकायतों.का अपना 

शास्त्र था, जो उपपत्ति या तक पर आश्रित था। इसके शिक्षक-भी.दक्ष थे और अपने उपपाद्य विषय 


०7.१. ५ ३० ०,» 


।। ` १, वम्माजीवकमुतुङ्गजटामण्डितमस्तकम्‌-कञ्चिनमस्करिण... लीता _बदशीअममा- 
"दा गतम्‌ (--जानकोहरण, १०-७६ । ८ 3४ स्वा 
| २. सिली उपाध्याय बौद्धदर्शनमोमांसी, पु० ३३) -: : .: .. “जी 
३. साडियाओ य पाडियाओ :य कुण्डियां ओ. अ-वाहणा फलगं य माहणे | 
आयामेति ।-—भगवतीसुत्र । बर ष वाहणाओो य चिन्त फलग स ग TF . | 
४, वणिका भागुरी लोकॉयतंस्थ वत्तिका/भांगुरी लोकायतस्य।--७-३-४५,प्‌० १९०। ` 
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को शिष्य को हृदयंगम करा सकने में सक्षम थे।' इसीलिए, इनके सिद्धान्त सम्मानित और पवित्र- दु 
पुजित थे। काशिकाकार ने लोकायत शिक्षक को ज्ञान का शिक्षण देनेवाला बतलाया है; न याचार 
प्रमेय का निश्चय करना ही ज्ञान है और लोकायत प्रमेय को तकं से सिद्ध करता है। 
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१. नयते चार्वी लोकायते। चार्वो बुद्धिः तत्सम्बन्षादाचार्यो$पि 
शास्त्रे पदार्थन्नयते। .उपपत्तिभिः स्थिरीकृत्य शिक्ष्येस्यः प्रापयति। 


अध्याय १२ 
साधु-संन्यासी 


वैखानस या वानप्रस्थ--पतंजलि द्वारा उल्लिखित चातुराश्रम्य में वानप्रस्थ या वैखा- 
नस तृतीय आश्रम है।' भाष्यकार ने इसका प्रत्यक्ष नामोल्लेख न करके इसके कत्तंव्यों की यत्र- 
तत्र चर्चा की है और वनस्थ के लिए तपस्वी शब्द का प्रयोग किया है। वास्तव में यह आश्रम तप 


और संयम के लिए ही था। वासिष्ठधमंसूत्र में वनस्थ को जटिल, चीर-अजिनधारी, ऊध्वे- | 


रेता, ग्राम से वाहर रहनेवाला, अकृष्टपच्य मूल, फल आदि खानेवाला और श्रामणक अग्नि में 
हवन करनेवाला कहा है।' आपस्तम्बीय घर्मसूत्र में गृहस्थाश्रम का निर्वाह करने के वाद सपत्नीक, 
सपुत्र ग्राम से बाहर निवास करने का आदेश है। चाहे तो अकेला भी रह सकता है, किन्तु उसे 
: सहाग्नि' रहना चाहिए। 'शिलोञ्छ' उसकी जीविका का साधन है। किन्तु मूल, फल, पणे और 
तृण से प्रारम्भ कर अप्‌, वायु और आकाश (निराहार) के सहारे जीवित रहने का उसे अभ्यास 
करना चाहिए। स्वाध्याय, हवन, ब्रह्मचर्यादि ब्रतों का पालन करना चाहिए। वन में गृह केवल 
अग्निहोत्र के लिए उपयोग में लाना चाहिए और स्वयं आकाश के नीचे विना बिस्तर और शय्या 
के ही शयन करना चाहिए।' बौधायनधमंसूत्र ने वानप्रस्थ और वैखानस आश्रम को एक मान- 
कर वैखानस को वन में रहनेवाला, मूलफलाशी, तपःशील, अग्नाम्यभोजी, सवन में उदकस्पर्शी, 
श्रामणकाग्नि में हवन करनेवाला, देव पितृ-भूत-मनुष्यषि-पुजक, अफालकृष्टवासी या प्रतिः 
षिद्ध-वर्ज-पेक्षसेवी, जटिल, चीराजिनवासा और ग्राम में न जानेवाला बतलाया है।* बौधायन 
के अनुसार वानप्रस्थ दो प्रकार के होते हूँ--पचमानक और अपचमानक। पचमानक जो पका- 
करं खाते हैं, पांच प्रकार के होते हैं-सर्वारण्यक, वैतुषिक, कन्दमलभक्ष, फलभक्ष और शाकभक्ष। 
सर्वारण्यक दो प्रकार के होते हैं-इ्द्रावसिक्त, अर्थात्‌ वल्ली गुल्मलता वृक्ष को पकाकर खानेवाले 
और रेतोवसिक्त, अर्थात्‌ व्याघ्र, वृक शयेन को मारकर मांस पकाकर खानेवाले। अपचमानक 
अर्थ विना पकाये खानेवालों के भी पाँच भेद हैँ--उन्मज्जक, प्रवृत्ताशी, मुखेनादायी, तोयाहार 
और वायुभक्ष। उन्मज्जक लोहा, पत्थर आदि छोड़कर काष्ठ आदि का उपयोग कर सकते हैं, 


१. ५-१-१२४, पू० ३६४। 


२. वानप्रस्थी जदिलइचीराजनवासी ग्रामं न प्रविज्ञेत्‌ न फालकृष्टमधितिष्ठेत्‌ अकृष्टं क 


मूल फल संचिन्वीत-ऊध्वरेताः श्रामणकेनाग्निमाधायाहितागिन स्यात्‌ ।--वासि० धरम; 


अध्याय ८ । 
. , रे, आप० धससूत्र, २-९-२२। 
४, बोघा०घमंसूत्र, प्रदन २ आ० ६, सुत्र १७। 
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अर्थात्‌ ये लोग भूनकर खा सकते हैं। प्रवृत्ताशी हाथ में लेकर खाते हैं और मुखेनादायी हाथ ष्ट्र 
का भी उपयोग नहीं करते। वे केवल पशुवत्‌ मुख से ही लेकर खाते हैं। तोयाहार जल के सहारे | 
निर्वाह करते हैं और वायुभक्ष निराहार रहकर जीवन बिताते हैं। स्वाध्याय और पंचमहायज्ञों 
का अनुष्ठान गृहस्थों के समान वानप्रस्थ भी करते हैं।' 
वानप्रस्थ के वेदिक कृत्य--उपर्युक्त विवरणों से स्पष्ट है कि वानप्रस्थ वैदिक धर्मानु- 
यायियों का आश्रम था। और: सूत्रग्रन्यो की रचना से पुवे त्रिवेद और त्रिवणे के समान आश्रम- भ 
त्रयी ही समाज में आदृत थी। संन्यास का प्रचलन वौद्ध आन्दोलन के पश्चात्‌ हुआ । इसीलिए 
सूत्र-प्रत्थों में संन्यास और वानप्रस्थ का वर्णन बहुत कुछ अस्पष्ट और अन्योन्याश्रित-सा है। 
वेदिकधर्मी यज्ञ और वलि का परित्याग करने के लिए किसी भी स्थिति में तैयार न थे। वे 
'यावज्जीवं जुहुयात्‌' में विश्वास रखते थे। छान्दोग्य की घर्म-स्कन्ध श्रुति इस बात की समर्थक है। | 
उसमें यज्ञ, अध्ययन, दान, अर्थात्‌ गृहस्थाश्रम; तप, अर्थात्‌ वानप्रस्थ और आचार्यकुलावास या ङ्ग 
ब्रह्मचर्य ये तीन धर्म के स्कन्ब वतळाये हैं।' इसीलिए, वौघायन ने 'ऐकाश्चम्य', अर्थात्‌ गृहस्थाश्रम पटक 
का प्रावान्य स्वीकार करते हुए संन्यासादि विभेदों को अग्राह्य माना है। उनके मत से वेद-प्रति- EE 
- पादित आश्रम देवाहुति-प्रधान हैं। पंचयज्ञ का परित्याग करनेवाले आश्रम (संन्यास) को ‘oo 
लेकर आश्रम-विभेद देवों के स्पर्धाल्‌ प्रह्लाद के पुत्र असुरकपिळ ने बनाये हैं। उनका लक्ष्य _ > 
देवताओं को दी जानेवाली आहुति का विरोध करना है। अतः, मनीषी को उनका आदर नहीं 5 i 
करना चाहिए।' ध्यान देने योग्य वात यह है कि बौधायन ने आश्रम-भेद का विरोध जिस यज्ञः ne 
त्याग के भय से किया है, वह यज्ञ-त्याग केवल संन्यास में ही विहित है। अतः, संन्यास का अनादर 
ही बौधायन का लक्ष्य है। ब्रह्मचयं और वानप्रस्थ दोनों में स्वाध्याय और यज्ञ आवश्यक हैं। 
तपस्वी--भाष्यकार के वानप्रस्थ विषय के उल्लेख न केवल विषय की दृष्टि से, अपितु 
शब्दावली की दृष्टि से भी सूत्रग्रन्थों से मेळ खाते हैं। कई स्थानों पर तो उन्होंने धमंसूत्रो का 
अनुवादमात्र-सा उपस्थित किया है। वानप्रस्थ तप का आश्रम है। भाष्यकार ने वानप्रस्थ 
के लिए तपस्वी या तापस शाब्द का व्यवहारःकिया है, जिनका लक्ष्य ही तपदचरण था।* काशिका- 
कार ने भी 'तापस तप करता है', इस वाक्य की व्याख्या करते हुए कहा है कि उपवासादिक तप 
तापस को तपाते हैं। अस्थिचर्मावशिष्ट तापस स्वर्ग-प्राप्ति के लिए तप करता है।* स्वगं-प्राप्ति 


. १. वानप्रस्थो वंखानसशास्त्रसमुदाचारःवेखानसो वने मूलफलाशी, तपशशीलः _ 
सवनेषूदकमुपस्पृशन्‌ श्रासणकेनाग्निमाघायाग्राम्यभोजी देवपितृभूतमनुष्यषिपुजकः सर्वातिथिः 
प्रतिषिद्धवमभक्षमप्युपसुञ्जीत न फालक्ष्टसधितिषठद्‌ ग्राम च न'प्रविदोज्जदिलद्चीराजिनवासा 
नातिसंवत्सरं भुञ्जीत।--बोघा० घ० सुऽ, २-६-१६ १७। | १ 

२. बौघा० घमंसुत्र०, प्र्न २, ख० ११॥ 
३, वही। i 
४, ३-१-१५, पु०५५। +. 
` ५, ३-१-८८ का०। RS 
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बैदिक घर्मानुयायियों की ही काम्य रही है, अतः वे ही इस आश्रम को ग्रहण करते थे। तप, श्रद्धा, 
दीक्षा ये जीवन के अभिन्न अंग थे। भोजन पर नियन्त्रण तप का महत्त्वपूर्ण अंग था।' इसलिए, 
अब्भक्ष (जल पर ही निर्वाह करना) और वायुभक्ष (केवल वायु पीकर, अर्थात्‌ निराहार रहना) 
होना गौरव की वात मानी जाती थी ।* भाष्यकार ने तापसों को जटिलक कहा है । ये लोग 
अध्यापन-कार्यं करते थे। उपनिषद्‌ और सूत्रकाल के अध्यापक प्रायः वानप्रस्थ थे। मुण्डी, 
जटी, शिखी ये तीन अवस्थाएं ब्रह्मचयं वानप्रस्थ और संन्यासी की होती थी। जटी या जटिल 
लोग कत्तव्यविहीन भी होने लगे और जटाओं के नाम पर लोगोंको भुलावा देकर उनसे प्रतिष्ठा प्राप्त 
करते थे, यह बात भाष्यकार को अविदित. नहीं थी। पाणिनि“सूत्र (५-२-१००) में भी जटिल 
होना निन्दा की बात माना है। श्यामाक, कण और वेर (वदरी) आदि अकृष्टपच्य अन्न, फल 
आदि उञ्छ में शामिल थे।* सच्चे तपस्वी गृहस्थाश्रम में अजित महान्‌ सम्पत्ति का भी परित्याग 
कर उञ्छवृत्ति से प्राणयापन करते थे। भाष्यकार ने किसी ऐसे व्यक्ति के उञ्छवृत्ति से निर्वाह 
करने की चर्चा की है, जिसके जन्म का शुभ समाचार सुनानेवाले ब्राह्मणों को उसके समृद्ध पिता ने 
दस सहस्र गाये दान में दी थीं।* इस प्रकार, पतंजलि के समय में वानप्रस्थ आश्रम एक जीवित 
संस्था जान पड़ता है। जटिल होने के साथ तापस लोग चीर या अजिन धारण करते थे। £ भाष्य 
में कुतप (दर्भ) वास का भी उल्लेख मिलता है।' ये लोग स्थण्डिलशायी तथा वाचंयम होते थे। i 
भाष्य में स्थण्डिलशायिनी का उल्लेख है, जो तापसी या वानप्रस्थ स्त्रियों का सूचक है। 

'चनस्थों के ब्रत--वानप्रस्थ लोग अनेक प्रकार के कच्छ, ब्रंतों का भी अनुष्ठान करते थे। 
इनमें से कुछ आत्मशुद्धि के लिए और कुछ प्रायरिचत्त के रूप में होते थे। चान्द्रायण ' अत्यन्त 
कठिन ब्रत है।* सूत्रकार ने अनुताप को भी तप कहा है । यह मासिक, अर्थात्‌ मास में पूर्ण होने, 
वाला ब्नत हैं। इसका प्रारम्भ शुक्ल चतुर्दशी को केशइमश्लोमनख आदि कटवाकर अहत वस्त्र 
धारण कर उपंवास के साथ होता है। पूर्णिमा के दिन भोजन के, जो कि अ क्षारलवण हविष्यान्न 


. ` १, २-३-३६, पृ० ३९०। | Ee 
१. .. २. आ० १, पू०.१४।. | 
`. ३०२ १-२-३२, पु० ५१११. 
४. ६-१-४८, पू० ७९। 
५, वही तथा १-१-१, पू० १०५। 
६. -१-४-३, पू० १३१। 
-. ७. यस्मिन्‌ दशसहल्नाणि पुत्रे. जाते गवां ददौ। . 
ब्राह्मणेम्यः प्रियाख्येम्यः सोऽयमुञ्छेन जीवति ।--१-४-३, पुं० १३११ 
८. ३-१-१९, पृ० ५७ तथा ४-३-६०, पू० २३८। . 
९. कुतपवासाः सौधुतः कुतपसौश्ुतः -२-१-६९, पु० ३३१०॥ ` 
१०. ४-१-१, पु० १० तथा ६-३-६९। a 
११, ५-१-७२, पु० ३३७। 
१२, ३-१-६५॥ 
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के समान होता है, पन्द्रह भाग कर लिये जाते हैं। कृष्ण पक्ष की प्रतिपदा को उनमें से १४ ग्रास 
लेकर प्रतिदिन एक कम कर दिया जाता है और इस प्रकार अमावस्या को फिर उपवासं हो जाता 
है; क्योंकि उस दिन कोई ग्रास नहीं रहता। फिर शुक्लपक्ष की अमावस्या को एक ग्रास लेकर 
प्रतिदिन एक ग्रास बढ़ाया जाता है और पौर्णमासी को स्थालीपाक से आहुति देकर पुर्णोहार के 
साथ ब्रत समाप्त होता है। पाणिनि ने चान्द्रायण कें साथ पारायण और तुरायण का भी उल्लेख 
किया है, जिनमें पारायण और तुरायण तो दूसरा.व्यक्ति भी किसी के लिए कर सकता है, पर 
चान्द्रायण व्यक्ति को स्वयं ही करना होता है। इसीलिए, कारिकाकार' ने चान्द्रायणिक को तपस्वी 
कहा है। वौधायनधर्मसूत्र (३-८) में चान्द्रायणं की विस्तृत विधि दी. हुई है। वानप्रस्थों की 
यज्ञाला को भाष्यकार ने आरण्यक विहार' कहा है।' आपस्तम्ब में भी “अर्त्यर्थं शरणम्‌' का 
विधान है।* 

स्त्री-वानप्रस्थ--वानप्रस्थो में कुमार और कुमारियाँ भी रहती थीं; क्‍योंकि कुछ लोग 
विना गृहस्थाश्रम में प्रविष्ट हुए सीघे वैखानस ब्रत ले लेते थे। आपस्तम्ब में इसका विधान 
है' और इसीलिए अभिज्ञानशाकुंतल में दुष्यन्त शकुन्तला के विषय में जिज्ञासा करता है कि क्या 
वह विवाह होने तक ही वैखानस व्रत का पालन करेगी या यावज्जीवन।* पाणिनि के 'कुमार- 
श्रमणादिभिः' (२-१-७०) के श्रमणादिगण में पठित श्रमणा, तापसी, प्रत्रजिता शब्द, जिनका 
कुमार (कुमारी) शब्द के साथ तत्पुरुषसमास का विधान किया गया है, इसके प्रमाण हैं।* 

इस तप और संयम और कष्ट-सहन का परिणाम वानप्रस्थ के जीवन पर पड़ना स्वाभा- 
विक था। व्यक्ति अपने तपोवल से केवल अपना, अपितु अपने पूर्वजों का भी उद्धार कर सकता 
था। अपने साथ अपनी दो ऊपरी पीढ़ियों (गाथि और कुशिक) को ऋषित्व प्रदान करनेवाले 
विश्वामित्र के तप का वर्णन भाष्यकार ने किया है। “मैं अनृषि न रह, अनूषि का पुत्र न रहें और 
अनृषि का पौत्र न रहूँ” इस उद्देश्य से किये गये उनके तप ने गाधि और कुशिक को भी ऋषि बना 
दिया, यह विश्‍वास पतंजरिकालीन घामिक-वग भें विद्यमान था।“ 

ऊर्ध्वरेता--वासिष्ठधमंसूत्र (९-५, ६) में वानप्रस्थ को क्ष्माशय (भूमि पर सोने 
चाला) अनिकेत और ऊध्वंरेता कहा है।* ऊध्वंरेता होते हुए सन्तान उत्पन्न करना या न 


१. ५-१-७२। 

२. ४-२-१२९, पु० २१६। 

३, २-९-२२, प्‌० २१। 

४. श्रमणादिगण, २-१-७०। 

५, अतएव ब्रह्मचर्यवान्‌ प्रत्रजति अथं वातप्रस्यः।--२-९-२१-१९ १८। 

६ अभि० झाकु० १-२७। 

७, २-१-७०, 

८. विदवामित्रस्तपस्तेपे ' नानुर्षिः स्यामिति। तत्रभवानुषिः सम्पंश्तः। सपुततस्तः 
पस्तेपे नानुषेः पुत्रः स्यामिति? तत्रभवान्‌ गांधिरप्युंषिः सस्पन्तः। स पुनस्तपस्तेपे नानुषेः 
पौत्रः स्यामिति। तत्रभवान्‌ कुशिकोपिः ऋषिः संम्पक्षः =¬४-१-१०४, पृ० १३३४ 

९, ४-१-७९, प०८८। Ft 
७२ 
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करना उनकी इच्छा पर निर्भर था। भाष्यकार ने अट्ठासी सहस्र ऊध्वेरेतस्‌ ऋषियों की (ऋषि 
आजन्म वेखानस होते थे), जिनमें से अगस्त्य-सहित आठ ऋषियों ने प्रजन ( सन्तानोत्पादन) 
स्वीकार किया, चर्चा की है। इन आठ सें उत्पन्न अपत्य गोत्र कहलाते हैं और इनसे भिन्न गोत्रा- 
वयव ।' बौघायन के मत से ये आठ ऋषि श्रेष्ठ होने चाहिए; क्योंकि वे 'प्रजनननिमित्ता समाख्या' 
मानते हैं और उनके मत से तीन ऋणों से ऋणवान्‌ ब्राह्मण प्रजोत्पादन द्वारा ही पितृऋण से मुक्त 
होकर स्वगं में सुख प्राप्त करता है।' किन्तु, आपस्तम्व का मत इसके विपरीत है। उसमें पुराण 
से दो श्लोक उद्धृत करते हुए प्रजावान्‌ ऋषियों की निन्दा की गई है और कहा गया है कि 
अट्ठासी सहस्न ऋषियों में जिन्होंने सन्तानोत्पादन किया, वे जन्म-मरण के चक्र में पड़कर फिर 
इमशान को प्राप्त हुए, किन्तु जो ऊध्वेरेतस्‌ रहे, वे अमृतत्व के भागी बने। इसलिए, ऊध्वरेतस्‌ 
ही प्रशस्त हैँ।' 

अवेदिक वेखानस--वृद्धगौतम (आ० ८, पृ० ५६४) द्वारा प्रदर्शित वैखानस और पांच- 
रात्रिक,इन दो वेष्णव-सम्प्रदायों का उल्लेख या संकेत भाष्यं में नहीं है। वेदान्तकल्पतरुपरिमल 
के रचयिता अप्पयदीक्षित (पृ० ४५३) के अनुसार पांचरात्रिक सम्प्रदाय वैदिक नहीं हैं।* वास्तव 
में वृद्धगौतम द्वारा उल्लिखित वेखानस-सम्प्रदाय का वैखानस-आश्रम से कोई सम्बन्ध नहीं जान 
पडता । । 

वैखानस वैदिक घर्मानुयायी वनवासी तपस्वियों का वर्ग था। याज्ञवल्य की मिताक्षरा 
टीका (३-४५) में वानप्रस्थ को वन में प्रकृष्ट नियम से रहनेवाला कहा है। क्षीरस्वामी ने 
भी उन्हें वानप्रस्थ में रहनेवाला वतलाया है। इन दोनों विद्वानों की वानप्रस्थ की व्युत्पत्ति में 
अन्तर होने पर भी तात्पर्य में भेद नहीं है।* 


संन्यास 


परिक्नाजक--संन्यास चतुर्थ आश्रम है। भाष्यकार ने संन्यासी को परिव्राजक और 
भिक्षु कहा है। पतंजलि के समय में संन्यासी का बड़ा सम्मान था । उन्होंने भिक्षु को सौ कोस से 
अभिनन्दन का अधिकारी बतलाया है और इस कारण उसे क्रौशशतिक नाम दिया है।' सामा- 
न्यतया वानप्रस्थ के वाद संन्यास ग्रहण करने की प्रथा रही है, पर उसका कोई समय नियत नहीं 
है। जिस दिन मन में वेराग्य उत्पन्न हो, उसी दिन ब्रती, अव्रती, स्नातक, अस्नातक या उत्सन्चाग्नि 


१, वही। 
२. बौधा० धमंसु०, २-९-१ तथा स्वाध्यायेन ऋषीन्‌ पुज्यसोमेन च पुरन्दरं प्रजया 
च पितुन्‌ सर्वाननुणो दिवि मोदते ।--वही, २-९-५। 2 
“३. २-९-२३-३ से ६ बही। 
४. * काणेः हिस्ट्री ऑफ्‌ धर्मशास्त्र भाग २, पृ० ९१७॥ 


५. वने प्रकर्षण नियमेन तिष्ठति चरतीति वनप्रस्थः । वनप्रस्थ एवं वानप्रस्थः ।--मिता०/ | 


३-४५ तथा प्रतिष्ठन्ते5स्मिन्‌ प्रस्थ: । वनप्रस्ये भवो वानप्रस्थ:, वेखानसाख्य:-_क्षोरस्वामी । 
६. ५-१-७४, पृ० ३३७॥ 4 
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कोई भी द्विज संन्यास ले सकता-था' और बन्धुओं को छोड़कर अपरिग्रही बनकर प्रत्रज्या ले सकता 
था। परित्राजक घर का परित्याग कर अरण्य में रहते थे। वे कौपीन-मात्र पहनते थे ।. उनके 
वस्त्र काषाय रंग के होते थे । जिस समय घर में कूटना-पीसना नहीं चलता था और चूल्हे की 
आग बुझ चुकती थी तथा जूठे बरतन मले जा चुकते थे,उस समय परित्राजक गृहस्थों के घर से भिक्षा 
माँगकर खाता था, जिससे किसी गृहस्थ को असुविधा न हो।' वासिष्ठधमंशास्त्र में कहा है कि मुनि 
सव भूतों को अभय प्रदान करता चलता है, इसलिए उसे भी किसी भूत से भय नहीं होता ।' बौघा- 
यन में उसे वाक्‌, मन, कम और दण्ड से भूतों का अद्रोही वतलाया है और थोड़े से अन्तर से उक्त 
कारिका का उल्लेख किया है। संन्यासियों में पुरुष भी होते थे और स्त्रियाँ भी । पाणिनि ने श्रम- 
णादि गण में प्रब्रजिता का परिगणन कर कुमारी प्रश्नजिताओं के अस्तित्व की सूचना दी है ।' और, 
पतंजलि ने शंकरा नाम की परिब्राजिका का उल्लेख करते हुए कहा है कि कुणरवाडव उसे शंगरा 
कहते हैं।' संन्यासी एकदण्डी भी होते थे और त्रिदण्डी भी। भाष्य में दोनों का उल्लेख मिलता 
है। दण्डिमती शाला और दण्डिन्याय एक दण्डवाले संन्यासियों के सूचक हँ।” तीन दण्डों का 
समूह त्रिविष्टव्धक कहलाता था। भाष्यकार ने कहा है कि संन्यासी न होने पर भी यदि किसी 
के हाथ में दण्ड हुआ, तो उसे दण्डी कह देते हैं,.किन्तु त्रिविष्टब्धक केवल परित्राजकों के पास ही 
होता है। त्रिविष्टव्धक देखकर संन्यासी पहचाना जाता है।“ जिस प्रकार घुआँ देखकर अग्नि का 
अनुमान कर लिया जाता है। परित्राजक लोग तीन दण्डों को सूत की रस्सी से वाँधकर त्रिवि- 
ष्टब्धक वनाते थे।* इस वात की पुष्टि बौधायन ने पेरिव्राजक को इच्छातुसार एक या तीन दण्ड 
धारण करने की अनुमति देते हुए की है।” परित्राजकों को भिक्षु और मुनि भी कहते थे।'" बौधा- 
यन ने उसके लिए भिक्षुक शब्द का प्रयोग किया है और आपस्तम्ब में मुनिक । 


१. यदहरेव विरमेतदहरेव प्रत्रजेत्‌। जाबालोपनिषद्‌।-४। ET 

२. वासि० ध० सु०, १०-२। र 

३. बौधा० घमंसु०, २-११-१७ से २५। 

४. वासि० घ० सु०, २-११-२५ । 

५. ३-१-७०। 

६, ३-२-१४, प्‌०. २१२ । 

७, ५-२-९४, पु० ४०८ तथा ८-२-८३, पु० २८८। Fs 

८. धूमं दृष्ट्वाग्निरवेति गम्यते तरिविष्टब्धकं च दुष्ट्वा परित्राजक इति।--२-१-१० 
पू० २४३। 

९, १-१-१, पू० १२० ॥ 

१०. बौधा० घ० सु०, २-१०-११.. 3 

११, आप० घ० सु०, २-९-१। 2८4 

१२. सिक्षाबलिपरिश्ान्तः पदचाद्‌ भवति भिक्षुकः |”-बोषा9 २-१००१७॥ . 

२१२. आप० २-९-१। र 
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वेदिक परित्राजक--संन्यास सत्तर वर्ष को आयु के वाद लेने का विधान है। इस आयु 
में यज्ञादि वैदिक कर्म भोजन पकाना आदि समस्त कत्तव्यों से मुक्ति हो जाती है। आपस्तम्ब 
में इसे स्वतः परिमोक्ष' कहा है।' अनग्नि परिव्राजक, अनिकेतन, अशर्मा (अपरिस्रही)) अशरण 
(अगृही) प्रायः मौन रहता था और केवल स्वाध्याय-काल में ही वोलता था। * स्थण्डिलशायी 
और वाचंयम परिव्राजक केशइमश्रूनव आदि का वपन करता था, किन्तु शिखा रखता था। शिखा 
को परिव्राजक का लक्षण माना है।' भाष्यकार का यह कथन गौतम (३-२१) के अनुकूल है 
यद्यपि महाभारत, मनुस्मृति (६-५२) और वासिष्ठधमंसूत्र में उसे सम्पूर्ण मुण्डित कहा है। 
ऐसा प्रतीत होता है कि पतंजलि-काल में मुण्डित बौद्ध श्र॒मणों से अन्तर स्पष्ट करने के लिए वैदिक 
परिब्राजकों में शिखा रखने की प्रथा चल पड़ी थी।. 
परित्राजको के प्रकार--ऐकागारिकट्‌ चौरे, (५-१-११३, पृ० ३४६) सूत्र पर भाष्य 
करते हुए पतंजलि ने भिक्षु को ऐकागारिक (एकागारं प्रयोजनमस्य भिक्षोरिति) कहा है। एका- 
गार भिक्षु अपने निजी, पुत्र-पौत्रों द्वारा बना दिये गये घर में या किसी ऋषि के आश्रम में रहता 
था। शिखा धारण करता था, यज्ञोपवीत पहनता था और त्रिविष्टब्धक रखता था। वह अपनी 
कुटी से वाहर नहीं जाता था। वेखानससूत्र में ऐकागारिक परिव्राजक को कुटीचक कहा है। 
बै० सू० से विदित होता है कि उस समयः परिव्राजको के चार भेद थे--कुटीचक, वहूदक, हंस 
और परमहंस। भाष्य में इन सबका यत्र-तत्र उल्लेख है। दैकागारिक या कुटीचक का उल्लेख हो 
ही चुका है। ये लोग बस्ती से बाहर लगभग कोस-भर दूरी पर रहा करते थे। इसलिए ये, नेक- 
टिक भी कहलाते थे।' वासिष्ठ घमंशास्त्र के अनुसार ये ग्रामान्त में ग्राम्य पशुओं की पहुँच के - 
बाहर रहा करते थे।* ये लोग अष्ट ग्रास खाकर दिन विताते थे। बहूदक त्रिदण्ड-कमण्डलु- 
काषायघारी सात घरों से मांस लवण-पर्युषित छोड़कर भिक्षा माँगते हुए निर्वाह करते थे। ये 
लोग भिक्षा के लिए जाते समय भूमि में दृष्टि गड़ाये विना इधर-उधर देखते चलते थे और कौक्कु- 
टिक कहे जाते थे। हंस परिव्राजक ग्राम में एक दिन और नगर में अधिक-से-अधिक पाँच रात्रि 
तक ठहरते थे। ये लोग गोमूत्र या गोमयाहारी या मासोपवासी या नित्यचान्द्रायणव्रती होते 
- थे। परमहंस वृक्ष के मूल या शून्यागार या देवकुल में सोकर समय विताते थे। ये लोग समलोष्ट 


१. आप० २-९-१२। 

२. अनग्निरनिकेतनः स्यादशर्माञ्शरणो मुनिः स्वाध्याय एवोत्सुजेत्‌ वाचम्‌ ।--आप० 
२-९-१०। 

३. २-३-२१ काशिका। 

४. वेखानससुत्र, ८-९ । 

५, ४-४-७३ काशिका। 

६. ग्रामान्ते देवगृहे शून्यागारे वा वृक्षमूले वा, अरण्यनित्यः-नाऽप्राम्यपशूनां सन्दर्शने 
विचरेत्‌ (--वासि० १०-१३ से १६। 


देशस्याल्पतया हि भिक्षुरविक्िप्तदृष्टिः पादविक्षेपदेज्ञे चक्षुः संयम्य गच्छति स्‌ 
उच्यते कौक्कुटिक इति |-- ४-४-४६ काशिका | 
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कांचन और धर्माधमं, सत्यासत्य, शुद्धचविशुद्ध आदि द्वेतों से अपर होते थे तथा सब:वर्णो के यह 
से भिक्षान्न ग्रहण करते थे। पाणिनि ने इन्हें सर्वान्नीन कहा है।' ; 
अपच भिक्षु--सभी भिक्षु अपच होते थे। वे पकाकर भोजन नहीं करते थे। वृद्ध होने 
पर भी वे अशक्त होने के कारण नहीं, अपितु शास्त्र-विधान के. कारण ही अपच होते .थे। .काशि- 
काकार ने अच्‌कावशक्तौ' (६-२-१५७) सूत्र के भाष्य में इस वात को स्पष्ट किया है।' 
अहँत्‌--कत्तंव्यानुष्ठान करनेवाले सिद्ध परिव्राजक 'अहंन माने जाते थे । 'कात्यायन 
और पतंजलि ने 'अहंत्‌' की स्थिति को आहेन्त्य या आहन्ती कहा है। 
श्रमण-ब्राह्मण--पतंजलि ने विभाषावृक्ष मृग० आदि (२-४-१२ पृ० ४६७) का भाष्य 
करते हुए श्रमण वाहनणम्‌' को 'येषां च विरोध: शाश्वतिकः' (२-४-९) का उदाहरण माना 
है, जिससे स्पष्ट पता चलता है कि पतंजलि से पूव शताब्दियों से श्रमणों और ब्राह्मणों में घोर 
विरोध चला आता था और इस विरोध से सारा समाज इसी प्रकार परिचित था, जिस प्रकार 
काक-उलूक या अहि-नकुल-वेर से था। और इसका कारण था। श्रमण अवैदिक थे। वे यज्ञः 
यागादि क्रिया-कलाप को महत्त्व नहीं देते थे। इनकी दृष्टि में या तो इनका क्षुद्र फल है या ये निर- 
थंक और निष्प्रयोजनीय है। श्रमण आस्तिक और नास्तिक दोनों प्रकार के थे। इनके कई सम्प्र 
दाय तपस्या को विशेष महत्त्व देते थे। जो आस्तिक थे, वे भी जगत्‌ का कोई स्रष्टा, कर्त्ता नहीं 
मानते थे। 'पारिनिकाय' में जिन श्रमणों का उल्लेख है, उनमें प्रयः नास्तिक ही हैं। ब्राह्मण 
और श्रमण ये दो संस्कृति-परम्पराएँ प्राचीन काळ से चली आती हैं। ये एक दूसरे से प्रभावित हुई 
हैं। इनमें नेसगिक वेर था । ब्राह्मण मुण्ड-दशंन को अशुभ मानते थे । ब्राह्मण सांसारिक थे । श्रमण 
अनागरिक होते थे और ब्रह्मचर्यं का पालन करते थे। यह बात स्पष्ट समझ लेने पर बौधायन के 
“इस कथन का कारण कि “वास्तव में गृहस्थाश्रम ही प्रमुख है, परिब्राजकादि अन्य आश्रम प्रह्लाद- 
पुत्र कपिलासुर ने देवों से स्पर्धा करने के लिये चलाये हैं, जिससे उन्हें यज्ञांश न मिल सके। विद्वान 
को इन आश्रमों का आदर नहीं करना चाहिये” सरलता से समझा जा सकता है। 
बौद्ध और वेदिक आश्नमों का परस्पर प्रभाव--इतना विरोध होते हुए भी ब्राह्मण, बौद्ध 
तथा जैनघर्मो ने इस विषय में परस्पर एक दूसरे को प्रभावित किया है। “ब्राह्मण घ्म के अन्तः 
गंत तापस भी होते थे, जिनको वैखानस कहते थे बौद्ध भिक्षुओं में भी ऐसे भिक्षु होते थे, जो वैखा- 
नसों के नियमों का पालन करते थे। इन नियमों को 'बुतंग' कहते हैं। वृक्षमूलततिकेतन, अरण्य- 
निवास, इमशानवास, अभ्यवकासवास, पांशुकूलघारण आदि घुतंग हैं। वैखानसों से प्रभावित 
होकर वौद्धघमं में भी यति होने लगे। कुछ विद्वानों का कहना है कि जब वोद्धघमं पूवे से 
पश्चिम की ओर गया, तव इस प्रकार के परिवत्तेन हुए। पश्चिम देश में पूवं की अपेक्षा ब्राह्मणों 
का प्रभाव अधिक था।'” वास्तव में वैदिको में तीन आश्रमों की ही प्रथा थी। चतुर्थ आश्रम बाद 


१. ५-२-९ काशिका 
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में सम्मिलित हुआ। इसीलिए, चतुर्थ आश्रम का नाम विभिन्न धमंसूत्रों में भिन्न दिया गया है 
और महत्त्व की दृष्टि से भी वह अन्त में रखा गया है। परित्राट्‌, परिव्राजक, भिक्षु, मुनि और यति 
ये नाम विभिन्न घमंसूत्रों में संन्यासी के लिए प्रयुक्त हुए हैं। इनमें मुनि, यति और भिक्षु तो वौद्ध 
तथा जैनघमौँ में विशेष प्रचलित हुए। नामों का यह विभेद तथा धर्मसुत्रो में वणित वानप्रस्थ 
और संन्यास के कत्तंव्यो में समानता इस वात की द्योतक है कि एक आश्रम को ही दो भागों में 
विभक्त कर दिया गया। आपस्तम्ब और वीधायन के कुछ सूत्र तो दोनों आश्रमो के लिए 
समान हैं। mt) 
कन्या--वायुपुराण में सूत्र-वणित वस्तुओं के अतिरिक्त कमण्डलु लटकाने के लिए 
शिक्य तथा शीत से रक्षा के लिए कन्था का विशेष उल्लेख हैं।' शिक्य कुश, कार्पास या ऊर्णा 
से बने होते थे। कन्था पण्य वस्तुओं में थी और व्यापारिक स्तर पर बनाई जाती थीं। उशीनर, 
की कन्थाएँ अन्य प्रदेशों में श्रेष्ठ गिनी जाती! थीं, इस वात की चर्चा पीछे हो ही चुकी है। 
दाण्डाजित्तिक-संन्यासियों की सामाजिक प्रतिष्ठा को देखकर कुछ लोग यों ही दण्ड- 
अजिन लेकर विना वैराग्य घर से निकल पड़ते थे' और संन्यास का ढोंग करते थे। ये लोग दाण्डा: 
जिनिक कहे जाते थे। धीरे-धीरे यह शब्द सामान्य ढोंगी के लिए प्रयुक्त होने लगा। 


१, वायु पु०, १-८ अपरार्क, पृ० ९४९, ५० पर उद्धृत । 
२, २-४-२०। लै 
३, ५-२-७६, पू० ३७८। 
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अध्याय १३ 


धर्सकृत्य और विश्वास 

पाप-पुण्य 

घामिक भाष्य में चतुवंग के स्थान पर घमं, अर्थ और काम के त्रिवर्ग का ही उल्लेख है।' 
मोक्ष की चर्चा भाष्य में नहीं है। वैदिक पण्डितों का लक्ष्य स्वर्ग था, मोक्ष नहीं। निर्वाण का 
उल्लेख एक स्थान पर अवश्य हुआ है, किन्तु दार्शनिक अर्थ में नहीं ।* घम स्वर्यं माना जाता" था 
और अधर्म अन्धतमसावृत लोकों को ले जानेवाला। घमं का आचरण करनेवाला घामिक 
और अवर्म का अनुष्ठाता आधमिक क़हलाता था। पाणिनि ने सुकर्मकृत्‌, पुण्यकृत्‌ और पाप- 
कृत्‌ शब्दों की निष्पत्ति के लिए पृथक्‌ सूत्र का निर्माण किया है। आधिक और अधार्मिक में 
भाष्यकार ने अन्तर किया है। ५ 

घर्म—धमं के प्रति भाष्य में गम्भीर श्रद्धा का भाव व्यक्त हुआ है। धर्माघर्म का निर्णय 
शास्त्र के अवीन था।' कामचार की स्थिति में शास्त्र नियमन करता था और तदनुसार किया गया 
आचरण अभ्युदयकारी माना जाता था।* अशास्त्रोक्त कमं विगुण होता है और विगुण कर्म 
करने से फल की अवाप्ति नहीं होती, यह घारणा थी। शास्त्र का काम ही धर्मोपदेश है। वह 
जो कुछ बताता है, घर्म माना जाता था।“ घमं का निर्णय एक दूसरे प्रकार से भी किया जाता 
था। जहाँ शास्त्र मौन या अस्पष्ट हो, वहाँ ऋषि-सम्प्रदाय में प्रचलित आचार प्रमाणित और 
घमं माना जाता था ।' पूर्व॑-पुरुषों द्वारा आचरित पन्थ, जिन्हें पूविण या पूर्व्ये' कहते थे, शास्त्रवत्‌ 
प्रमाणित माने जाते थे। काशिकाकार ने कहा है किं पूर्व पुरुषों द्वारा दिखाये गये मार्ग प्रशस्त 
होते हैं। सूत्रकार ने उनकी प्रशंसा की है और तदथं पृथक्‌ सूत्र बनाया है । 


१. २-२-३४, पु० ३९०। 

२. ५-१-१११, प्‌० ३४५। 

३. ८-२-५०, पु० ३६८। 

४. ४-४-४१, पु० २७९। 

५. शास्त्रेण धर्मनियमः ।--आ० १, पू० १८। 
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अधर्मे---अघम के लिए पाप, एनस्‌, किण्व, विनीय और कौपीन शब्दों का प्रयोग हुआ 
है। भाष्य में पाप को क्षेय कहा है' और एनस्‌ से प्रतिगत या घिरे हुए व्यक्ति को प्रत्येनस्‌ संज्ञा 
दी है।' कौपीन नाम कुएं में डालने योग्य या त्याज्य होने के कारण दिया गया था और विनीय 
दूर हटाने योग्य होने के कारण। किण्व चिकीर्षा के प्रसंग में वात्तिककार ने सत्र, कक्ष, कष्ट 
और गहन शब्दों का ्रात्मनेपदीय नामधातुक प्रयोग निर्देशित किया है।' 

प्रेक्षापुवंकारी--भाष्य में कहा गया है कि प्रेक्षाप्वंकारी या समझदार लोग अधर्म से 
दूर रहते और उससे डरते हैं; क्योंकि वे जानते हैं कि अधर्म का परिणाम दुःख होता है।' 
इसलिए, वे पहले से ही सोच-विचार कर उससे विरत रहते हैं। इससे विपरीत वृद्धि के लोग 
यह मानते हैं कि घमं नाम की कोई वस्तु नहीं है। इसका आचरण करने की आवश्यकता नहीं । 
वे भी वुद्धिपृवंक ही धमं से निवृत्त, विरत, प्रमत्त या मुग्ध रहते हैं। 

। आधमिक कृत्य--भाष्य में घामिक, आधमिक और धर्मावर्म दोनों से विरहित इन । 
तीन प्रंकार के कर्मों की चर्चा है। घामिक कार्यों में वर्णाश्रमानुकूल आचरण प्रमुख है। ब्राह्मण 
के लिए जिन विशिष्ट कार्यो का अनुष्ठान धर्म माना जाता था, उनमें अपभाषण से वचकर चलना 
बहुत महत्त्वपूर्ण था। भाष्यकार ने इसपर वार-वार जोर दिया है।' अपशब्द म्लेच्छ माना जाता 
था और यह विश्वास था कि उसके व्यवहार से ब्राह्मण म्लेच्छता को प्राप्त होता है। साधु शब्द 
का ज्ञान घर्म और असाध्‌ शब्द या अपशब्द का ज्ञान अवरम के अन्तर्गत था। इसीलिए कहा गया 
था कि साघु शब्दों से अथे का अभिधान करना चाहिए, असाधु शब्दों से नहीं । गो-ब्राह्मण की 
रक्षा धम था। पतंजलि ने उनकी स्वस्ति-कामना की है।'” 

ब्रह्महत्या और सुरापान--ब्राह्मण-वघ और सुरापान की गणना महापातकों में थी। धर्मो- 
पदेष्टा शास्त्रों ने कहा है कि ब्राह्मण को नहीं मारना चाहिए और सुरा नहीं पीनी चाहिए ।* भाष्य- 
कार ने धमंसूत्रों के आधार पर इस वात पर पुनः-पुनः जोर दिया है। उन्होंने कहा है कि ब्राह्मण- 


१. १-१-५०, प्‌० ३०५। 
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४. ३-१-१४, प्‌० ५४। 

५. ३-१-११७। 

६. य एष मनुष्यः प्रक्षापूर्वकारी भवति स पस्यति दुःखो घमो नानेन कृत्यमस्ति स बुद्ध्या 
सम्प्राप्य निवत्तते।--य एष मनुष्यः सम्भिन्नबुद्धिभवति स पश्यति नेदं किञ्चद्‌ घर्मोनाम नेतं 
करिष्यामिति। १-४-२४, पू० १६०। 

७ आ० १, पु० ४ । 

८, आ० १, पू० ५। 

९, आ० १, प्‌० १९। 
१०. २-३-१६, पृ० ४१८। 
११, ६-१-८४, पृ० २१७॥. 
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वघ और सुरापान में महान्‌ दोष वतलाया गया है।' यह कहते समय निश्चय ही उनकी दृष्टि 
धमंसूत्रों की ओर थी । अन्यत्र भी उन्होंने कहा है कि घमंशास्त्र की प्रवृत्ति इसी ओर है कि ब्राह्मण- 
वध और सुरापान नहीं करना चाहिए।' जो व्यक्ति अनजान में भी ब्राह्मण को मारता है या सुरा 


पीता है, वह भी पतित हो जाता है। ब्राह्मण के लिए तो सुरापान का सवंथा निषेव था। सुरापी . 


ब्राह्मणी पतिलोक को नहीं प्राप्त होती, धर्मशास्त्र के इस कथन को भी पतंजलि ने भाष्य में उद्घृत 
किया है। 

गरुतल्प-गसन--वर्मशास्त्रों द्वारा वणित अन्य पातको में गुरुतल्प-गमन भी महत्त्वपूर्ण 
है। भाष्य में गौरुतल्पिक का उल्लेख किया है' और कहा है गुरतल्पग का संथा ध्वंस हो जाता 
है।' परदार-गमन भी पाप माना जाता था। समाज पारदारिक को घृणित दृष्टि से देखता था। 
ब्राह्मण के लिए ब्राह्मणेतर स्त्री का संयोग शिष्ट व्यवहार से सवंथा वाहर था। 

अन्य पातक--त्रह्महत्या, भ्रूणहत्या, माता-पिता और भाई का वध भयंकर पापों की श्रेणी 
में था।“ भ्रूणहत्या का उल्लेख भाष्य में अनेक वार हुआ है' और इस सन्दर्भ में भाष्यकार ने 
वैदिक प्रमाण भी उद्धृत किये हैं, जिनसे स्पष्ट है, कि वैदिक काल में ही इस पातक के विरोध का 
प्रारम्भ हो चुका था।” ज्रूणहा के कमं के लिए भ्रोणहत्य तथा उससे सम्वद्ध अन्य वस्तुओं के लिए 
भाष्य में औणध्न शब्द का प्रयोग हुआ है।'* पाणिनि ने भी पृथक्‌ सुत्र द्वारा इन शब्दों की निष्पत्ति 
प्रतिपादित की है। ब्रह्महा, मातृहा, पितृहा और भ्रूणहा इन चारों के प्रति समान घृणा का भाव 
था। पतंजलि ने इनका एक साथ उल्लेख किया है।' 

अनृत--इन महापातकों के अतिरिक्त अनृत-कथन भी पाप या अघम माना जाता था। 
अनृत दो प्रकार से बोला जा सकता है-प्रच्छन्न और व्यक्त। भाष्यकार ने दोनों की ओर संकेत 
किया है और उसे अग्राह्म कहा है। भाष्य से यह भी ध्वनित होता है कि सामान्य जनों की प्रवृत्ति 


१. ब्राह्मणवधे सुरापाने च महान्‌ दोष उक्तः ।--वही, पु० २१८ । 
२. १-२-६४, पू० ५८७। 

३. आ० १, पू० ५। 

४. या ब्राह्मणी सुरापी भवति नेनां देवाः पतिलोकं नयन्ति ३-२-८: पु० २१० । 
५. ४-४-१, पु० २७३। 

६. ध्वंसते गुरुतल्पगः । ३-२-४८, पृ० २१७। 

७, १-३-५५, पूं० ६९। ._ 

८, १-१-३९, पु० २४८ तथा ३-२-८७ तथा ८-२-२, पू० ३१५ । 
९, वही । 


` १०. तां प्राणहत्याँ निगृह्यानुचरणम्‌, अस्ये त्वां आणहत्यायं चतुर्थ प्रतिगृहाण | 


३-१-१०८, प० १८४, ८५। 
११, ६-४-१७४, पू ५०६। 
१२. ३-२-८७, पू० ३२५। 
३, ८-२-४८, पु० ३६६। 
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असत्य की ओर नहीं थी। उन्होंने असत्य-भाषण के सम्बन्ध में दो प्रकार के व्यक्तियों का उल्लेख 
किया है-मत और उत्फुल्ल | दोनों असामान्य मानसी स्थिति के ब्यक्ति हैं। मत का अनृत सो वेश्य 
हो सकता है, किन्तु उत्फुल्ल का अनृत अतिशयोक्ति या अत्युक्तिपूर्ण कथन के रूप में ही होता 
है। अनृतवादी मत भाष्य के मत में पाझ से लिप्त होता है।' उसकी वात का विश्वास नहीं करना 
चाहिए।' उत्फुल्ल अनृतवादी के विषय में भाष्य ने अपना मत नहीं व्यक्त किया है। 
अभ्यदय--कुछ कर्म ऐसे होते हैं, जिनके करने में अधमं होता है; किन्तु जव वे सिद्ध हो 
जाते हैं, तव उनसे जो पुण्य प्राप्त होता है, वह साधन में प्राप्त होनेवाले अघम को अभिभूत कर नये 
धर्म या अभ्युदय की सृष्टि कर देता है। जैसे कूप खोदनेवाला कूप खोदते समय धूल-मिट्टी से 
भर जाता है, किन्तु कूप खुद जाने के वाद उससे प्राप्त जल से धूल-मिट्टी को तो घो ही डालता है, 
साथ ही और कहीं अधिक अभ्युदय को प्राप्त करता है।' 
अशिष्टाप्रतिषिद्ध--कुछ क्रियाएँ ऐसी भी हैं, जिनका फल न घमं होता है, न अधर्म। 
जैसे हिचकी लेना, हँसना या खुजलाना।* इस प्रकार के कार्य अझिष्टाप्रतिषिद्ध कहलाते थे। 


परलोक 


उभौ लोकौ--भाष्यकार ने इस लोक से ऊपर एक अन्य लोक का उल्लेख कई स्थानों 
पर किया है और उसे परलोक, परत्र और स्वर्ग की संज्ञा दी है। उन्होंने इस लोक को इहलोक 
कहकर उससे सम्वन्ध रखनेवाले कामों को ऐहलौकिक और परलोक से सम्बन्ध रखनेवाले कार्यों 
को पारलौकिक कहा है।* इहलोक और परलोक दोनों संयुक्त रूप से ‘उभौ लोकौ' कहे गये हैं।' 
मनुष्य इस लोक का प्राणी है, किन्तु उसे परलोक की प्राप्ति का प्रत्यत्न करना चाहिए जहाँ उसे 
ताना प्रकार के सुखो की प्राप्ति हो सकती है। इन सुखों में अप्सराओं की प्राप्ति भी एक आक- 
पंण है, जो वहाँ पत्नी-रूप में उपस्थित होती है। देवता लोग दोनों लोकों में स्वछन्द विचरण 
करते हैँ, किन्तु मनुष्य को इसके लिए कुछ विशिष्ट कर्मो का अनुष्ठान आवश्यक है । भाष्यकार 
ने ग्रन्थ के प्रारम्भ में ही 'वाग्योगवित्‌' होना परलोक में अनन्त जय, अर्थात्‌ प्रतिष्ठा का कारण 
बतलाया है।'” उनके मत से अच्छे प्रकार से जाना हुआ और ठीक तरह से प्रयोग में छाया हुआ 


` अनृतं हि मत्तो वदति पाप्मा एनं विपुनाति ८-१-३५, पु० २८९। 

« सत्तस्य न प्रतिगृह्यम्‌ अनृतं हि मनो वदति। --३-१-११८, पु० १८९। 
° ८-२-५५, पू० ३६९। 

० आ० १, प्‌० २४। 

० आ० १, पु० २४। 

० ४-३-६०, पु० २३७। 

१-३-५४, पू० ६८। 

« स्वगं लोकेऽप्सरस एनं जाया भूत्वोपशेरते । --६-१-८४, पु० ११९ । 

« १-३-५४, पू० ६८। 

आ० १, पू० ५। हु 
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एक भी शास्त्र-शुद्ध शब्द स्वगं और लोक में कामबुक्‌ होता है।' इस प्रकार 'काम-तुप्ति' इन वं दिक 
पण्डितों की काम्य जान पड़ती है। यही उनके दृष्टिकोण से तपश्चरण का लक्ष्य है। काशिका- 
कार ने 'सिध्यतेरपारलौकिके' सूत्र का भाष्य करते हुए इस वात को और भी स्पष्ट किया है। र 
पाणिनि के मत से 'पिघ्‌' धातु का रूप अपारलौकिक अर्थ में साधयति और पारलौकिक अर्थ में 
'सेघयति' होता है। काशिकाकार ने इस प्रसंग में 'तपस्तापस सेघयति' (पारलौकिक) 
उदाहरण देकर कहा है कि तपस्वी को उसके अपने ही कमं ऊपर उठाते हैं। यहाँ सिघ्‌' का अर्थ में 
पारलौकिक ज्ञानविशेष है। तपस्वी ज्ञानविशेष प्राप्त करता है। तप उसे उस ओर प्रयुक्त 
करता है । वह ज्ञानविशेष उत्पन्न होकर जन्मान्तर में परलोक में अभ्युदय-रूप फल में परिणत 
होता है और इस प्रकार परलोक-प्राप्ति का कारण बनता है ।' 

स्वग्यं कार्य--भाष्यकार ने ऐसे कांयों को, जो परलोकजय के साधन हैं, स्वग्ये कहा है ।' 
इनमें अग्निष्टोमादि यज्ञ तो हैं ही, अनेक प्रकार के तप और जपादि भी हैं। इसीलिए, ब्राह्मण 
अधिक जप करते थे“ और अग्नि के सामने तप करते थे।* घर्म-कार्यो में उपाजित सम्पत्ति का 
व्यय करते थे। इस प्रकार का सद्व्यय 'उपयोग' कहलाता था। अनेक ऐसे कार्य, जो सावे- 
जनिक रूप से निन्दित माने जाते थे, यज्ञ से सम्बद्ध हो जाने पर स्वर्ग के साधक बन जाते थे। फिर 
भी, अनेक लोक इस वात को स्वीकार नहीं करते थे। सौत्रामणि यज्ञ में सुरापान इसी प्रकार 
का कृत्य था। भाष्यकार ने पूर्वपक्ष के रूप में एक इलोक उद्बृत किया है, जिसका अर्थ है यदि 
उढुम्बर वर्ण की सुरा से भरी अनेक कलशियाँ पीकर कोई स्वर्ग नहीं पहुँच पाता, तो यज्ञ में थोडी- * 
सी सुरा पीकर कैसे पहुँच सकेगा ।“ भाष्यकार ने तकं द्वारा इसका खण्डन न कर प्रमत्तगीत कह 
कर वात को टाल दिया है। भाष्य में नरक का भी उल्लेख मिलता है। 

गापोष्टक्‌ (३-२-८ पृ० २१०) सूत्र का भाष्य करते हुए पतंजलि ने उदाहरण-स्वरूप कहा 
है 'जो स्त्री सुरापा या सुरापी होती है, उसे देवता पतिलोक नहीं ले जाते।' पतिलोक से ऋषि 
का आशय परलोक में.पति के साथ से है। (६-३-५३ पू० ३११) के भाष्य में भी पतंजलि ने 2० 
एक वैदिक मंत्रांश उद्घृत किया है 'आमागन्तां पितरा मातरा च मा सोमो अमृतत्वाय गम्यात्‌। . शक 
इसमें अमृतलोक या अमृतत्व की चर्चा है। यह अमृतलोक स्वर्ग से ऊपर मुक्ति की स्थिति है कप कर 
या नहीं, कुछ स्पष्ट रूप से कहा नहीं जा सकता। भाष्यकार ने अन्यत्र कहीं मोक्ष का उल्लेख नहीं 


१. ६-१-८४, पु० ११९। 
२. ६-१-४९, काशिका। 
३. ५-१-१११२, पू० ३४५। 

४. ३-१-३२, पु० ६४ | 

५. तपस्यते लोकजिगीषुरग्नेः । २-१-१५ १० ५६। 

६. १-३-३६ तथा १-३-३२ का० । 

७. वही । र च्य 
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किया है। इससे अनुमान होता है कि भाष्यकार की दृष्टि में अमृतत्व का अर्थ दीघेकालीन स्वगं:. 
सुख ही था। 

नरक--किन्तु परलोक स्वगं ही नहीं है। स्वगं और नरक दोनों ही परलोक के अन्त: 
गंत हैं। पाणिनि का महान्‌ ब्रीह्मपराह णगृंष्टीष्वासजाव(ळभारभारतहेलिहिलरोरवप्रवृद्धेषु 
(६-२-३८) सूत्र जिस महारौरव का संकेत करता है, वह भी परलोक के ही अन्तर्गत है। ` 


श्राद्ध 


श्राद्ध का उद्देशय--भाष्यकार ने श्राद्ध का उद्देश्य या प्रयोजन श्रद्धा माना हे और अभ्य- 
हितं पूवम्‌ू' (२-२-३४, वा० ४, ५ पु० ३९०) के उदाहरणों में श्रद्धातपसी और श्रद्धामेधे को परि- 
गणित कर यह भी स्पष्ट किया है कि वे तपस्‌ और मेधा की अपेक्षा श्रद्धा को .अधिक अभ्यहित 
मानते थे। श्राद्ध का उद्देश्य पितरों को प्रसन्न करना माना जाता था। इसके लिए दैनिक तपंण 
का विघान था। तर्पण में तिल और उदक प्रयुक्त होते थे, अतः तिलोदक शब्द तर्पण का वाचक 
बन गया था।' तर्पण-क्रिया के दुह्रे उद्देश्य की दृष्टि से एक. कहावत ही चल पड़ी थी आम भी 
सिच गये और पितर भी प्रसन्न हो गये।” पिण्डदान श्राद्धं का दूसरा प्रकारथा। इन विधियों के 
अनुष्ठाता को भाष्य में श्राद्वकर और पिण्डकर कहा है। पिण्डों के प्रदान या निपूत्त करने 
1 उल्लेख भाष्य में कई वार हुआ है।' यह भी कहा गया है यायावरों (गुहस्थ-विशेष) को जल 
में पिण्डों का निवाप करना चाहिए। 
पितुदेवत्य--फिर भी, श्राद्ध शब्द का प्रयोग विशिष्ट विधि के लिए होता था, जिसमें 
तर्पण और पिण्डदान दोनों सम्मिलित थे। श्राद्ध सामान्यतया शरद में होते थे।' इसलिए उन्हें 
शारदिक कहते थे।” पितरों के प्रीणन के निमित्त किये जाने.के कारण इन्हें पितृदेवत्य भी कहा 
गया है। भाष्य में अष्टका नामक पितुदेवत्य का विशेष उल्लेख मिलता है, जिसका वर्णन.यज्ञों 
के प्रसंग में किया गया है। अष्टका श्राद्ध मार्गशीपं . की पौर्णमासी के बाद आनेवाली तीत 
अष्टमियों को किया जाता था।' इसमें पशुबलि भी दी जाती थी। गृह्यसूत्रों. में अष्टका-पशु- 
बलि का विस्तृत वर्णन मिळता है | 
श्रादभोजन--त्राह्मण-भोजन श्राद्ध का सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण अंग था। निमंत्रण स्वीकार 
करनेवाले ब्राह्मण दो वगों में विभक्त थे। कुछ लोग अन्य अवसरों पर यजमातों के यहाँ 


१. ५-१-९७, पु० ३४४। 

२, १-४-२, पु० १२४। 

३. आ० १, पु० २१। 

४. ३-२-१४, पु० २१२। 

५. १-१-७२, प० ४४८। 

६ अप्सु यायावरः प्रवपेत पिण्डान्‌। १-१-५८, प० ३७५। 
७. ४-३-१२, पु० २२३। 

८, ७-३-५५, ० १९०। 


' 
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भोजन करने जाते थे, किन्तु श्राद्धभोजन नहीं करते थे। ये अश्राद्धभोजी कहलाते थे।' इनका 
अलग वर्ग था। इनक़े विपरीत श्राद्धभोजन करनेवाले श्राद्धी या श्राद्धिक कहे जाते थे। किन्तु, 
श्राद्धी या श्राद्धिक किसी की स्थायी संज्ञा नहीं होती थी। जिस दिन जो श्राद्ध भोजन करता था, 
उसी दिन उसके लिए इन विशेषणों का प्रयोग होता था। आज श्राद्ध खानेवाछे के लिए कल . 
श्राद्धिक शब्द नहीं प्रयुक्त हो सकता था। इस प्रकार, युक्त विशेषण विंशेष काल में विशिष्ट ; 
क्रिया के परिणाम थे। अश्राद्धभोजी लोग ब्रती होते थे, अर्थात्‌ वे किसी विशेष . कारणवश जैसे 
सांसारिक भोगों का परित्याग कर देते थे, वैसे श्राद्धभोजन का भी।' कुछ लोग श्राद्ध 
खाने के लिए वहुत उत्सुक रहते थे। २-३-१७ सूत्र के भाष्य में दिये गये उदाहरण से जिसमें कोई 
ब्राह्मण अन्न को ललकारता है। इस वात का संकेत मिलता है। 

_ श्राद्ध-विरोध--समाज में सव लोग श्राद्ध के विषय में एकमत न थे।' कुछ लोग उसके 
विरोधी भी थे। भाष्य के श्वाद्धाय विगंहते' उदाहरण से यह ध्वनित होता है। सम्भव है, श्राद्ध 
न करने या ठीक ढंग से न करने के कारण व्यक्ति निन्दा का पात्र मांना जाता हो,।' एक अन्य 

« स्थान पर भी एक व्यक्ति पर आक्षेप किया गया है, जो इतना कृपण है कि उससे इस बात 
की भी आशा नहीं कि वह जव मरेगा, तब अपने पितरों के श्राद्धादि के लिए कुछ छोड़ जांयगां।* 
संगल्यासंगल्य--धामिक विधियों में जिस प्रकार यज्ञादि कृत्य आम्युदयिक या मंगल्य 
माने जाते थे, उसी प्रकार श्राद्धादि अमंगल्य। श्राद्धादि का अनुष्ठान भयवश अनिष्ट-निवारणार्थ 
किया जाता था और यज्ञादि का अभ्युदय-कामना से। पितर लोग कव्य न पाकर रुष्ट होते हैं ल्य 
और अनिष्ट कर सकते हैं, यह भय श्राद्ध में समाविष्ट हो गया था। इसीलिए, जहाँ यज्ञादि में साई 
उत्साह परिलक्षित होता था, वहाँ श्राद्धादि में विवशता का भाव। इसीलिए, यज्ञादि में अघिका: _ हि 
घिक देना अच्छा माना जाता था, किन्तु श्वाद्धादि में हर वस्तु थोड़ी-थोड़ी दी जाती थी म 
श्राद्ध के प्रति यहाँतक भय-मिश्रित आदर का भाव था कि श्राद्ध-भोजन के लिए निमंत्रित 
ब्राह्मण भोजन से इनकार नहीं कर सकता था। हव्य तथा कव्य के लिए बुलाना निमन्त्रण 2 
कहलाता था और उसके प्रत्याख्यान या अस्वीकृति में अधर्म माना जाता था। अन्य अवसरों 
पर बुलाया जाना आमन्त्रण कहा जाता है। आमन्त्रण की स्वीकृति या अस्वीकृति आमत्तित | 
की इच्छा पर निर्भर थी) | “क 5: म क त 


१. १-१-४३, पृ० २५७॥ 

२. ५-२-८५, पु० ४०१ ॥ | dno PRR 
३. ३-२-८०, पु० २२९। प्वार 
४. २-३-१७, पु० ४१९ | पड का क 
` ५. १-४-३२, पु० १६८ । र 
६. अय चेन्मरिष्यति न च पितुस्मः पूर्वेभ्यो दास्यति ॥--८-१-३०, पु? २८८ । 
.७, ५-४-४२ पू० ४९४... FE 

८. ब्राह्मणेन सिद्ध भुज्यतामित्युक्तेश्धमः प्रत्याख्यातुः अ 

३-३-१६१, पु० ३३५। रं 
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पुण्य-दान 


परलोक के साधनों में यज्ञयागादि का उल्लेख ऊपर हुआ है। विभिन्न यज्ञ-याग और 
अग्नि-चयन तो स्वगं, धन, धान्य, आयु, बल, यश, पशु-समृद्धि आदि के साधन माने ही जाते थे, 
दान और तीर्थयात्रा भी स्वगं में सहायक ही.समझे जाते थे। इसलिए गोदान, वस्त्रदान आदि 
का बहुत महत्तव था। गोदान की महिमा सर्वविदित है। भाष्य में गोदान-विषयक उल्लेख बार- 
बार मिलते हैं।' यज्ञ, श्राद्ध तथा मंगल-कार्यो के अवसर दान देने की प्रथा सामान्य थी। भाष्य 
में पुत्रजन्म के अवसर पर दस सहस्र तक गायें दान किये जाने का उल्लेख है।' ब्राह्मणों के अति- 
रिक्त भिक्ष्‌ भी दान के पात्र माने जाते थे। दक्षिणा के योग्य व्यक्ति दक्षिणा या दक्षिणीय कह- 
लाता था ।' भोजन दान बड़ा पुण्य कृत्य माना जाता था। दूसरों को भोजन कराने से स्वर्ग-प्राप्ति 
मानी जाती थी। | 

तीर्थयात्रा और तीथंस्नान भी पुण्यकर माना जाता था । भाष्यकार ने उपस्नात, स्थूल- 
सिक्त, तृष्णींगंग, महा हृद और द्रोण नामक तीर्थो का नाम-ग्रहण किया है। इनको जानेवाले 
तीर्थयात्री सवंकर्मपीडा-विनिर्मुक्त हो जाते हैं, यह धामिक मान्यता थी ।" 


शोचाशोच 


शौचकृत्य--आय॑ लोगों की दृष्टि शौच की ओर विशेष थी । इसीलिए, जहाँ शिष्ट 

| या श्रेष्ठ व्यक्ति की चर्चा मिलती है, वहाँ उसके साथ शुचि विशेषण प्रायः पाया जाता है। भाष्य- 
कार ने भी ब्राह्मण की विशेषताएं वतलाते हुए सर्वत्र उसे शुच्याचार कहा है।' शुच्याचारता 

बाह्य भी होती है और आन्तर भी। आन्तर शौच तप, संयम, सुनृतावाद आदि द्वारा सम्पादित 
किया जाता है, जिसकी चर्चा यथाप्रसंग हुई है। बाह्य शौच में स्नान, दन्तधावन, स्थान, वस्त्र 
आदि की सफाई सम्मिलित हैं। शौच एक गुण है, जिसकी प्राप्ति के लिए कुछ नियमों का पालन 
आवश्यक माना जाता था। जो उन नियमों का पालन नहीं करता था, वह समाज में गुणहीन कहा 
जाता था। उदाहरणाथ, बठकर मल-मूत्र करना, बैठकर भोजन करना शकिता का लक्षण था। 
जो व्यक्ति खड़े-खड़े सूत्र-त्याग करता या चलते-चलते खाता, वह गुणहीन माना जाता था ब्राह्मणों 
को तो और भी कडाई से शौच के नियमों का पालन करना पड़ता था।' लोम और तख का 
स्पश कर स्नान करना आवश्यक था। विशेषतः कटे हुए लोमों और नखों का स्पर्श अशौच का 


१. २-३-६९, पु० ४५५ तथा ३-३-१२, पु० २९१। 
२. यस्मिन्‌ दशसहल्लाणि पुत्रे जाते गवां ददौ। --१-४-३, पू० १३१। ४: 
३. ५-१-६९। ४ 
| | ४. ३-३-७, प० २८७॥ | रः 
रु ५, उपस्नात स्थूलसिक्त तुष्णीगङ्गम्‌ महाह्रम्‌। 
हट." द्रोणं चेदशको गन्तुं मात्वां ताप्तां कृताकृते ॥ --२-२-२९, पु० ३७९। 
६५ २-२-६, पु० २४०। 
७, २-२-६, पू० २४० | 
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कारण माना जाता था।' स्नानानुलेप दैनिक कार्य था ।' स्नान को लोग अभ्युदयकारी मानते थे, | 
दोषनाशक तो वह है ही ।' सम्यक्‌ स्नानादि क्रिया करनेवाला पुरुष भोगवान्‌ कहा जाताथा। 
वाह्य वस्तुओं के स्परां से उत्पन्न होनेवाले अशौच की निवृत्ति के लिए हस्तादि-प्रक्षालन के अति- 
रिक्त तीन वार आचमन का भी विधान था।' दन्तघावन भी शौच का अंग है। प्रातःस्तान 
से पूवं दन्तघावन भी सामान्य प्रथा थी ।' 
प्रत्येक पुरुष सवेरे उठकर शौच, दन्तथावन, स्नानादि शारीरिक क्रियाएं पहले करता था 
` और तब उसके वाद अपने मित्रों और सम्वन्धियों के काये करता था। इस प्रकार, शरीर- 
शुद्धि को अन्य सव कार्यों में प्राथमिकता प्रदान की गई थी।* 
अशौच--जन्म और मृत्यु के समय दस दिन तक परिवार में अशौच माना जाता था। 
इसीलिए पुत्र का नामकरण दस दिन वाद ही करने की प्रथा थी। 
रजस्वला-घमं--रजस्वला स्त्रियों के शौच के विशेष नियम थे, जिनका पालन उन्हें प्रति- 
मास तीन दिन तक करना पड़ता था। भाष्यकार ने तैत्तिरीयसंहिता (काण्ड २, प्रपाठक ५, अनु- 
वाक १) से ऐसे कुछ नियमों को उद्धृत किया है। तैत्ति० सं० में रजस्वला स्त्रियों के लिए तेरह 
निर्देश दिये गये हैं। उसके साथ सम्भोग, अरण्य में संगति तथा स्नान के वाद भी उसकी अनिच्छा 
होने पर उससे यौन सम्बन्ध वजित है। रजस्वला को तीन दिन तक स्नान, शरीर में अम्यंजन 
(तेल लगाना) कंधे से वाल वनाना, अंजन लगाना, दन्तबावन करना, नख काटना या चारा 
काटना, सूत कातना, रस्सी वटना, पलाशे-द्रोण से अथवा पकाये हुए पात्र से जल पीना आदि 
क्रियाओं से विरत रहना चाहिए। जो ये क्रियाएं करती हैं, उसकी सन्तान को उसके दोषों का फल 
भोगना पड़ता है। उदाहरणार्थ, रजःकाल में उपभुक्ता की सन्तान अभिशस्त (सन्दिग्घचरित्रा 
या पापदोषमयी) अरण्यसंगता की स्तेन, पराची (इच्छा के विरुद्ध संगता) की शर्मीली ( ह्वीत- 
मुखी) बड़ी अधीर, असाहसी (अप्रगल्म), स्नान करनेवाली की जल में डूबकर मरनेवाली, तेल 
लगानेवाली की दुरचर्या या कुष्ठी, कंधी करनेवाली की गंजी और अपमारी (दुर्मरणयुक्त, दुर्बल), 
काजल लगानेवाली की कानी, दातून करनेवाली की काले दाँतोंवाली, नाखून काटनेवाली की 
कुनखी, चारा काटनेवाली या चर्ख चळानेवाली की नपुंसक, रस्सी बटनेवाली की उद्‌- 


` १. आ० २, पू० ६६२ । 
२, आ० २, पू० ४८। 
३. आ० १, पू० २४। 
४. भोगवानयं ब्राह्मण इत्युच्यते यः सम्यक्‌ स्तानावीः क्रिया अनुभवति।-= 
५-१-९, पु० ३००। | कि 
५. त्रिहृदयद्भमाभिरद्भिरदब्दाभिरुपस्पुशेदित्युपस्पशेत ` शौचार्थस्‌ । -५-१०८४, = के >. 


पु० ११८। ८ 
६० २-३-६२, पु० ४४९। 55 


७. १०१-५७, पु० ३६१। 1. 1200220 3? 
८, जा० १, पु० ९॥ ड 
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~ । 


'बंन्धुक (स्वैराचार या फाँसी लगाकर मरनेवाली) द्रोण या पर्णपात्र से पीनेवाली की उन्मादुक 


(पागल) होती है।' 
प भक्ष्याभक्ष्य 

सुरा--सूत्र-ग्रन्यों के आधार पर पतंजलि ने भी भाष्य में यत्र-तत्र अभक्ष्य और भक्ष्य 

के विषय में अपने विचार व्यक्त किये हैं। उन्होंने सर्वाधिक जोर सुरा न पीने पर दिया है। आप- 

स्तम्बघमंसूत्र (१-५-१७-२१) में सव मद्यों को अपेय कहा है। मनु ने ब्राह्मण, राजन्य और 


वैश्य को तीनों प्रकार की (गौडी, पैष्टी और माध्वी) सुरा का निषेध किया है।' विष्णुवर्म- . 


सूत्र ने सुरा के 'माघूक, ऐक्षव, टांक, कौल, खार्जूर, पानस, मृद्दीकारस, माध्वीक, मरेय और नारि- 
केलज ये भेद वतलाते हुए कहा है कि ये दसों प्रकार के मद्य अमेध्य होते हैं। ब्राह्मण को इनका 
स्पर्श नहीं करना चाहिए। हाँ, क्षत्रिय और वैश्य इन्हें छ ले, तो दोष नहीं है। भाष्य ने सूत्रकारों 
के इस मत को वार-बार दुहराया है। सुरापान और ब्राह्मण-वघ दोनों पतंजलि-काल में महा- 
'पातक माने जाने लगे थे। सम्भवतः, सुरा के प्रति बढ़ती हुईं सामाजिक प्रवृत्ति को रोकने के लिए 
'उसे महापातकों में परिगणित कर लिया गया । इसीलिए, भाष्यकार ने कहा है कि सुरा नहीं पीनी 
“चाहिए। सुरापान में महान्‌ दोष वतलाया गया है।* वे सुरा के भेदों से सुपरिचित थे। 
'इसीळिए, उन्होंने कहा है कि ब्राह्मण को नहीं मारना चाहिए, सुरा नहीं पौनी चाहिए, इस 
आदेश के अनुसार एक ही नहीं, कोई भी ब्राह्मण नहीं मारा जाता और किसी भी प्रकार की 
सुरा नहीं पी जाती।' यह कहते समय भाष्यकार का तात्पयं सुरा के समस्त पूर्वोक्त भेदों 
"से है। 
«स्त्रियों के लिए भी सुरा निषिद्ध थी । विशेषतः ब्राह्मण-स्त्रियों के लिए कठोर निषेव था। 
भाष्यकार ने कहा है कि जो ब्राह्मणी सुरापी होती है, उसे देवता मृत्यु के वाद पतिलोक को नहीं 
ले जाते।” यह कथन वासिष्ठ घर्मशास्त्र के अनुकूल ही नहीं, अपितु उसके सूत्र का एक भाग है। 


१. या खर्वेण पिबति तस्ये सर्वस्तिस्रो. रात्रिः। यस्ततो जायते सोऽभिशस्तो यामरण्ये 
तस्ये. स्तेनो यां पराचीं तस्ये _ह्वोतमुख्यप्रगल्भो या स्नाति तस्या अप्सु मारुको याऽभ्यङकते तस्ये 
ढुइचर्सा या प्रलिखते तस्ये खलतिरपमारी पंक्ति तस्ये काणो या दतोघावते तस्ये इयावदन्ता 


नखानि निकुन्तते तस्यं कुनखी या शुणत्ति तस्यै क्लीबो यारज्जुं सजति तस्या उद्बन्धुको या पणन 
| पिबति तस्या उन्माढुको जायते।--२-३-६२, प० ४४९। 


सवेमद्यमपेयम्‌ । 
४“+४ 1... ३० सुरा बे मलमन्नानां पाप्मा च मलमुच्यते । -मनु० ११-९३, ९४। 
४. माधूकमेक्षवं टाडूं कोलं खार्जूरपानसे। 

८०००, ५* ` भुद्वीकारसमाध्वीके मैरेयं नारिकेलजम्‌। 

अमेध्यानि दशैतानि स्पुष्ट्वेतानि न दुष्यति ॥ --विष्णु ध० सु०, २२-८३, ८४ 
५, ६-१-८४, पु० ११८। 
६, १-२-६४, पु० ५८७। 5 
७, ३-२-८, प० २१०। 
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इसी सूत्र में वसिष्ठ ने आगे कहा है कि ऐसी स्त्री इसी लोक में घूमती रह जाती है और क्षीणपुण्या 
होकर पानी में जोक या सीपी (कीट) वनती है।' 

सुरापान के सम्बन्ध में पतंजलि का दृष्टिकोण अन्यत्र कठोर था। यहाँतक कि विना 
जाने भूल से भी सुरा पी लेनेवाला उनकी दृष्टि में पतित था ।' 

सुरा केवल सौत्रामणि यज्ञ में विहित थी । भाष्यकार ने ञ्राजइलोक के नाम से पूर्व-पक्षी 
का कथन उपस्थित किया है--उदुम्बर वर्ण की अनेक सुरा-भरी घटी पी जाने पर भी यदि कोई 
स्वर्ग नहीं जाता, तो क्तु में थोड़ी-सी पीने से स्वर्ग कैसे जा सकता है ।' यह कथन इस वात का प्रमाण 
है कि श्रोत्रिय लोग यज्ञ में सुरा पीना श्रेयस्कर मानते थे। मनु ने भी इस वात की पुष्टि 
की है। ९ 

पलाण्डु--पलाण्डु को सभी धर्मसूत्रकारों ने अभक्ष्य माना है। वसिष्ठ ने (१४-३३) 
उसके भक्षण का प्रायश्चित्त अतिकृच्छत्रत द्वारा वतल।या है। भाष्यकार ने पलाण्डुभक्षिती 
का विशेष रूप से उल्लेख किया है, जो उसके प्रति घृणा का परिचायक है।' वृषल लोग पलाण्डु 
का भक्षण करते थे। कोई-कोई सुरा भी पीते थे। किन्तु, पलाण्डु के साथ सुरापान सामान्य वृषल 
तक नहीं करते थे। घोर वृषल ही ऐसा करते थे और समाज में नीची दृष्टि से देखे जाते थे।' 
सुरापायी दुमंदी व्यक्ति सुरा से कभी तृप्त नहीं होता, इस कारण भी सुरा हेय मानी 
जाती थी। 

सांस--मांस-भक्षण का प्रचार था, किन्तु ग्राम्यकुक्कुट और ग्राम्यशूकर अभक्ष्य थे। 
वासिष्ठ घमंशास्त्र में भी श्वावित्‌, शल्यक, शशक, कच्छप और गोघा ये पाँच पंचनख प्राणी भक्ष्य 
बतलाये गये हैं। खंग और ग्राम्यशूकर के विषय में मतभेद था और ग्राम्यकुक्कुट वसिष्ठ के 
भी मत से सामान्यतया अभक्ष्य माना जाता था ।* वाल्मीकीय रामायण ने भी इस कयन की पुष्टि 
की है।' भाष्यकार का 'पञ्च पञ्चनखा भक्ष्या और 'अभक्ष्यो ग्राम्यकुक्कुटो भक्ष्यो ग्राम्यशूकरः 
कथन सूत्रग्रन्थों के अनुकूल ही है और रामायण का उद्धरण-मात्र है। 


१. या ब्राह्मणी च सुरापी भवति न तां देवाः पतिलोके नयन्ती इहेव साचरति क्षोणपुण्यासु 
लुग्भवति शुक्तिका वा ।--वासि० घ० शा० २१-११ । \ 

२. आए १, पु० ५। 

३. वही। 

१४. सौत्रामण्यां तथा मद्य श्रुतौ सक्ष्यमुदाहृतम्‌ ।- सनु० ५-५०। 

५, २-२-३६, पू० ३९२। 

६. वुषलरूपोऽयम्‌-अप्ययं पलाण्डुना सुरां पिबेत्‌ ।--५-३-६६, पू० ४६०। 

७. २-२-२९, प्‌० ३७९। 

८. वासि० घ० शा० १४-३९, ४७) ४८। न 

९. पञ्च पञ्चनखा भक्ष्या ब्रह्मक्षेत्रेय राघव । ् FR 
शल्यकाः इवाविधा गोपाः शशः कर्मशच पठचसः॥--किष्कि० का० 
आ० १, पू ११। aS 
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पक्षियों में शाङ्खं का मांस अभक्ष्य था। भाष्यकार ने पलाण्डुभक्षिती और शार्ङ्गजरधौ 
का उल्लेख 'निन्दा-द्योतन के लिए किया है।' सूत्र (६-३-४२ वा० ३) के भाष्य में निर्दिष्ट 
“मृग्याः क्षौरम्‌’ भी अपेय था। आपस्तम्ब (१-५-१७-२३) में उष्ट्री, मृगी, सन्धिनी (गमिणी 
गौ) और यमसू (दो वच्चे जननेवाली) का दुग्ध अपेय कहा है। 
कृष्णधान्य- श्राद्ध में कृष्णवान्य का प्रयोग वर्जित था।' भाष्य में कहा है कि माष 
नहीं खाने चाहिए, इसका अर्थ यह हुआ किं माष किसी दूसरे अन्न के साथ भी मिलाकर नहीं खाये 
जाते । विशेष ब्रतों में लवण नहीं खाया जाता था। भाष्य का अलवणभोजी ब्राह्मण इसका 
साक्षी है।' आपस्तम्व में मांस, मधु और लवण तीनों श्राद्ध में अभक्ष्य कहे जाते हैं।' 
निषिद्ध भोजन--भोजन किसका बनाया न खाया जाय और किसके साथ न खाया जाय, 
इस विषय में आज के समान कड़े नियम नहीं थे। आपस्तम्व ने आर्यो (तीन वर्णो) को वैश्वदेव अन्न 
का संस्कर्ता (पाचक) कहा है, किन्तु उसके मत से आर्याधिष्ठित शूद्र भो रसोइया हो सकता है।' 
अपपात्रों का अन्न अवश्य वर्जित था।” आपस्तम्ब के टीकाकार हरदत्त ने रजकादि प्रतिलोमो 
को अपपात्र माना है। इन लोगों को त्रिवणे अपने पात्रों में भोजन नहीं करने देते थे। भाष्यकार ने 
इन्हें निरवसित और अनिरवसित इन दो भागों में विभक्त किया है। अनिरवसित वे थे, 
जिनके साथ भोजन तो नहीं किया जाता था, किन्तु जिन्हें पात्रों में भोजन कराया जा सकता था। 
निरवसितों को सवर्णो द्वारा अपने पात्र में भोजन नहीं दिया जाता था; क्योंकि उनके खाने 
पर पात्र अग्नि-संस्कार से भी शुद्ध नहीं माना जाता था। ये निरवसित चण्डाल मृतप 
आदि थे। 
९ कमंच्युत सवर्णो के साथ भी कभी-कभी भोजन निषिद्ध मान लिया जाता था। यह 
एक प्रकार का सामाजिक बहिष्कार था। भाष्य में. गगंकुछ को इस प्रकार बहिष्कृत 
वतलाया है।* 3 
भक्ष्याभक्ष्य नियमन का उद्देश्य, जैसा कि छान्दोग्योपनिषद्‌ में कहा है, सत्त्वशुद्धि था। 
एतदर्थ सुरा, लशुन, पलाण्डु, गुंजन और मांसादि मुख्यतया अभक्ष्य ठहराये गये थे।'' 


१. २०८२-३६, पू० ३९२। £ 

२. कृष्ण धान्यं शूद्राच ये चान्येनाइयसंमताः ।--आप० घ० सु० २-८-१८-२। 
३. १-१-५१, पू० ३१८। 

४. ३-१-१, प्‌० २३२। 

५. आप० घ० सु० १-५-१७-१५ । 

६. आर्याः प्रयता वइवदेवेऽञ्नसंस्कर्त्तारः स्युः ।--२-२-३-१ तथा ५। 

७. आप० घ० सु० १-१-३-२५ तथा १-५-१६-३०। 
८- २-४-१०, पु० ४६५। 

९. ८-४-२, पू० ४७४। 
१०. आहारशुद्धौ सत्त्वशुद्धिः ।--छान्दो० ७-२६-२। 
११. शौ० २३-१ पर हरदत्त द्वारा उद्धृत शंख! 
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मानवेतर योनियाँ- 


मानवेतर योनियों में भाष्यकार ने असुर, म्लेच्छ, रक्षस्‌, पिशाच, भूत का भी उल्लेख 
भिन्न-भिन्न प्रसंगों में किया है। इनमें असुर देव-विरोधी के रूप में चित्रित हुए हैं। वे यज्ञ करते 
थे। किन्तु, शुद्ध उच्चारण नहीं कर पाते थे।' इन्द्रशत्रु वृत्र नामक असुर तो यज्ञ में अशुद्ध स्वर 
बोलने के कारण नष्ट हो गया।' भाष्यकार ने यज्ञ में अपभाषण के कारण अन्य असुरों का भी 
पराभूत होना वतलाया है।' उन्होंने कहा है कि व्याकरण के न जानने से आये 'म्लेच्छ हो जाते 
हँ।' तव क्या ये असुर और म्लेच्छ एक ही थे। पाणिनि में पद्वादिगण में असुर शब्द का परि- 
गणन किया है। रक्षस्‌ शब्द भी इसी गण में पठित है। असुर और रक्षस्‌ |आयुधजीवी संघ थे,* 
जो आर्यविरोबी अथवा अपेक्षाकृत कम संस्कृत थे। भाष्यकार में इन आयुघजीवी संघों की स्त्री 
को रक्षस्‌ और असुरी कहा है।* सम्भवतः धीरे-धीरे आयो और असुरों का विरोध अधिक बढ़ 
गया। वे आये देवों का विरोध करने लगे और देवविरोघी माने जाने लगे और काशिका-काल 
तक आते-आते वे अमनुष्य योनियों में गिन लिये गये” और प्रेतयोति के समकक्ष आ गये। 

ऋग्वेद में (२-३०-४ तथा ७-९९-५) असुर शब्द का प्रयोग देव, श्रेष्ठ, वरुण आदि 
दिव्य अथो में भी मिलता है, यद्यपि ऋग्‌० (८-९६-९) में देवविरोधी के रूप में असुर शब्द वार- 
वार आया है। 

राक्षस असुर से भिन्न हैं। भाष्यकार ने आयुधजीवी संघ के अतिरिक्त अर्थ में भी रक्षस्‌ 
शब्द का उल्लेख किया है। ये रक्षस्‌ या राक्षस नृचक्षाः (मनुष्यों की ताक में बेठनेवारे) होते 
थे।* उनका असुरों से साहचयं सम्बन्ध था। देव इनके विरोधी थे। भाष्य में देवासुर का विरोधी 
और रक्षोतुर का मैथुनिक के रूप में उल्लेख है' और रक्षोघ्न का भी।* रक्षोघ्न से भाष्यकार 


का संकेत किस ओर है, यह उन्होंने स्पष्ट नहीं किया है। काशिकाकार ने ‘द्वितीये चानुपाख्ये (६- 


३-८०) सूत्र की व्याख्या में अनुपाख्य को अनुमेय या अप्रत्यक्षलम्य का पर्याय मानकर उसका 
उदाहरण सपिशाचा वात्या और सराक्षसी का शाला दिया है। इससे स्पष्ट है कि वे पिशाच और 
राक्षसऐसी योनियों को मानते थे, जो प्रत्यक्ष नहीं दिखाई देती, किन्तु जिनका अस्तित्व है। काशिका 


१. तेऽसुरा हेलयोहेलय इति कुर्वन्तः पराबभवुः ।--आ० १, पु० ४। 
२. आ० १, पु० ४। 

३. आ० १, पु० २५।' 

४. आ० १, पु० ४। 

५, ५-३-११७। 

६. ४-१-१७७, पू० १६५। 


७, अमनुष्यशब्दो रूढिरूपेण रक्षः पिञ्ञाचादिष्वेव वत्ते| | ० 9 
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ने तो चतुर्दशी को ही दिखाई देनेवाले राक्षस का भी उल्लेख किया है।' पिशाच शब्द गुणवचन 
ब्राह्मणादिम्य: कर्मणि च' (५-१-१२४) के ब्राह्मणादिगण में भी पठित है। पाणिनि के अर्थ॑र्चा: 
पुंसि च' (२-४-३१) सूत्र के अर्वर्चादिगण में भूत और पिशाच को पर्यायवाची माना है और 
इस अर्थ में भूत शब्द को उभयलिंग कहा है। पाणिनि ने 'मायायामण्‌' (४-४-१२४) सूत्र से 
असुर की माया इस अर्थ में अण प्रत्यय का विधान किया है, जिससे आसुरी माया प्रयोग निष्पन्न 
होता है। उनके अनुसार असुर की अपनी वस्तु असुयं (४-४-१२३) कहलाती है। पाणिनि ने 
रक्षस्‌ और यातुओं को मारनेवाली तन्‌ (शरीर) को रक्षस्या और यातव्या कहा है (४-४-१२१)। 
भाष्यकार ने कुबेर को पिशाचकी कहा है। पिशाच शब्द से मत्वर्थ में उसकी व्युत्पत्ति 
मानी है। 
पाणिनि और वामन जयादित्य दोनों में इस विषय में मतैक्य है कि असुर, यातुरक्षस्‌, 
या राक्षस, पिशाच और भूत ये सव मायावी, देव-मानवविरोधी, दिखाई न देनेवाले तथा अनि: 
ष्टकारी, योनि-विशेष कें जीव हैं। पतंजलि ने एतद्विषयक पाणिनि-सूत्रों पर अपना स्वतन्त्र मत 
नहीं प्रकट किया है, जो इस वात का द्योतक है कि वे सूत्रकार से पूर्णतः सहमत थे । फिर भी, उन्होंने 
असुर, रक्षस्‌, पिशाचादि का अनेक वार उक्त अर्थों में ही उल्लेख किया है और वे निश्चय ही प्रेत- 
योनि में विश्वास रखते थे। 


निमित्त-नेमित्तिक 


संयोग-उत्पात--पतंजलि शकुन या निमित्त पर विश्वास रखते थे। 'तस्य निमित्तं संयो- 
गोत्पातौ' (५-१-३८) की व्याख्या करते हुए उन्होंने इस वात की ओर स्पष्ट संकेत किया है। 
उन्होंने संयोग और उत्पात का भेद वतलाते हुए कहा है, अमुक काम करने पर अमुक फल की प्राप्ति 
होती है, यह संयोग है। यदि गुरु से मिलकर ब्रह्मवचंस्‌ की प्राप्ति हुई, तो गुरु का बह साक्षात्कार 
्रह्मवचस्य संयोग कहलायेगा। घनपति से मिलकर सौ रुपयों की प्राप्ति. हुई तो धनपति का 
मिलना शत्य संयोग कहा जायेगा । प्राणिग्रों का शुभाशुभसूचक महाभूतों का परिणाम (परिः 
वत्तन) उत्पात कहलाता है। जैसे किसी प्रसंग में किसी चीज का अचानक फट पड़ना, या खण्डितं 
हो जाना अशुभ का और अकस्मात्‌ पद्म दिखाई देना या नागवेरि का सामने पड़ जाना ये बातें 
शुभ की द्योतक हैं। इसे उत्पात कहते हैं। इस प्रकार, उत्पात शब्द शकुन का पर्याय हुआ। पद्म 
और नागवेकि के समान दघि-भोजन भी अर्थसिद्ध का निमित्त माना जाता था।' भाष्यकार ने 
उसे अर्थसिद्धि का प्रारम्भ कहा है। 


१. ४-२-९२ काशिका। 
२. ५-२-१२९, पू० ४२२। 
३. संयोगोत्पातयोः को विशेष: ? संयोगो नाम स भवतीदं कृत्वेदमवाप्यत इतिं। 


४, ६-४-१६१, प्‌० ४९६। 
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. उत्पातो नाम स भवति यादृच्छिको भेदो वा छेदो वा पद्म वा पणं वा।--५-१-३८, पू० ३३२। - ड 


ह 


र 
०३ 
य 
र्ड 
१ 
छ 
७) 
५ 


५१७ 


घर्मकृत्य और विववास पु८९ 


यह सब अनुभव पर आश्रित था। प्राकृतिक उत्पात की सूचना पूर्व लक्षणों से प्राप्त & 
कर ली जाती थी। उदाहरणार्थं, पीली विद्युत्‌ का चमकना तेज वायु चलने का, अत्यन्त लोहित 
जणे की विद्युत्‌ का चमकना तेज आतप का, पीली का चमकना अच्छी उपज का और सफेद विद्युत्‌ 
का चमकना दुर्भिक्ष का निमित्त माना जाता था।' 
शकुन-लक्षण--जिस प्रकार दघि आदि शुभाशुभ के निमित्त माने जाते थे, उसी प्रकार 
कुछ आंगिक लक्षण या चिह्न भी। अंगों से मनुष्य की प्रकृति, भाग्य और भविष्य का अध्ययन 
पतंजलि-काल में इतना समुन्नत हो चुका था कि अंगविद्या के नाम से अध्ययन की एक स्वतन्त्र 
शाखा प्रतिष्ठित हो गई थी, जिसमें निष्णात व्यक्ति आंगविद्य कहलाता था।' पाणिनि ने 
'लक्षणे जायापत्योष्टक्‌, और 'अमनुष्यकत्तृके च' (३-२-५२, ५३) सूत्रों में अंग. के इन 
चिह्नों को जो किसी विशेष वात के निमित्त माने जाते थे 'लक्षण' कहा है । किन्तु, वे लक्षण 'अम- 
नुष्यकत्तृक' होने चाहिए। इन लक्षणों में निष्णात व्यक्ति लाक्षणिक कहलाता था।' लाक्षणिक . 
9 का क्षेत्र व्यापक था और मनुष्य के अतिरिक्त गो, अश्‍व आदि भी उसकी ज्ञान-परिघि के अन्तगंत 
थे। पतंजलि ने अंग-लक्षण का उदाहरण देते हुए विशेष तिलकालक (तिल या मस्से) को 
जायाध्न और विशेष पाणिलेखा को पतिघ्नी वतलाया है। यद्यपि उन्होंने यह निर्देश नहीं किया है 
कि किस स्थान का और कौन-सा तिलकालक जायाघ्न होता है और कौन-सी हस्तरेखा पतिघ्नी, 
तथापि इतना तो स्पष्ट ही है कि तिलों, मस्सों और हस्तरेखाओं का अध्ययन अंगविद्या का अंग 
था और लाक्षणिक उनके आधार पर बहुत-सी वातें बतलाया करते थे। पाणिनि का 'राधीक्ष्यो- 
यस्य विप्ररनः, (१-४-३९) सूत्र भी इस वात का सूचक है कि लोग शुभाशुभ पूछने के लिए नेमि- 


त्तकों या शकुनज्ञो के पास जाते थे और वे विचारपुर्वक उनके प्रश्नों का उत्तर देते थे।' - त 
मंगल 

अशुभ के निवारण के लिए बहुत-से उपाय काम में लाये जाते थे। ग्रन्थकर्ता विष्न-निवा- क 

रण के लिए ग्रन्थ के आदि में मंगलसुचक शब्दों का प्रयोग करते थे या मंगलार्थ किसी देवता की के 


स्तुति करते थे। उनका विश्वास था जिन ग्रन्थों के प्रारम्भ में मंगल किया जाता है, वे अधिक 
प्रसिद्ध होते हैं। उनके पढ्नेवाले वीर आयुष्मान्‌ और सफलमनोरथ होते हैं। सिद्ध, वृद्धि 
अथ आदि शब्द मंगलसूचक माने जाते थे। इसीलिए, पाणिनि ने वृद्धि, वात्तिककार ने सिद्ध और 
पतंजलि ने अथ शब्द का प्रयोग अपने ग्रन्थ के प्रारम्भ में किया है। 


१. वाताय कपिला विद्युदातपायातिलोहिनी। 

पीता भवति सस्याय दुर्भिक्षाय सिताभवेत्‌ ॥--२-३-१३, पु० ४१७॥ 
२. ४-२-६०, पू० १८७। 
३. वही । 
४. जायाघ्नस्तिलकालकः, पतिघ्नी पाणिलेखा।--३-२-५२। पु २१८। ` 
५. १-४-३९ काशिका। टु 
आ० १, पु० १५। 


५९०' पतंजलिंकालीन भारत : 


. कार्य के प्रारम्भ में स्वस्तिवाचन की प्रथा थी। कार्य की समाप्ति शान्तिवाचन से होती 
थी। दिन में मध्य में कोई विघ्न उपस्थित न हो, इसलिए पुण्याहवाचन कराये या किये जाते थे ।१ 
नवीन कार्यों के पूर्व और अन्त में शुभ अनुष्ठान किये जाते थे। उदाहरणार्थ, गेह-प्रवेश और 
प्रासादारोहण के साथ गेहानुप्रवेशनीय और प्रासादारोहणीय विधि की प्रथा थी।* इसी प्रकार, 
वेदाध्ययन की समाप्ति पर छन्दःसमापनीय विधि की जाती है।' प्रत्येक विधि में सामान्य यज्ञ 
४ सम्मिलित रहता था। विधि के अन्त में प्रायः ब्रह्मौदन या ब्रह्ममोज कराया जाता था, जिसे 
अनुप्रवचनीय विधि कहते थे।* 
. कुछ दिन भी श्रेष्ठ माने जाते थे। मंगल-कार्यो का प्रारम्भ ऐसे ही दिनों में किया 
ज्ञाता था।* 


अभिवादन 


अभ्युत्यान--अपने से बड़ों को अभिवादन करने की प्रथा थी। छोटे लोग बड़ों को प्रणाम ई 
करते थे। भाष्यकार ने कहा है कि बड़ों को आते देखकर छोटी आयुवालों की साँस जोर से ऊपर 4 
चलने लगती है और अभ्युत्थान तथा अभिवादन के वाद वह फिर स्वस्थता को प्राप्त होती है 
|: अपने से वड़ी आयु के व्यक्ति के आने पर उठकर खड़ा हो जाना चाहिए। शास्त्र में यद्यपि | 
[5 पूर्ववया ब्राह्मण के लिए प्रत्युत्थान का विधान है, किन्तु प्रत्येक बड़ी आथुवाले के लिए 
प्रत्युत्यान किया जाता था, ब्राह्मण-मात्र को ही नहीं ।" खड़े होने की इस विधि को भाष्यकार ने 
i प्रत्युत्यान. कहा है। प्रत्युत्थान गुण माना गया है और अप्रत्युत्थान दोष। भाष्यकार ने यह १ 
परक वात धर्मशास्त्रों द्वारा प्रतिष्ठित मर्यादा के आधार पर कही है। आपस्तम्बीय घमंसूत्र मै । 
प समान ग्राम में रहनेवाले वृद्धतर लोगों को प्रातःकाल प्रातराश से पूर्व अभिवादन करने का 
की निर्देश है।' 


१. ५-१-१११, पु० ३४५। ध्य 


हे दु र र र २. वही ॥ सु 
क: ३. ५-१-११२, पु० ३४६॥ . उ 8 
४. ५-१-१११, 'पू० ३४५। ब 


५. २-४-३०, पु० ४७६। 

६. ऊध्वं प्राणाह्म्‌ त्कामन्ति यूनः स्थविर आयति। 

` प्रत्युत्यानाभिवादास्या पुनस्तान्‌ प्रतिपद्यते ॥--६-१-८४, पू ११८। 
उँ ७, ६-१-८४, पु० १ १७ | ८ | £ र 

हा ब्राह्मणः प्रत्युत्थेयः इति पुबंवयसोश्परत्युत्याने दोष उक्तः प्रत्युत्याने च 
'गुणः।-- वही। लक १ ८: 
a ९. समानग्राने च वसतामन्येषामपि वुद्धतराणां प्राक्रातराशात्‌ ।--आप० घ० सु०/ 
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प्रत्यभिवाद--अभिवादन 'अमुकनामाऽहमभिवादये भोः' कहकर किया जाता था और 
प्रत्याभिवाद “भोः आयुष्मानेधि देवदत्त, आदि कहकर किया जाता था। अभिवादन के नियम 
निश्चित थे। प्रत्यभिवाद में जो वाक्य वोला जाता था, उसके अन्तिम शब्द की टि का प्छुत उदात्त 
उच्चारण किया जाता था। उदाहरणार्थ, ऊपर के वाक्य में 'देवदत्त३' का अन्तिम स्वर प्लुत 
उदात्त रहता था। 

स्त्री और शूद्र--इस नियम के कुछ अपवाद थे । स्त्री, शूद्र तथा असूयक को दिये गये आशी- 
वाद या प्रत्यभिवाद की टि प्ळूत नहीं रहती थी। उदाहरणाथ, आयुष्मती “भव गागि' में अन्तिम 
स्वर प्लुत नहीं होता था। शूद्र के अभिवादन का उत्तर उसकी कुशल पूछकर ही दिया जाता था। . 
यथा 'कुशल्यसि तुषजक' इसमें भी टि भाग प्लुत नहीं रहता था। असूया या अविनय-प्रदर्शन 
के साथ किये गये प्रत्यभिवाद का उत्तर भी प्लुत-विहीन दिया जाता था। क्षत्रिय और वैश्य के 
अभिवादन, के उत्तर में अन्तिम भाग का प्लूत करना या न करना प्रत्यभिवादक की इच्छा पर 
निर्भर था। कुछ लोगों का मत था कि अभिवादन को अपना नाम लेकर अभिवादन करना चाहिए, 
किन्तु उत्तर देनेवाले को आशीर्वाद देते समय अभिवादक का नाम न लेकर उसके स्थान पर “भो? 
ही कहना चाहिए। इनके अनुसार ‘अभिवादये भवन्तं देवदत्तोऽहं भोः' का उत्तर आयुष्मानेधि 
भोः३' कहकर देना चाहिए ।* 

स्त्रियों को अभिवादन करते समय इस. औपचारिक पद्धति की आवश्यकता नहीं थी; 
क्योंकि वे उनका औपचारिक उत्तर नहीं दे पाती थीं। आपस्तम्वादि ने परदेश से लौटने पर 
अभिवादन का जो विधान किया है, वह दैनिक अभिवादन से अधिक महत्त्वपूर्ण माना जाता है।' 
उस समय भी स्त्रियों से असावहं भोः' (यह मैं आ गया) कह देना नमस्कार के बरावर माना 
जाता था। यही प्रथा अन्य अशिक्षित जनों के लिए भी थी। 

कुशल-प्रदन--पाणिनि ने अभिवादन के उत्तर में आशीर्वाद पानेवाले व्यक्ति के लिए 
चतुर्थी विभक्ति का विधान किया है। जिससे स्पष्ट होता है कि बड़े लोगों में प्रणाम के उत्तर' में 
छोटो को आयुष्य, मद्र, भद्र, कुशल, सुख, कल्याण, हित आदि का आशीर्वाद करने की प्रथा थी।* 
आगत या अतिथि-जनों से कुशल समाचार के समान ही उनकी सुख-सुविघा पूछने की प्रथा भी 
अभिवादन जैसे उपचार के ही अन्तगंत है। आपने अच्छी तरह स्नान तो कर लिया ? आपकी 
रात्रि तो सुख से बीती? आपको नींद तो अच्छी तरह आई? आत्मजनों की इस प्रकार की 
चिन्ता रखना सामान्य उपचार था। प्रश्‍न करनेवालों के लिए सौस्नातिक, सौखरान्निक, सौख- 


शायिक आदि शब्द निश्चित थे, जो इस बात के सूचक हैं कि इस तरह के कुदाळप्रश्‍नों की औप 


चारिक शब्दावली का सर्व-सामात्य रूप भी निश्‍चित था। 


१, ८-२-८३, पु० ३८७, ८८। i 
२. प्रोष्य च समागमे ।--आप० १-२-५-१४। FD 
३, आ० १, प्‌० ६। 

४. २-३-७३ । 

५. ४-४-१, पु० २७३। | 
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आतिथ्य 


अतिथि-पूजा--अतिथि-पूजन प्रत्येक गृहस्थ के लिए आवश्यक पंच महायज्ञों में एक 
माना जाता था। अतिथि की सेवा को आतिथ्य कहते थे।' जिसके घर अतिथि जाता था, वह 
आतिथेय कहलाता था।' अतिथि परिवार-विशेष के भी होते थे और सम्पूण ग्राम के भी। आगत 
विद्वत्समाज या सन्त-समह सारे गाँव का संयुक्त रूप से अतिथि होता था। इसी वात को दृष्टि 
में रखकर भाष्यकार ने ग्राम के लिए 'आगतातिथि' विशेषण का प्रयोग किया है। 

आये हुए अतिथि को र के भीतर ठहराया जाता था। इसीलिए, उसे दुरोणसत्‌ कहते 
थे।* आते ही उसे पाँव घोने के लिए जल दिया जाता था, जो पाद्य' होता था। उसे पीने के 
लिए दिये जानेवाले जल की संज्ञा अध्य थी।" मधुपक से उसका सत्कार किया जाता था। 
दंण्डादिगण में पठित मधुपर्क, अर्घ, उदक शब्द अतिथि-सत्कार से ही सम्वद्ध हैं। सत्कार की 
इस क्रिया का नाम आतिथ्य है, जिसका उल्लेख भाष्य में अनेक वार हुआ हैँ।” आतिथ्य और सत्कार 
में अन्तर है। सत्कार सभी का हो सकता है, आतिथ्य केवल विना पूवंसूचना के आये हुए लोगों | 
का होता है। भाष्य में सत्कार और असत्कार की भी चर्चा है। 

आतिथ्य-विधि--आतिथ्य का स्वरूप अतिथि की योग्यता पर निर्भर रहता था। किसी 
अतिथि को मांस-भात खाने को दिया जाता था, तो किसी को मटर की दाल कोई श्वेत छत्र का अधि 
कारी माना जाता थां, तो कोई सामान्य भोजन-पान का ।' किसी-किसी अतिथि को समांस मधुपर्क 
दिया जाता था। समांस मधुपर्क के अधिकारी श्रोत्रिय था ऋत्विक ही प्रायः होते थे। इनके आने 
पर विशेष रूप से गाय या बैल का वध किया जाता था और उसके मांस का भोजन उन्हें दिया जाता 
था। इसीलिए, ये अतिथि गोघ्न कहलाते थे।' इस परम्परा का निर्वाह सदा किया ही जाता हो 
यह आवश्यक नहीं था, फिर भी स्वागतार्थ गो-हनन के अधिकारी होने के कारण श्रोत्रिय गोध्व 
कहे जाते थे। गोध्न शब्द का अर्थ स्पष्ट करते हुए काशिकाकार ने भी इस वात की पुष्टि की है। 


१, ५-४-२६॥ 

२. वही । 

३. २-२-२४, पृ० २६६। 

४. ३-२-६१, पू० २२५। 

५. ५-४-२५। 

६° ५-१-६६। 

७. यस्त आतिथ्यमानुरजुजोषत्‌ ७-३-८७, पु० २१२ । 

८. १-४-६३, पू० १९५। 

९ ५-१-१९, पु० ३०९, १०। 

१०. ३-४-७३। 

११. आगताय तस्मे दातं गां घ्नन्तीति गोघ्नोऽतिथिः। निपातनसामश्यादेव गोष्न 
ऋत्विमादिरच्यते । असत्यपि च गोहनने तस्य योरयतया गोघ्न इत्यभिधीयते । -=३-४-७३ का?! _ 
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ब्राह्मण लोग पायस (खीर) में अधिक रुचि रखते थे। उनके आतिथ्य में पायस का उपयोग 

होता होगा ।' 

। अतिथि की विदाई--अतिथि की विदाई भी सत्कारपूर्वक की जाती थी। विदा होने- 

वाले व्यक्ति को ग्रांमवन के अन्त में या ग्रामसरित्‌, ग्रामसरस अथवा, मार्ग में जहाँ भी जल हो 
[तक भेजने जाने की प्रथा थी। यदि अतिथि या विदा होनेवाला व्यक्ति विशेष पुज्य 

अथवा प्रिय हुआ, तो उसे द्वितीय या तृतीय वनान्त या उदेकान्त तक भेजने जाते थे।' 


ब्रत-उपवास 


ब्रत और दीक्षा--भाष्य में.ब्रत शब्द का प्रयोग नियम के अथं में हुआ है। काशिकाकार 

उसे और स्पष्ट करते हुए कहते हैं कि शास्त्रपुर्वेक नियम का नाम ब्रत है।' पाणिनि ने वाक- 
निग्रह को ब्रत माना है। शास्त्रों में विशेष आश्रमों में अथवा विशेष अवसरों पर भिन्न-भिन्न 
ब्रतों का प्रावधान किया है। उदाहरणायं, मौन ब्रत तृतीय और चतुर्थ आश्रमों में तथा यज्ञादि 
दीक्षा के दिनों में विहित है। ब्रत रूप में मौन ग्रहण करनेवाले वाचंयम तथा अन्य किसी कारण से 
न बोळनेवाळे वाग्याम कहे जाते थे।* भूमि पर सोना, श्राद्ध-भोजन न करना, रूवण-भोजव 

का परित्याग और ब्रह्मचर्यं ये सामान्य व्रत थे, जिनका पालन दीक्षित व्यक्ति को शुभातुष्ठान के 
अवसर पर करना पड़ता था। ये नियम कामचार पर नियन्त्रण करने की दृष्टि से निश्चित किये 
गये थे। उदाहरणार्थ, खट्वा विद्यमान होने पर भी भूमि पर सोता ब्रत का अंग माना जा सकता 
था, अन्यथा नहीं। इसी प्रकार, भोजन होने पर भी अश्राद्ध ही खाना ब्रत के अन्तर्गत था।* 
भाष्यकार ने अश्राद्धभोजी का अर्थ श्राद्ध का न खानेवाला बतलाया है, श्राद्ध खानेवाला नहीं; 

क्योंकि ऐसा मानने पर अश्राद्ध न खाने की स्थिति में ब्रतभंग होने लगेगा। ये नियम पुरुष और 
स्त्री दोनों के लिए थे। यज्ञ में यजमान के साथ उसकी पत्नी को भी इन नियमों का पाळत करना 
पड़ता था। भाष्य में स्थण्डिलशायी के साथ स्थण्डिलशायिनी का भी उल्लेख मिलता है।' जो 


१. ६-२-१६, का०। 

२, १-४-५६, प० १८७, ८८। - 

३. ब्रत इति शास्त्रतो नियम उच्यते वाचंयम आस्ते। व्रत इति किम्‌? वाग्यामः ।-= 
३-२-४०, का० । 

४. ३-२-४०। 

५, वही। 

६. कामचारप्राप्तौ नियसः सति शयते स्थण्डिल एव शेते नान्यत्र। सति भोजने अभाद- 
सेव भुङते न आद्धमिति स्थण्डिलशायी अश्राउभोजी ३-२-४० का०। 


बही, पू० २२९। 
८. यदा सावश्राद्धं न भुझते तदास्य ब्रतलोपः स्यात्‌  ¬२-२-४०, पु० २२९ । 


९. ४-१-१, प० १०। 
७५ 


= 


CCO. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eG: 


५९४ पतंजलिकालीन भारत 


लोग अन्न त्याग कर केवल जल या वायु पर जीवन-यापन करने का ब्रत ले लेते थे, वे अव्भक्ष और 
वायभक्ष कहलाते थे।' 

उपवास--उपवास भी व्रत का अंग था। भाष्य में त्रिरात्र उपवास का उल्लेख है। 
उपवास में सब प्रकार का भोजन वजित था। कभी-कभी भोजन किसी विशेष पदाथ तक सीमित 
कर दिया जाता था। यज्ञादि प्रसंगों में ब्राह्मण यजमान केवल पय, क्षत्रिय केवल यवागू और 
वैश्य केवल आमिक्षा ग्रहण करता था।' 


शिष्टाचार 


दिष्ट--भाष्यकार ने शिष्टो और उनके आचार के प्रति बहुत अदार-भाव व्यक्त किया 
है। शिष्ट शब्द का प्रयोग भाष्य में दो अर्थो में हुआ है--सज्जन तथा शास्त्र-विहित कार्य । पतंजलि 
ने शिष्ट किन्हें कहते हैं ?” यह प्रश्‍न कर स्वयं ही इसका उत्तर दिया भी है । उन्होंने पहले वेयाकरणों 
को शिष्ट बतलाया; क्योंकि दिष्टि शास्त्र से हो सकती है और वैयाकरण शास्त्रज्ञ होते हैं। किन्तु, 
इसे स्वीकार करने में इतरेतराश्रय दोष आ सकता है; क्योंकि शास्त्र द्वारा शिष्टि होती है और 
शिष्टि होने पर ही शास्त्र-ज्ञान हो सकता है। इसलिए, उन्होंने शिष्ट की दो विशेषताएं स्वीकार 
कीं-निवास और आचार। दिष्ट होने के लिए जो आचार चाहिए वह आर्यावत्तं में ही सुलभ 
है। इसलिए, आर्यावत्तं में रहनेवाले वे ब्राह्मण, जो १. कुम्भीघान्य, २. अलोलुप, 
३. इन्द्रियवशी और ४. थोड़े बहुत अन्तर में किसी-न-किसी विद्या में पारंगत हैं, शिष्ट मान 
जाते हैं। 
शिष्ट और विहित--शिष्ट शब्द का दूसरा प्रयोग शास्त्र-विहित क्रिया के अर्थ में हुआ 
है।' इस तरह, शिष्टाचार इन्द्रियजयी ब्राह्मणों का आचारण या शास्त्रानुमोदित कृत्य कहलाता था। * 
व्यवहारतः दोनों में कोई.अन्तर नहीं था; क्योंकि शिष्ट सदा शास्त्रानुकूल ही आचरण करते थे।. 
जहाँ उचित और अनुचित, शुद्ध और अशुद्ध दोनों प्रकार के आचरण की सुविधा हो, वहाँ अनुचित 
और अशुद्ध का निर्वेसन करना शास्त्र का लक्ष्य माना गया है।' शिष्ट के आचरण में अनुचित के लिए 
अवकाश ही नहीं होता । इसलिए, पतंजलि ने शिष्टों के द्वारा व्यवहृत शब्दों को विना किसी विचार 
के स्वीकायं माना है। उनके मत से जो प्रयोग या परिपाटी शिष्टों में प्रचलित हो, उसे अवश्य 


१. २-१-१, पू० २३२ । 
२. ग्रामेऽसौ वसंस्त्रिरात्रमुपवसति ।--१-४-४८, पु० १७२ । 
३. पयोव्रतो ब्राह्मणो यवागृव्तः क्षत्रिय आमिक्षात्रतो वैश्य इति ।--आ० १, पु० १९। 
४. के पुनः शिष्टाः? वेयाकरणा:--एतस्मिन्‌ आयनिवासे ये ब्राह्मणाः कुम्भीषान्या 
गेलुपा अगृह्ममाणकारणा: किञ्चिदन्तरेण कस्याड्चिद्‌ विद्यायाः पारगास्तत्र भवन्तः 
शिष्ठाः ।--६-३-१०९, पु० ३५९। 
५. निवत्तेक शास्त्रम्‌ ।--१-१-२०, पृ० १०२ तया आ० २, पु० ४८। 


६. वही। 
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' धरमकृत्य और बिश्वास ५९५ 
मानना चाहिए।' सम्भवतः, इन्हीं शिष्टों को पतंजलि ने कल्याणाचार या कल्याणाचारा (स्त्री० ) 
और कल्याणक्षम कहा है। 

शिष्ट व्यवहार--शिष्ट जनों के व्यवहारों कें कुछ उदाहरण भी भाष्य में उपलब्ध होते 
हैं। उपाध्याय और शिष्य को साथ-साथ जाना हो और यान या वाहन में एक ही व्यक्ति के 
बैठने भर का अवकाश हो, तो गुरु को वाहन से भेजना चाहिए और शिष्य को पैदल जाना चाहिए। , 
जो व्यक्ति इसका उलटा करता, अर्थात्‌ स्वयं तो सवारी पर जाता, किन्तु उपाध्याय को पैदल भेजता 
है, वह आचारभेद या शिष्टाचार का भंग करनेवाला माना जाता था।* इस आचार-भंग को क्षिया 
या घरमेव्यतिक्रम भी कहते थे। बैठकर भोजन करना और बैठकर मल-मूत्र त्याग करना सिष्टों 
में प्रचलित था। लेटे-लेटे या चलते हुए खाना शिष्टो में अनुचित माना जाता था। खड़े होकर 
मूत्रत्याग करना भी अशिष्टता का परिचायक था। यवनों में ये प्रथाएँ प्रचलित थीं ।' एक काल 
में यदि एक क्रिया हो सकती हो या एक वस्तु प्राप्त हो, तो उस क्रिया या वस्तु पर पहले अहे का अधि- 
कार हो सकता था। वाद में अपेक्षाकृत अहँ को अवसर दिया जाता था। उदाहरणार्थ, ऋद्ध, 
दरिद्र और मूर्खं में पहले ऋद्ध को भोजन कराया जाता था, बाद में दरिद्र और मूर्ख को। ब्राह्मण 
और वृषल में ब्राह्मण को नाव से पार जाने का अवसर पहले प्राप्त होता था । वृषल तबतक प्रतीक्षा 
करता था।' इस प्रकार, अहे और अनह दोनों के आचार निर्चित थे। ब्राह्मण का वूषली या 
- दासी से सम्वन्ध शिष्ट व्यवहार के विरुद्ध माना जाता था। शिष्टाचार के अनुसार ब्राह्मण 
ब्राह्मणी से ही प्रेम-सम्बन्ध रख सकता था। ध्यान देने योग्य बात है कि तत्कालीन समाज में 
इस प्रकार के अनुचित सम्वरघों को दण्ड्य नहीं माना जाता था, केवल अशिष्ट कहकर टाल दिया 
गया था।" 

शास्त्रशिष्ट- कुछ वातें शास्त्र द्वारा शिष्ट या विहित थीं। उनके विरुद्ध आचरण 
अशिष्ट माना जाता था। घी और तेल बेचना निषिद्ध था। मांस बेचना भी वजित था। गो, 
सर्षप आदि की बिक्री पर प्रतिबन्ध नहीं था, यद्यपि घी, मांस और तेल इन्हीं से वनता था। सोमः 


१. सचावइयं शिष्टप्रयोग उपास्यः।- १-३-१, पु० १७। 
२. ३-२-१, पु० २०४। 

३. क्षिया घमंव्यतिक्रमः आचारमेदः-स्वयं हि रथेन याति उपाध्यायं पदाति गमयति।- 

८-१-६०, का०। 

४. ३-२-१२६, प° २६४। 

५. ३-२-१२६ काशिका। 

६, २-३-३६, प्‌० ४३० ॥ 

-३-५५, पु० ६९। 
८. तैलं न विक्रेतव्यम, मांसं न विक्रेतव्यम्‌ इति व्यपवृक्ते च न विक्रीयते व्यपदुक्तंच 


गावइच सषंपाइच विक्रोयन्ते । आए २, पृ० ६२ । 
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विक्रप अशिष्ट था, किन्तु घान्य वेचा जा सकता था।' इस प्रकार की शास्त्रानुशासित बातों का. | 
उल्लेख भिन्न प्रकरणों में यथास्थान किया गया है। 
कुछ बातें शिष्टाचार के कड़े नियमों के अन्तर्गत तो नहीं आतीं, किन्तु सामाजिक प्रतिष्ठा 
या अप्रतिष्ठा का कारण अवश्य होती थीं। इनमें समाज से अलग रहकर केवल अपना पेट 
भरना, चाटुकारिता आदि बातें थीं।. आत्मम्भरि, कुक्षिम्भरि और चाटुकार नीची नजर से देखे 
जाते थे।' 2 
शिष्टानुकरण--शिष्ट का अनुकरण अच्छा और अभ्युदयकारी माना जाता था। ।: | 
अशिष्ट और अप्रतिषिद्ध का अनुकरण न दोषावह और न आम्युदयिक होता था। शिष्टो में यज्ञ, “ 
दान आदि आते थे और अशिष्टो या अप्रतिषिद्धो में हिविकत, हसित, कण्डूयित आदि। ४ - | 


१. ३-२-९३, पु० २३६॥ 

२. आत्मम्भरिशचरति यथमसेवमानः (? )--३-२-२६, पृ० २१४ तथा ३-२-२२। 

३. अनुकरणं हि शिष्टस्य साधुर्भवति अशिष्टा प्रतिषिद्धस्य वा नेव तद्दोषाय भवति 
नाम्युदयाय ।--आ० २, पु० ४८। 
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वैदिक संहिता 


ऋग्वेद (सायण-भाष्यः) 

यजुर्वेद 

काठक-संहिता 

मैत्रायणी संहिता 

तैत्तिरीय संहिता (सायण-भाष्य) 
वाजसनेयी संहिता (महीघर-भाष्य) 
सामवेद 

अथवंवेद 

ऐतरेय ब्राह्मण 

शतपथब्राह्मण 

गोपथब्राह्मण 

ताण्ड्य महाब्राह्मण 

पंचविश ब्राह्मण 

षड्विश ब्राह्मण 
कौशीतकिब्राह्मण 

छान्दोग्य ब्राह्मण 

तैत्तिरीय ब्राह्मण (सायण-भाष्य) 
काठक ब्राह्मण 

शांखायन ब्राह्मण 

जैमिनीय ब्राह्मण 

आरवलायन श्रौतसूत्र 

शांखायन श्रौतसूत्र 

लाट्यायन श्रौतसूत्र 

कात्यायन श्रोतसूत्र 

बौधायन घमंसूत्र 


a सट 


ऋहक्तन्त्र 


सन्दर्भे-ग्रन्थ-सूची, 


आपस्तम्ब धमं सूत्र (हरदत्त टीका) 
विष्णुघमंसूत्र 

वाझिष्ठ घमंसूत्र 

कौशिक गृह्यसूत्र 

पारस्कर गृह्यसूत्र (हरिहर-भाष्य ) 
वाराह गृह्यसूत्र 

द्राह्मायण गृह्यसूत्र (रुद्रस्कन्द-वत्ति) 
गोभिल गृह्यसूत्र 

बोधायन गृह्यसूत्र 

आरवलायन गृह्यसूत्र 

सत्याषाढ सूत्र (उज्ज्वला-टीका) 
वैलानससूत्र 

तैत्तिरीय आरण्यक 

बृहद्‌ आरण्यक 

एतरेय आरण्यक 

छान्दोग्योपनिषद्‌ 

मुण्डकोपनिषद्‌ 


` जाबालोपनिषद्‌ 


प्रातिशास्य-तिरक्त 


ऋक्‌-प्रातिशाख्य (उब्वट-भाष्य) 
कात्यायन-प्रातिशाख्य 
तैत्तिरीयःप्राति्ाख्य 
साम-प्रातिशाख्य _ 
अथर्व-प्रातिशाख्य 


सामतन्त्र 
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अक्षरतन्त्र 

पाणिनीय शिक्षा 

आपिशल शिक्षा - 

निरुक्त (दुर्गाचार्येवृत्ति तथा स्कन्दस्वामी- 
भाष्य.) 


अन्य वेदिक साहित्य 


आथर्वण परिशिष्ट-चरणव्यूह 
प्रपंचहदय 
षड्गुरुशिष्य-शब्दान्‌क्रमणी 

अथर्व चत्तुरघ्यायी 

प्रवरदपंण 

प्रतिज्ञासुत्र 

भाषिक सूत्र 

ग्रिफिथ--अथवंवेद (अनुवाद) 
वेबर-तैत्तिरीय संहिता (सम्पा०.) 
श्रोडर और लीपजिग--मैत्रायणी (सम्पा०) 
मैक्समूलर-ऋग्वेद (अनु०.) 
मैकडानल, कीथ--वैदिक इण्डेक्स 


व्याकरण 


अष्टाध्यायी 

महाभाष्य (प्रदीपोद्योत.) 

महाभाष्य (मराठी अनु०, पूना) 
महाभाष्य लेक्चस ऑन पतंजलि--भाग १-२ 
महाभाष्यप्रकाशिका (भत्तृहरिटीका.) 
कातन्त्र 

चान्द्र व्याकरण 

वाक्यपदीय (हेलाराज, पुण्यराजटीका.) 
सिद्धान्तकोमुदी 

प्रौढमनोरमा ' 

कातत्त्र 

पदमंजरी (हरदत्त) 

परिभाषेन्दुशेखर 

वेयाकरणमंजूषा 
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लघुशाब्देन्दुरेखर (भैरवमित्र-टीका) 


गणरत्नमहोदधि 
परिभाषावृत्ति (सीरदेव) 
वामनीय लिंगानुशासन 
न्यास (जिनेन्द्र) 

महाभाष्य शब्दकोष (पूना) 


. काशिका 


रामायण 


आदिकाण्ड 
अयोध्याकाण्ड 
किष्किन्धाकाण्ड 
उत्तरकाण्ड 


सहाभारत (नीलकण्ठी टीका) 


आदि पर्वे 
सभा पर्वं 
द्रोण पव 


| कणं पर्व 
वन पवे 


भीष्म पर्व 
अनुशासन पवं 
अश्वमेघ पं 
शान्ति पवे 


पुराण 


अग्निपुराण 
कूर्मपुराण 
मत्स्यपुराण 
वायुपुराण 
वामनपुराण 
पद्मपुराण _ 
स्कन्दपुराण 
माकेण्डेयपुराण 


८००0. Vasishtha Tripathi Collection. Digitized by eGangotri 


विष्णुपुराण 
भागवतपुराण 
हरिवंशपुराण 
ब्रह्माण्डपुराण 
कालिकापुराण 
पाराशरउपपुराण 
देवीपुराण 


दर्शन 
योगदशंन 
वेदान्तदशंन 


मीमांसादशेन (शाबर-भाष्य) 
योगसूत्रवृत्ति (भोजराज) 


शासस्त्र-संहिता 


अर्थशास्त्र (कौटिल्य) 
अर्थशास्त्र (अनु० शामशास्त्री ) 
कामसूत्र (यशोधर-भाष्य) 
नाट्यशास्त्र (भरत) 

चरकसं हिता (चक्रपाणिटीका) 
शांगरयरसं हिता 

स्मृति 


मनुस्मृति (कुल्लूकभट्ट-टीका) 
याज्ञवल्क्य-स्मृति (मिताक्षरा-टीका) 
याज्ञवल्क्य-स्मृति (विइवजप-टीका) 
लीगाक्षि-स्मृति 


अन्य मूल ग्रन्थ 


कथासरित्सागर 
बुद्धचरित 
भगवतीसूत्र 
मिलिन्दपञ्हो 
अंगुत्तरनिकाय 
विनयपिटक 
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मज्झिमनिकाय 

दिगघनिकाय 

संयुवतनिकाय 

घम्मपद 

सामन्तपासादिका 

महावंश 

दिव्यावदान 

विसुद्धिमग्ग 

अवदानशतक 

महावग्ग 

बोघिसत्त्वावदानकल्पलता 

सद्धमपुण्डरीक 

मंजुश्रीमलकल्प 

विविध तीथेकल्प 

सुमंगलविलासिनी 

प्रपंचसूदनी 

योगिनीतन्त्र 

गार्गी संहिता (युगपुराण) 

बृहत्कथामंजरी 

श्रीतत्त्वनिषि 

ललितविस्तर 

बृहत्संहिता ` 

संगीतरत्नाकर 

चर्यापिटक 

रघुवंश | 

मालविकारिनमित्र 

जातक--भाग १-६ (कावेल) 

पवनदूत (घोयी.) 

परिशिष्ट पर्वे (हेमचन्द्र) 

नानार्थार्णवसंक्षेप (केशवस्वामी) 

यज्ञफल (नाटक) | 

पतंजरिचरित 

यशस्तिलक (चम्पूः) चळ 

' सरस्वतीकण्ठाभरण (हृदयहारिणी-टी 

कविकल्पदुम 


५९९ 
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काव्यमीमांसा ४ जानकीहरण 

पंचतन्त्र हर्षचरित 
वीरमित्रोदय-संस्कारमयूख 9 मणिमेक्खलइ (तमिल-काव्य) 
सुभाषितावली (वल्लभदेव) छु श्रौतपदार्थनिवंचन 

दुर्घटवृत्ति (शरणदेव) जम्बूदीपमपण्णति 
वेदान्तकल्पतरुपरिमल (अप्पयदीक्षित) 


अभिधानचिन्तामणि (हेमचन्द्र) 

त्रिकाण्डशेषकोष (पुरुषोत्तमदेव) 

अमरकोष 

वेजयन्तीकोष 

यादवप्रकाश 

राजेन्द्रअभिधानकोष 

संस्कृत-इंगरिश-डिक्शनरी (मोनियर विलियम्स) 


आधुनिक समोक्षात्मक ग्रन्थ 

व्याकरण 

वर्नेल- -ऐन्द्र स्कूल ऑफ्‌ ग्रैमेरियन्स 
` वेलवेलकर--सिस्टिम्स ऑफ्‌ संस्कृत ग्रामर 

चक्रवर्ती वि फिलासफी ऑफ्‌ संस्कृत ग्रामर 
पवाटे--दि स्ट्रक्चर ऑफ्‌ झष्टाध्यायी 
बैरेण्ड फैडरगन-स्टडीज ऑन पाणिनिज ग्रामर 
गोल्स्ट्कर--पाणिनि, हिज प्लेस इन संस्कृत लिटरेचर 
बोर्थकक--पाणिनिज ग्रैमेटिक | 
कीलहाँनँ- कात्यायन ऐण्ड पतंजलि--देयर रिलेशन टु इन भदर ऐण्ड पाणिनि 
युधिष्ठिर मीमांसक--संस्क्ृत व्याकरण-शास्त्र का इतिहास 
कच्चायन--पालि ग्रामर 


मैक्समूलर- हिस्ट्री ऑफ्‌ संस्कृत लिटरेचर 
मैक्समूलर--रिनेसाँ ऑफ्‌ संस्कृत लिटरेचर 
मैकडानल--हिस्ट्री ऑफ्‌ एनशियेण्ट संस्कृत लिटरेचर 
` स्मिथ- अर्ली हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया, चतुर्थ संस्करण . 
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सन्दर्भ-ग्रन्य-सुची ६०१ 


ई० जे०.रेप्सन--कैम्त्रिज हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया--भाग १ 

ई० जे० रेप्सन--इण्डियन क्वाइन्स 

रीज डेविड्स--साम्स ऑफ्‌ दि व्रदरेन 

रीज डेविड्स--डायलाग्स ऑफ्‌ दि वुद्ध 

कर्निघम--क्वाइन्स ऑफ्‌ एनशियेंट इण्डिया 

कनिघम--दि स्तूप ऑफ्‌ भरहुत 

कनिघ म--एनशियेंट ज्याग्राफो ऑफ्‌ इण्डिया तथा आकियालॉजिकल सर्वे रिपोर्ट--भाग १, २ 

तथा ६, २० 

मैक्रिण्डिल--एनिशियेंट इण्डिया ऐज डैस्क्राइण्ड वाइ मैगास्थनीज ऐण्ड ऐरियन 

मैक्रिण्डिल--इण्डिया एज डेस्क्राइग्ड वाइ टालेमी 

मैक्रिण्डिल--दि इनवेजन ऑफ्‌ अलेग्जेण्डर दि ग्रेट 

पाजिटर--एनशियेंट इण्डियन हिस्टारिकल ट्रेडिशन 

' पाजिटर--डायनेस्टीज़ ऑफ्‌ दि कलि एज 

पाजिटर--माकेण्डेयपुराण (सम्पा०) 

विल्सन--विष्णुपुराण (सम्पा०) 

कीथ--रिलीजन ऐण्ड फिलासफी ऑफ्‌ दि वेद 

कीथ---संस्क्ृत ड्रामा 

वेटस--जान युवांग चांग 

लेसेन--पैण्टापोटे मिया इण्डिया 

ब्लम फोल्ड--हिम्स ऑफ्‌ दि अथर्ववेद 

वेबर--ऑन दि डेट ऑफ्‌ पतंजलि (इण्डिरवस्टडीन से वोयड द्वारा अनूदित) 

ओल्डेनबर्ग--रिलीजन देर वेद 

लुड्सं--लिस्ट ऑफ ब्राह्मो इन्स्क्रिप्शन्स, फ्रॉम अलियेस्ट टाइम्स टु दि सेकेण्ड सेंचुयेरी ए० डी० 

टॉने-ग्रीक्स इन बैक्ट्रिया एण्ड इण्डिया 

रॉलिन्सन--इण्टरकोसं बिटवोन इण्डिया ऐण्ड दि वेस्टने वर्ल्ड 

रॉलिन्सन--दि डिस्टेंस विटवीन दि स्टेजेज ऑन दि रॉयल रोड (परिशिष्ट) 

वाट--एकनामिक प्राडक्ट्स ऑफ्‌ इण्डिया 

ह्वोलर- हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया--भाग.१ 

वर्नेट--एण्टिक्विटीज ऑफ्‌ इण्डिया 

पौटसंन--दि रिपोर्ट ऑन संस्कृत मैनस्क्रिप्ट्स 

वील--बुद्धिस्ट रेकाडंस ऑफ्‌ दि वेस्टन वर्ल्ड 

गिवन--डिक्लाइन ऐण्ड फॉल 

माशंल--ए गाइड टु सांची 

के० के० हैण्डिक्वी--यशस्तिलक ऐण्ड इण्डियन कल्चर 

के० के० ठाकुर--मालविकाग्निमित्र (गुज० अनु०) 
७६ 
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ला--रिवसं आफ्‌ इण्डिया 
ला--माउण्टेन्स ऑफ्‌ इण्डिया 

ला--ज्याग्राफी ऑफ्‌ अर्ली इण्डिया 

ला-ट्राइव्स इन ऐनशियेण्ट इण्डिया 

ला--हिस्टारिकल ज्याग्राफी ऑफ्‌ एनशियेंट इण्डिया 
` फुहरर--मानुमेण्टल एण्टिक्वेरीज आफू नार्थं वेस्ट प्राविन्सेज ऐण्ड अवध 
मनरंजन घोष--पाटल्पुत्र 

इलियट--हिन्दुइज्म ऐण्ड वुद्धिज्म 

भण्डारकर--कलेक्टेड वर्क्स ऑफ्‌ भण्डारकर--भाग १, २ 
 देशमुख--रिलीजन इन वैदिक लिटरेचर 

काणे--हिस्ट्री ऑफ्‌ घर्मशास्त्र--भाग १-३ 

वागची--क्रिमिष एण्ड डेमोट्रियस 

वी० एम० बरुवा--भरहुत--भाग १-३ 

वरुआ और सिनहा--भरहुत इन्स्क्रिप्शन्स 

एनु० एल्‌० दे--ज्याग्राफिकल डिक्शनरी ऑफ्‌ एनशियेंट ऐण्ड मीडियेवल इण्डिया 
गोपनि--आजीवक सेक्ट--ए न्यू इण्टर प्रिटेशन 
` आप्टे--सोशल लाइफ इन गृह्यसुत्राज 

सेण्ट्रल हिन्दू कॉलेज, बनारस मैगेजीन--१९२० 

इण्डियन ऐण्टिक्वेरी--१८७२, ७६ तथा २ एवं १४ भाग 
जगेल ऑफ्‌ भण्डारकर, ओरियण्टल रिसर्च इन्स्टी ट्यूट--पुना 
ट्राइनियल कैटेलाग ऑफ्‌ संस्कृत मैनस्क्रिप्ट्स भाग ४--राजकीय संग्रहालय, मद्रास 
प्रोसीडिग्स ऑफ्‌ ओरियेण्टल कान्फ्रेस, मद्रास 

गंगानाथ झा रिसचं इन्स्टीट्यूट जनेल--भमाग १, १९४४ 
पंजाब गजेटियर, अम्बाला जिला 

आगरा गाइड ऐण्ड गजेटियर--भाग २, १८४१ 

इम्पीरियल गजेटियर ऑफ्‌ इण्डिया--भाग २३. 

शिलालेख 

रुद्रदामन का जूनागढ़-शिलालेख 

स्कन्दगुप्त का जूनागढ़-शिलालेख 

चन्द्र का मेहरौली-शिलालेख 

अयोध्या का शिलालेख 

अशोक का शिलालेख. 

भरहुत के शिलालेख 
हथिगुम्फ-शिलालेख 
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अनुक्रमणी टु 


अ 
अंकित--२८९ 

अंग (चस्पा)--१०९ 
अंगुत्तरनिकाय--१०६, १०७ (टि०), ११२, 

१२०, ५६३ 

अंजनागिरि--७७ 

अकेसाइन्स--९६ 

अक्षरतन्त्र--४ 

अगार---१८२, १८२ 

अग्निचित्‌--५३३ 

अन्तिचित्या- ५२७ 

अग्निपुराण--८८ 

अग्निमाठर--४४१ 

अग्निमित्र--५९, ६०, ६२, ६५, १२७ 
अग्निवेश-- ५३, ५४, ४४८ 

अग्निवेश-सं हिता--५४ 
अग्निवेशम्पायन--५६४ 

अग्निष्ट्तू--५२५ 

अग्निष्टोम--५२०, ५२२, ५४२,- ५४७ 
अग्निष्टोमिक--५ १३ 
अग्न्याहित-- ५४२ 
अग्रायण--६ 

अग्रेवन---८० 
अच्छिद्र--५६४ 
अजक्रन्द--१०३ 
अजपथ--२९८, ३३७ 
अजमीड--१०३, ११८ 
अजरिता--२०१ 
अजातशत्रु--१२६ ` 

` अजितकेशकम्बल--५६२ . 
अटरथ--२३८ 
अतिरात्र--५२५ 
अतिव्यथन--२४३ 
अथवंचतुरघ्यायी--४ BR 
अथववेद (संहिता)--४, ३४, १२४, 

Do स र 
२७०,२९६(टि०), ३३०: 


४५१, ४५३, ४६६, ४९४ (टि०), 

५११ “ 
अद्यश्वीना--२८६ 
अधरपरिग्राह--५४८ 
अधिजन--७४ 
अध्वग---३७७ 
अध्वर्य्‌--५ ३८, 

५४८ 
अध्वर्यू क्रतु--५२० 
अध्वयूचेद-५१९, ५२०,५३८ 
अनाथसभा--१८१ 
अनुगवीन--२८८ 
अनुपदीन--३२२ 
अनुयाज--५ १६, ५४९ 
अनुशतिक ३९८ 
अनुशाकटायन--७ 
अनुच-- १ ६४, ४ १ ८ 
अन्तपाल--६० 
अन्तरीय--१९९ 
अन्तगिरि--७८ 
अन्तरघंन--१०४ 
अन्तर्वत्नी १७४ 
अन्तियोकस--६१ 
अन्तियोको-६१ 
अन्दखुई---३८७ | 
अन्धकवत्ते--७७, ३८७ 
अन्ध्रक--६५ 
अन्नाद-२०७ 


> 
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५३९, १४४, ५४५, 


“ ६०४ 


अप्पयदीक्षित--५७० 

अभिजन--७४, १८० 

अभिज्ञानश्याकुन्तल--१६७, ५६९ 

अभिधानचिन्तामणि--२२, १०१ 

अभिधानराजेन्द्र (कोष)--१२१ (टि०) 
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(टि० ) 3 ४४३ : 

स्कन्दस्वामी--५३ 

स्काफे--२७० (टि०) 

स्टडीज ऑन पाणिनीज ग्रामर--२१, २५ 
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स्थविर--१३ 
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(टि०), १२२, ४०० (टि०) 
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हरदत्त--९, १३, ५८६ 

हरप्रसाद शास्त्री १२, ५९ 

हरिब्रु--४५६ 

हरिवंशपुराण--५९, ९२, ११४ (टि०), 
११८, १२० (टि०), १२१, ४६८ 

हर्षचरित--१२, ५९ 
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हाग--५३८ 
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हारिद्रव--४४७ 

हारिद्रवक--६ 

हारीत--१३ 
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वि ८, ९०, ३८७ 

ग्दुकुश--७५, ७७, ७८, ९०, 
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हिरण्यार्थी--५७, ३८१ 
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१२६ (टि०) 
हिस्ट्री ऑफ्‌ इण्डिया--३९७ मक 
हिस्ड्री 0200: संस्कृत लिटरेचर-- व 
६६ (टि० कः 
हिस्ट्री ऑफ्‌ घर्मशास्त्र-५७० (टि) ` अ 
हुष्करण--४६ ण्‌ 2 


हृदयहारिणी-टीका--१ १ 

हृद्गोल--७७, ३८७ 

हेमचन्द्र--१०१, १११ 

हेरोडोटस--२६८ 

हेलाराज- ११ 

देत ळक १. 
गीड्रस--३३८ . 

हैकुपाद--४६ ° 

हैमवती--८५, ८६ 

हैयंगवीन--३२८ . 

होता-_५३८, ५४४ 

ह्याढकिकी--१९२ 
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११७, ११९, १२१, १२२, १२४, 
१२६ 


पृष्ठ 


२१ 


शुद्धि-पत्र 


पण ताल 
८ पातंजलि 
२३ गाह्य 
२५ घृतरीटीय 
२६ रोटिशाखा 
८ प्रचलित 
११ सनन्त 
८ ३९८५ 
२ प्राची 
१५ चिख््यासायाम्‌ 
२ ` वाङमय संस्कृति 
२३ डू आन 
२५ शुचावकाशे 

अन्तिम पंक्ति-- 

७ यम 
३० दुष्ट्वा सूत्रेण 
२५ कृपाचार्यस्य 
२६ कम्बोजेस्वेष 
२६ विकारमस्यार्थेषु 
१० एक पतंजलि 
२४ उपादीयमाने संदेहः 
१८ तुषिता अयोषारा 
२५ रङ्गगा 


सपन्ती - 


शुद्ध 
पतंजलि . 
गह्यं 
घृतरीढीय 
रौढिशाखा 
अप्रचलित 
सन्नन्त . | 
३९९५ | है 
प्राचीन पे 
चिस्पासायाम्‌ 
वाङमय एवं संस्कृति 
टु अस . 
शुचाववकाशे 
व्यर्थं है | म 
क्रम दद जक 
षट्वा सूत्र मर 
ह्याचायंस्य 2 | 
कम्बोजेष्वेव | 
विकारमस्यार्यषु 


तुषिताः पयोबाराः 


4) hs ५ ह. 
सपंन्ती € ae 


६२४ 


४१ 
४१ 
४१ 
४३ 
डप 
४६ 
४८ 
५३ 
५३ 
५६ 
५८ 
५९ 
६४ 
६५ 
६७ 
७१ 
७२ 
७४ 
७७ 
९७ 
१०८ 
१३५ 
१२६ 
१२६ 
१३९ 
१४० 
१४२ 
१४५ 
१५७ 
१५८ 
१६२ 
१६४ 
१६४ 
१७५ 
१८४ 


पतंजलिकालीन भारत 


अन्यवसर्ग 

तन्नक 

एकानिभिः 
भेयंभिघानवत्‌ 
आक्ृतीनपि 
सम्पन्नो यवाः 
चलता है समस्त 
योपाकिरन्त 
सपंदेवता 
अश्वघोष 
सुष्ठूत्यपि 

साकेत की आरोप 
पीटसंन 

वेदांत 

विधाया: 
शक्ययवन 
अघिजन 

त्रिक्कुद्‌' 

शैवपर 

विदेघ 

भातुष्पुत्र 

नानान्द 

भ्रातृत्व 

दुहृद्‌॒ . 
व्याकरण की' तीन 
तत्रागस्त्यस्याष्टमे: 


आक्ृतिग्रहणाज्जाति: 


अनतिप्रतिष्ठितं 
गुगूम्‌ 
महानाम्तिक' 
प्रान्तवासी 
तीर्थंध्वंस ` 
सायमुञ्छेन 


. परिधि 


अन्ववसर्ग 

तन्त्रक 

भ्रुकुंस 

एकाकिभिः 

भेयं भिघातवत्‌ 
आकृतिर्नाम 
सम्पन्ना यवाः 
चलता है कि समस्त 
योऽपाकिरन्तं 
सर्वदेवता 

अश्वमेघ 

सुष्ठुत्यागं ` 

साकेत का अवरोध 
पीटसंन ने 

वेदांग 

विद्यायाः 
शक-यवन 
अभिजन 

त्रिककुद 

शैवपुर 

विदेह 

भ्रातुष्पुव 

नानान्द्र 
श्रातुव्य 

हद्‌ 

व्याकरण के तीन 
तत्रागस्त्याष्टमैः | 


आङ्ृतिग्रहणा जातिः 


अनरिप्रतिष्ठितम्‌ 


` माहानाम्निक 


प्रान्तेवासी 
तीर्थंध्वांक्ष 
सोऽयमुञ्छेन 


` परिघ 
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- दुवय 


__ कुम्भ पर 


शुद्धि-पत्र 


घाटियों 

विकास 

सौदभि 

प्रागुल्फा 
सीमान्तिनी 
जाना भी होता है 


_ यद्ररथः 


दुढपूरक्ष: 
उदकोदंवन 
महोघा 

गच्छति 

भद्र 

अंगुल 

षक्तब्यः 

ब्रीह्यश्चः मे 
अवलेखों 

मूंज 

समा समा 
वृषस्पति 
यान्यन्योन्यं 
गीरिवाकृतनोशारः 
मिळंगम 

उष्ट्रसर 

महात्र 

पश्वजँयोः 
शौयाविध 
मंगार 
प्रतिक्रियाओं 
रोडोफा नगर , 


दाम पड़ जाते थे 


६३५ 
घटियों 
विकार 
सौशमि उ 
प्राग्गुल्फा 
सीमन्तिनी 
जाना भी सिद्ध होता है 
यन्‌ रथः ः LR 
दृढधूरक्षः 233 
उदकोदञ्चन Foo 
महोघा: | वव, 
गच्छन्ति 
मद्र 


पक्तव्यः 
व्रीहयश्च में ` 
अवलेपों 

मुज्ज 

समां समां 
वृषस्यति 
यावन्योन्यं 
गौरिवाकृतनीशारः 
मितङ्गम 
उष्ट्रखर 
महाज 
पश्वङ्गयोः 
शौवाविध 
भंगार 

आदि किग्राओं 


पतंजलिकालौन भारत 


प्रकार की भार 
द्विगुनी 

दष्टि 

पुरुष भर 

छोटी राशियों 
कार्षापणि 
समानजाता 
संख्यापात्र 
आपमित्यक 
अपसित्थ 

दातों को रंगनेवाले 


प्रवत्तं मानं 

अर्थे राक 
पञ्चाषंपु 
राज्ञां पत्येषु 
व्यवसाय 
यदेतन्नभो 
ग्रामीण भोगीन 
मन्त्रध रों 
शास्त्रोपजीवी 
श्रणि 

दायाद 

घन दिये न लेने 
एकागारिकक 
झिप्स, 

नाव, पुरानी 
डेमो ट्रियस . 
काली सिन्धु 
अन्तःपार 

घमं 

भिनते, शीर्षंघातो 
सेकिम 

पंचाल 

प्रदेशों अवन्ति 


प्रकार-भार 
छिगुनी 
दिष्टि 


दो या तीन पुरुष भर 


छोटी रत्तियों 
कार्षापणिकी 
समानजातौ 
संख्यामात्र 
आपमित्यक 
अपमित्य . 


दाँतों को रंगने या हाथी-दाँत पर 


काम करनेवाले 
प्रवर्तमानः 
अर्यशक 
पञ्चालेपु 
राज्ञामपत्येषु 
व्यवाय 

यदेतन्नत्रो 
ग्रामणिभोगीन 
मन्त्रधरों 
शस्त्रोपजीवी 
श्रेणि ` 

दायाद्य 

धन दिये लेने 
ऐकागारिक 
नौयान, 

पुरानी 
डेमेट्रियस 

काली सिन्धु नदी 
अन्तपाल 

वमे 

भिद्यते, शीषंघाती 
सेक्त्रिम 

पंचाल या विदेह 
प्रदेशों एवं अवन्ति 
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४ 
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शुद्धि-पत्र 


४१४ ७ रक्षा के विना 

४१४ २१ एतदासी 

४१५ ८ अन्य दोष . 

४१५ १८ म्लेच्छितवे नापभाषितवे 
४१५ २७ स्त्रीष्वाथमहं 

४१९ १९ ब्रह्मचारी 


४२५ १५ पक्षान्त 

४२५ २१ - अर्था 

अभिरूपा दर्शनीयो पक्षबन्तो . 
४२८ १२ टक्‌ ` 
४२८ १९ शाष्केन्धो 
४३१ १६ द्रन्दस्‌ 
४३२ २४ कृशे 
४३३ २० अपने 


४३४ ८ कुल-कलीन . 

४३४ ९ स्वास्रापि, स्वास्नीप स्वस्रीप 
४३४ १० पिञ्जलादि 

४३४ १२ कण्वा 

४३८ २० चतुर्धा व्ययस्य 

४४१ १८ समानीन 

४४३ १६ या शवल्क्थ 

४४८ १७ तिष्ठित 

४५० २ रामायण और सात्यमुनि 
४५० १४ अपना ऐतरेय 

४५० . १८ मोदक 

४५५ २२ इतवर्माणि 


४५५ २७ वभूव 

४५७ १ आनुरीप 

"काण्व और ब्राह्मण 
४५७ १७,२१ षष्टिपथ 

४५८ २० ताण्डव को 


४६० २ सौप, तैड 
४६१ १४ पतंजलि-काल कें 
४६१ २४ तिकम्पित 


उपहास की 


' चतुर्घा व्यस्य 


` अम्वरीष उ 2 


६३७ 


रक्षा विना नरे 
एतदासीत्‌ ह 
जन्य दोष हु 25 
म्लेच्छितवै नापभाषितवै 
स्त्रीष्विवायमहं क 
सब्रह्मचारी । अक“ 
पक्षवन्त री 
अथो 

अभिरूपौ दशंनीयौ पक्षवन्तौ 
षट्क छ 
शुष्कैघो र 
छ्न्द्स्‌ 
कृशो 

अनेक 
कुल-कुलीन | a 
स्वास्रीयि, स्वाल्रीय स्वस्रीय CD 
कापिञ्जलादि “7१ 9 काकडी 
कण्व | 215 पा 


समानीव 

याज्ञवल्क्य 

प्रतिष्ठित | 
राणायण और सात्यमुग्रि 
ऐतरेय 

मौदक 

कृतषर्माण 


बभूवुः 


और काण्व ब्राह्मण 
षष्ठिपथ ठ 


पतंजलिकालोन भारत 


पदकारेर्नाम 

निष्क में 

प्रादेशीय 

सायनादि गण 
शाखायन 

सुयंवेद 

क्षेत्रविद्या 

बोली बोली जाती थी 
वासुदेव 

आत्मकुमारी 

जिसमें 

यमसमीय 

छन्दोवित्‌ कवयः 
कर्णमल 

करान 

पारिह्वव्य 

खाँगखड्ड 

उपपान 

अथांग या अपांग 
उल्कन्दक 

इसीलिए शरद को 
श्रवण को ही मानती थी 
तूणच 

ब्राह्मण के भी कच्चा 
केचिदवूचुदन्‌ नाट्यशास्त्र 
काव्या 

युज घातु 

अग्निहोत्रं प्रज्वलित करता है 
वं 

हविर्घात 

आक्सथात्‌ ष्ठल्‌ 


दक्षिणाग्नि और दक्षिणाग्नि . 


हवन को अग्नि 
आनाय्य कहकर 
अनड्वाहा 


, न पदकारेर्नाम 


निरुक्त में 

प्राग्देशीय 
ऋगयनादि गण 
शांखायन 

सर्वेवेद 

क्षत्रविद्या 

बोली थी 

वसुदेव 

जरत्कुमारी 

जिससे 

यमसभीय 

छन्दोवत्‌ कवयः 
कर्णमूल 

कराग्न 

पारिहन्व्य 
खाई-खड्ड 

उदाहरण 

अपांग या अधिकांग 
उत्कन्दक 

भाष्य में शरद को 
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अर्थ-प्रहण में विशेष बाधा हो सकती थी। सामान्य प्रूफ की भूलों, विशेषतः संस्कृत-उद्धरणों ड 
में मुद्रण की भूलों को पाठक कृपया सुघारकर पढ्गे ।--ले० > 
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